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नोट:--जिन नामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावोकी स्वीकृत सदस्यताके कुछ 
स्पये श्रा गये है, शेष आने है तथा जिन नामोके पहले » ऐसा चिन्ह लगा है उनकी 
स्वीकृत सदस्यताका रुपया अ्रभी तक कुछ नहीं आया, सभी बाकी है । 


डजानसनत्द जारनत्रमाठाके रॉ 


कि है के का 
भ्रध्यात्मयोगी न्यायतींथ 7! ल लक ज्य श्री मनोहरजी वर 
सहजानन्द” “ दा; आ रे ऐं 
ट हर 39 ध्र्ज 


हूँ स्वतन्त्र निश्चल निष्कास । ज्ञात द्रष्टा आतमराम ॥टेका॥। 


प्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूं रागवितान । 
मैं वह हूं जो हैं भगवान, जो मे हूं वह हैं भगवान ॥१॥ 


सस स्वरूप है सिद्ध समान, श्रमित शक्तित सुख ज्ञान निधान | 
किन्तु श्राशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट श्रजान ॥२॥ 


सुख ढुःख दाता कोइ न श्रान, सोह राग दुःख की खान। 
निजको निज परको पर जान, फिर दुःखका नह लेश निदान ॥३॥ 


जिन शिव ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुंचू निज धाम, आरकुलताका फिर क्या काम (४५ 


: होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम । 
दुर हटो परकृत परिणाम, 'सहजानन्द' रहूं प्रभिराम ॥५॥ ' 
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[धर्मप्रेमी बंधुओं ! इस झ्ात्मकीतंनका निम्नाकित श्रवसरों पर निम्नाकित पद्धतियो 
में भारतमे अनेक स्थानोंपर पाठ किया जाता है। श्राप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 
१--शास्त्रसभाके अनन्तर या दो शास्त्रोके बीचमे श्रोतावों हरा सामूहिक रूपमे । 

। २--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके अ्रवसरमे । 

३--पाठशाला, शिक्षासदत, विद्यालय लगनेके समयमे छात्रो द्वारा । 

४---सूर्योदयसे एक घटा पूर्व परिवारमे एकत्रित बालक, बालिका, महिला तथा पुरुषों द्वारा । 

५--किसी भी आपत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके श्र स्वरुचिके अनुसार किसी श्रर्थ, 
बौपाई या पूर्ण छदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्चुओं द्वारा ।.. 


(३ ) 


प्रवचनसार प्रवचन तृताय भाग 


अरब तक केवलज्ञानके विषयमे वर्शान हुआ, अब आनन्दका वर्णन शुरू होता है । 
श्रानन्दाधिकार यहाँसे प्रारभ होता है । ज्ञानभपञ्चके अनतर आनन्दप्रपञच कहनेका प्रयोजन 
यह है कि आत्मामे यद्यपि ज्ञान और आनद दोनो सहज गुण है तथांपि सवेदन ज्ञान ारा 
ही है, अतः पहिले ज्ञानप्रपञ्च किया । श्रव ज्ञानसे अभिन्‍न आननन्‍्दके स्वरूप बनाते है और 
साथ ही साथ यह भी कहंते है कि उस सुखके अ्रनेक परिणमनोमे कौनसा सुख हेय है, कौन 
सी सुख उपादेय है ? 

ग्रत्यि अमुत्त मुत्त श्रददिय इदिय च॒ अ्रत्थेसु । 
है कारन 'शाण च तहा सोक्ख ज तेसु पर च त ोय ॥५॥ 

. “ उंयादेय ज्ञान और सुखके विवरणका संकल्प--इस गाथामे सबसे पहले यह बताते 
है" कि सुखका स्वरूप ज्ञानसे अभिन्न है। सुखका जो सवेदन है, सुखरूप जो परिणति है, वह 
ज्ञनिसें अभिरन 'है'/ जहां सच्चा सुख नही होता, जहाँ शुद्ध सुख नही होता, वहाँ तो यह छाँट 
की जां सकती है कि यह सुख और यह ज्ञान, परन्तु जहा सच्चा सुख होता है वहाँ यह छाट 
करना कठिन है । वहां तो सुख श्रौर ज्ञान अभिन्न है। इस प्रकारसे ज्ञानसे अभिन्न जो सुख 
है उसका स्वरूप बताते हुए यह बतीते कि कौनस। ज्ञान व सुख हेय है और कौनसा ज्ञान व 
सुख उपादेय है ? -: 

उपादेय ज्ञान व सुखका निरूपण--ज्ञान श्रोर सुख मूरतिक और इन्द्रियनज भी है और 
ज्ञान और सुख अमू्तिक और अतीन्द्रियजण भी है। सबसे पहले सुखका स्वरूप पहिचानने के 
लिए सुक्षके दो प्रकार बनालो-एक सूर्तिक और इन्द्रियज व दूसरा अमूर्तिक और अतीन्‍्द्रियज । 
मूर्तिक सुखके जानतेको पहले स्मरण कोजिये कि अवधिज्ञानका विषय कया क्‍या है ? भ्रवधि 
ज्ञान कप परमाणुओ को जानने वाला है, राग द्वेष श्रादि भाव जो कर्मंपरमाणुग्रोके कारण 
है उनकों भी जानते वाला है, राग द्वेष आदि भात्रोसे होने वाले सुख दु ख परिणामोको भी 
जानने वाला है, उपशम सम्यर्द्शेन और क्षायोपशमिक सम्यग्द्शनकों भी जानने वाला है, तो 
अ्रवधिज्ञान मूतिकको ही जानता । उसके विषय क्‍या क्‍या बन गये ? रागद्वेष भी, सुख दुःख 


रे अवचनसार प्रवचन 


भी, क्षायोपशमिक श्रौर औपशमिक भाव भी, ये सब 5न्के विषय है | तो जिनको वह ससारी 
जीव मुखका अनुभव करता है और जो कर्मके उदयसे है, इसलिग्रे थे मृरतिक ही है । इन्द्रियोसे 
श्रौर कर्मके उदयसे जो सुख उत्पन्न होता है, वह तो मृतिक और इद्रियज ही है । दूसरे प्रकार 
से ज्ञानसुख अ्रमूतिक और अतीन्द्रियन होता हे । वह अतीन्द्रिय और अमूतिक ज्ञान सुख ही 
यहा मुख्य माना गया है, और उसे ही उपादेय समझना चाहिये । मूर्तिक ज्ञान और मुर्तिक 
सुख हेय है । जितने भी मू्ते भाव है, सब हेय है। भगवानकी भक्तिमे जो अनुराग है वह भी 
कर्मके उदयसे है, तो वह भी हेय है । वृत्तिमे सयमसे, ब्रतसे चलनेकी, उसे पालनेकी जो वृद्धि 
है, और उनमे जो अनुराग रहता है, तो वह भी करके उदयसे होता है, इसलिए वह भी हेय 
है । जो कर्मके उदयसे उत्पन्न हो, वह अनुराग और बुद्धि हेय होती है, उपादेय नही । वस्तुत' 
तो निश्चयसे जो बुद्धि लगती है, वह भी उपादेय नही । जो लुद्ध भ्रवस्थामे पहुच गया उसके 
तो उपादेयकी बुद्धि ही नही है, वे तो निश्चयकों भी उपादेय नहीं बत। सकते । निश्चय तत्त्व 
उपादेय है, यह भाव भी कर्मके उदयसे होता, तो निश्च्य तत्त्व उपादेय है, यह भाव भी मूर्तिक 
ही होता । तो यह भी हेय परिणाम हैं। व्यवहारकी तो चीज जाने दो, निश्चय तत्त्व उपादेय 
है, ऐसा परिणाम भी हेय है । 

अ्तीन्द्रिय ज्ञानकी व सुखकी उपादेयता--कहते कि ज्ञान श्रौर सुख मूतिक भी होता, 
इन्द्रियज भी होता, अमृत्तिक भी होता, अतीन्द्रियण भी होता, उत्तर चारोके बीचमे जो अमुर्तिक 
और गअतीन्द्रियज है, वह उपादेय है | जो मृतिक और इद्रियज सुख व ज्ञान है, वे क्षायोपश- 
मिक इन्द्रियोंके द्वारा उत्पन्न होते, इसलिए वह ज्ञान और सुख पर्राधीन होते । आनन्दके शुद्ध 
स्वरूपको बतानेके लिए उसके अज्ुद्ध स्वरूपको बताया जायेगा, और फिर शुद्ध स्वरूप समभमे 
 आयगा । शुद्ध आनन्‍्दका मूल्य अशुद्ध आननन्‍्दका वर्णन करके जाना जायंगा। यह गशुद्ध 
आनन्द इन्द्रियोसे पैदा होता है, इसलिये पराधीन है । जितने भी रुख हैं, वे सब पराधीन है । 
स्वाधीन सुख तो सहज शुद्ध आत्माका अवलोकन, उसीमे श्रह अ्रह ऐसा प्रर्त्यय करेके अभेद 
ज्ञानकी स्थितिसे रहता ही है । जितना भी इन्द्रियोसे जायमान'सुख है, वेह पराधीन सुख है । 
दुनियाके लोग बडे-बडे महल, बडी-बडी सपत्तियाँ जोडनेके लिए परिश्रम कर जाते, परतु परि- 
श्रम पूरे होतेपर भी उसे भोग सकते है या नही, ऐसी वहा कोई गारटी नेंही 'लगा सकते, इस- 
लिए यह सुख पराधीन है । पराधीन सुख होनेके कारण यह हेय है । ज्ञांन/मूर्तिक भी होता 
आर अमूर्तिक भी होत।, इसी तरहसे सुख भी मूर्तिक भी होता श्रौरि श्रमुतिक भी होता +णों 
ज्ञान और सुख मूर्तिक है वह तो हेय है, और जो ज्ञान और सुख अमूतिक है, वह उपादेय है । 

श्रतीन्द्रिय ज्ञान सुख व इन्द्रियज ज्ञान सुखसे- ऋच्तर--मूंतिक होनेके कारण और 
इन्द्रियोसे पैदा होनेके कारण तो क्रमसे इसकी प्रवृत्ति है। केवलीके ज्ञान श्रौर-सुख श्रमूरतिक 
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होनेके कारण वह इच्द्रियोसे पैदा नहीं होता और उसमे क्रमसे प्रवृत्ति नही होती । उनके 
जैसे सर्वज्ञानकी पर्याय सर्व ज्ञेयोभमे एक साथ आई, इसी तरहसे स्व सुखकी पर्याये, जिसे 
श्रनन्‍्त सुख कहते 'है उस अ्नत सुखकी सारी चीज उनमे एक साथ आती है । उस अनन्त 
सुखका यदि अनुमान करें तो यहाँके जीवोको जितना सुख मिलता है उन प्ब जीवोंका सर्वे 
मुख जोड डालो और उनके तीनो कालोके 'सब सुखोको जोड लो, जोड़ने पर जो सुख श्रावे 
उससे भी अनन्त गुणा सुख वहा पाया जाता है । एक साथ तीनो कालोके सब सुख जितने 
से भी अधिक सुख उनमे होते है । परन्तु जीवोके तीनों ' कालोके सुखोकी जाति उनके अमूर्ते 
पुखमे मिलती ही नहीं है, इसलिए उनके सुखकी जाति तो बिल्कुल ही न्‍्यारी है। यहाँके 
जीवोमे तो जो सुख है वह कर्मके उदयसे है, इन्द्रियसे पैदा होते है,' पराधीन है, दुःख भी 
उसमे बीच बीचमे आते जाते है । कोई मनुष्य ऐसा नही है कि वह एक दिन भी लगातार 
सुखी ही सुखी रहे, कोई मनुप्य ऐसा नहीं मिल सकता जो निष्पक्ष हृष्टिसि ऐसा कह दे कि 
वह आज दिन भर सुखो रहा । यहाँके जीवोका यह ज्ञान और यह सुख दोनों पराधीन, 
विनाशीक, कर्मके उदयसे होने वाले, क्रमसे होने वाले, प्रतिपक्ष दुख सहित, हानि लाभके 
अन्तर वाले है, इसलिए यह ज्ञान और यह ॒ सुख गोण है, लक्ष्यमें लाने योग्य व आदर्शके 
योग्य नही है, इसलिए यह ज्ञान और यह सुख मूर्तिक है श्रौर मूरतिक होनेके कारण हेय है । 


सोहमें चिस्तनकी शैली--किसीसे भी प्रेम बढा रहे, किसीसे भी सुख बढा रहे, उसीसे 
अन्तमे सुख न मिलकर-दुःख मिला । जिसके लिए इतना परिश्रम किया, जिसके सुखके लिए 
इतना उद्यम किया, वही अ्रतमें जाकर दुःखकें कारण बन जाते । मोहमे यह नही सुभता । दो 
वर्षके बच्चेको यह कहकर खिलाते कि वाह रे राजा, तू बडा होगा तो हमे सुख देग। । उस 
वक्त किसीको यह नहीं ख्याल आता कि वह अन्तमे दुःख पहुचा सकता है | वहाँ मोहमे तो 
इष्टपनेकी कल्पना ही सूकती है, अपने अनिष्टपनेकी बोत ही कल्पनामे नही उठती है । सागरकी 
बात है कि हम और गुरुजी दोनोने वहाँ जेठ सुदी १४ का उपवास किया जब कि गर्मी बहुत 
पडती है। रात्रिमे दोनों करीब पास-पास सो रहे थे-। एक बजे रात तक हम दोनोको नींद 
नही लगी तो हमने गुरुजीसे कहा कि महाराजजी | कुछ ऐसा लगता कि हमारे दर्शनावरणका 
क्षय हो गया । यह सुनकरके, वे हंस दिये और उसी समय पडी ठड तथा हमे नीद,आ लगी । 
सूबह चले मदिरके लिए तो रास्तेमे एक स्त्री एक लडकेको, जिसकी हड्डी निकल रही थी, 
नाकसे -न।क बह रहा था, इस तरहसे खिला रही, वाहरे बन्दरिया सख देन बन्दरिया | तो 
यह सुनकर हमने गुरु डी से कहा कि क्या इसका वेद बदल गया है और क्‍या गारन्टो भी 
हो गई कि यह सख ही देगा । कहते हुए मुझे भी हसी आई, गरुजी भी जोरसे हसे, हसीके 
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मारे चलते ही त बने, तव मुझे मधुर तमाचा मारकर बद किया । परन्तु वह मोहसे देर 
रही थी । तो भोहके उदयमे कोई पुरुष अपनी सतानके प्रति यह नही सोच सकता कि व 
उसके विरुद्ध भी कभी हो सकता हैं| ऐसे वह उसमे इष्ट ही इष्ट देखता है, अ्रनिष्टकी कल्पन 
नही करता । ती यह सुख इन्द्रियज सुख है । इसमे उपादेय बुद्धि नही करनी चाहिए । 
भ्रात्माका स्वास्थ्य---समन्तभद्र आँचाये सुपाश्वनाथ भगवानकी स्तुति कर रहे थे 
उस स्तुतिमे कहते कि स्वास्थ्य यदात्यन्तिकमेव पुसा, स्त्रार्थो न भोग परिभगुरात्मा । तृपो- 
;नुषज्ान्न व तापशान्तिरितीदामस्यद्ध गवान्‌ सुपाश्वं: | सब लोग अपने शरीरको स्वस्थ देख- 
कर कहते है कि मैं स्वस्थ हु । कोई पूछे तो भी उसका यही प्रयोजन लगाते । परन्तु स्वास्थ्य 
का मतलब क्या,होता ? स्व माने आत्मा और स्व माने स्थित, उसका भाव है स्वास्थ्य । जो 
अपनी आत्मामे स्थित हो जाता है, वही स्वास्थ्य है। सेठ जी से पूछे कि आप स्वस्थ हो तो 
भ्रपना शरीर देखकर-कह देते कि हाँ, मै तो स्वस्थ हु | तब पुछने वाला ज्ञानी कहता कि सेठ 
जी जरा दिमाग ठिकाने कीजिये कि आप स्वस्थ कैसे है ? श्राप भूठ क्यों बोलते है, आप 
ग्रपनी आत्मामे स्थित कहाँ है ? शरीरपर दृष्टि गई और शरीरकी परिस्थितिको देखकर जो 
उत्तर दे रहे हैं, वह गलत है । भ्रापको यह कहना चाहिए कि मेरा स्वास्थ्य रच भी नही है । 
हमेशाके लिए आत्मामे स्थित हो जाना, यही अवस्था स्वास्थ्य॑ है । स्वार्थ क्या है, हमेशाके 
लिए निजकी आत्माके अर्थ लग जता, यही स्वार्थ है । भोगन श्र्थात्‌ भोग स्वार्थ नहीं है । 
ससारके सुखका भोग क्षरिक है, इसलिए हेय है। जितनी देरकोी यह सुंख भोगा है, उतनी 
देरको भी वह सुख नहीं, क्योंकि उसमे भी भीतरसे तृप्णाका सम्बन्ध है। भोग भोगते हुएं 
विषयसेवन करते हुए भी कितनी तडफडाट, कितनी गडंबडात उसमे झा सकती ? जो जीव 
मोहके कारण दो सालके बच्चेमे यह बडा सुख देगा, यह बल्पना कर सकता है, वह मोही 
जीव अपने अन्दरके तृष्णा भावमे इसीको सुख मानकर कल्पना करे तो कौनसी आाश्चर्यको 
बात है ? यहाँ तृष्णाका सम्बंध है, इसलिए वह स्वास्थ्य नही, सुख नही और स्वार्थ नही । 
इन्द्रियन सुखकी अ्रसारता--अआ्र।चार्यश्रीने इसमे ऐसी हितमय वाणी कही है कि यह 
सब सुख मात्र हवाई हैं और इनका बताता जो देह है, वह हवाई जहाजकी तरह है, यह 
शरीर उसका यन्त्र है और ड़ाइवरकी तरह यह हमारी आत्मा है । इसके कारण ही शरीरकी 
प्रवुत्तिया होती हैं । जैसे अ्रजगम यत्र जगम पुरुषके हारा चलाया जाता है, इसी तरहसे यह 
शरीर आत्माके द्वारा चलाया जाता है । उसमे बैठने वाले तो ऋनन्‍्त लोग रहते, . भैया 
हमे एक बात याद आई, हमे कई बार जब सडकपर चलते हैं, तो बढिया मोटर देखकर यह 
लगता कि इसमें तो कोई देवता बैठा होगा, परन्तु जब श्रन्दर देखते तो लगता कि यह तो 
वही हाड मास नाक मल मूत्र आदिसे भरा हुआ पुतला बैठा है। यह जो शरीर एै, चाह 
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कितना ही सुन्दर रहो, परन्तु यह शरीर हिंतू नहीं हैं। इसके चार अवगुण है । यह वीभत्स 
है अर्थात्‌ भयानक है । जब जीव निकल जाता है, तो शरीरकों देखकर अन्दाज क्रो कि वह 
कितना भयानक होता है ? दूसरी बात यह कि मोहके उदयमे लगता है कि शरीर सुन्दर है । 
परन्तु उस सुन्दर शरीरमे क्रोधका भाव ञ्रा जाय तब उसके चेहरेको देखो कि वह कितना 
असुन्दर लगता ? वह उस समय भी भयानक होता, और समयमे जब वह शान्तिसे बैठा है; 
तो उस समय उसके सुंखमे जो सुन्दरता आई वह सुन्दरता शान्तिके प्रतापसे आई । इसलिए 
यह शरीर वीभत्स है । इसके अलावा यह अपवित्र भी है श्रथवा यह तो जैसा है, झो तेसा ही 
है । यदि इसको अपवित्र बनाया तो आत्माके राग मोहने बनाया । रागद्वेष मोह जैसी पर्यायो 
मे रहनेके कारण यह आत्मा ही अभी अपवित्र है | ये सारे खून, मास और हड्डी अपवित्र है, 
यह तो लोकव्यवहार है । परन्तु इनको व्यावहारिक भी अपवित्र बनाया किसने ? जिसने अप- 
वित्र बनाया, वह हेय है या जिसे अपवितन्न बनाया गया, वह हेय है ”? एक लडकेने एक चाडाल 
को छू लिया, इसलिए उससे कहते कि तुग नहावो, वरन्‌ तुम अशुद्ध हो और उससे लडके दूर 
रहते, यदि वह अ्छूता किसीकों छू ले तो वह दूसरा लडका भी अछूता माना जाता तो फिर 
इन दोनोमें से अधिक अछूता कौत ? जो लडका छू गया वह अपविन्न हुआ या जिससे छूप्रा 
गया वह अपवित्र रहा । वह लडका तो सम्बन्धसे अछूता हुआ तथा दूसरा भी, परन्तु प्रथम 
अछूता तो पहिला है व वाण्डाल तो अपविन्र है ही। इसी तरह अपविन्र तो वह आत्मा हुई 
जिसके कारण शरीरको अपवित्र बनना पडा । तथा शरीर भी अ्रपवित्र ही है । सुन्दरसे सुन्दर 
चीज, सुन्दरसे सुन्दर आँख सब अपविन्र है। इसका लक्ष्य कर जिस समय भी सोचता उस 
समय भी आनन्द नहीं आता । 

श्रतोन्द्रियसुखकी स्वाभाविकता--आत्मा रागमय है, परन्तु उसमे एक ही तरहका 
राग नहीं होता । यदि एक ही तरहका राग हो तो वहा तो विश्राम मिल जातां। यह 
विपय सुख पराधीन सुख है, सदा रहने वाला नहीं। यह साराका सारा मूर्तिक सुख है, 
इन्द्रियज सुख है थ इससे विलक्षण दूसरी तरहका ज्ञान सुख, जहाँ अमृत और अतीन्द्रियपना 
रहता है वह कसा है ? पहले तो ऐसी दृष्टि बनाश्रों कि वह जो सुखकी बात सोची वह सुख 
अनन्त ज्ञानसे अभिन्न है। वह ज्ञानसुख अमृतिक प्रात्मर्पान णामकी शक्तियोसे पैदा होता 
है, जो चैतन्यका सम्बन्ध रखने वाली है, एक ऐसी आत्माके स्वाभाविक परिणमन शक्तिथोसे 
प्रतीच्द्रिय होनेके कारण वह सुख स्व/भाविक्र है जो सुख कि केवल आत्माके स्वाधीन भावसे 
पैदा होता । हक आत्मशक्तिसे ही जिसकी उत्पत्ति है वह ही अमृर्तिक श्रतीन्द्रिय सुख है । 

आनन्दसें श्रतीन्द्रिय विशुद्ध श्राह्माद--यहाँ यह शका होती कि आत्मामे सुख दु खके 
बिना नही होता । जहाँ दुःखे ही नहीं है ऐसे सिद्धोमे, अरहतमे, सुख जैसी चीज ही क्‍या 
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रहे ? इसका उत्तर यह है कि पहिली वात तो यह है कि उसे सख शब्दमे कहा जाय या 
आनन्द शब्दसे कहा जाय । आात्मामे एक जातिका गुण ग्रनादिस अ्रनन्‍्त काल तक रहता । 
ससार अवरशमे जितनी भी पर्याय होती है वे कोई न कोई गुणकी वजहसे होती है । आत्मा 
में जो दुख प॑ंदा होता है वह भी किसी गुणकी अवस्थासे रहता तो जहाँ दुखन रहे 
कैबल सुख कहा, वहाँ श्रानन्दको सुख कहा । श्रानन्‍्दमे दु.खकी श्रवस्था नही रहती है । तो 
वह अवस्था आनन्द नामसे पाई गई है । हम जीवोकी दृष्टि सुखसे ज्यादा परिचित है । तो 
उसकी वह जो अवस्था है उसको जाननेके लिए जहाँ ज्ञानके विकारमे दु ख श्राया था उसके 
श्रभावमे उस स्थितिको समझाने के लिए हम सख झब्दसे कहते है । वहाँ तो उसको आ्रानन्द 
शब्दसे कहा जाय तो ज्यादा अच्छा है । आानन्दका अर्थ क्या ? आ माने चारो ओर, श्रौर नन्‍्द 
माने समृद्धि आ जाये। चारों श्रोरसे जहा समृद्धि झा जाये उसे झ्रानन्‍्द कहते है । इस तरट्ू 
जो केवलका सुख है वह सुख आत्माकी परिणमन शक्तियोसे पैदा होता । वह आओआत्माके ही 
ग्राधीन है, स्वाधीन ही है। सहज शुद्ध आ्रात्माके अभेद ज्ञानके कारण पैदा होता, ऐसा वह 
सुख, जिसमे सकत्प-विकल्पोका नाम नही, गह सुख रवाधोन है, पराधीन नही हैं । उस सुख 
की एक साथ प्रवृत्ति है । वह सारेके सार अ्भेद परिच्छेदोसे एक ही साथ प्रवृत्ति है। जिस 
समय सुखके विपयमे कोई तारीफ की जाय, उतनी ही तारीफ ज्ञान के विषयमे 
जानो और ज्ञानके विपयमें जितनी भी तारीफ है वह सुद्रकी तारीफ जानो, क्योकि उन 
दोनोमे अभेदपना है । ज्ञान श्र सुख विरोध रहित है, प्रतिपक्ष रहित है, जो भ्रवस्था सवे 
दुख रहित है, ऐसा ज्ञान सुख मुख्य है, ऐसी वात जानकर ऐसी श्रद्धा करो कि ज्ञान और 
सुख ऐस। ही उपादेय है । 
श्रद्धाकी सुक्तर सावधानी--अतीन्द्रिय ज्ञान युख्च उपादेय है, ऐसा जो परिणाम 
होता उसमे यह श्रद्धा करो, इस श्रद्धाके साथ निश्चय उपादेय है, ऐसा परिणाम जो बना यह 
प्रिणाम भी हेय है। ऐसा भी विचार करो निश्चय उपादेय है ऐसा जो परिणाम हथा वह 
परिणाम भी हेय है । ज्ञानी भगवानकी भक्ति कर रहा, १२न्तु भावानवी भक्ति हो करता 
रहना चाहे, तो यह बुद्धि जो है वह हेय है, परन्तु ऐसा परिणाम ज्ञानीके प॑दा नहीं होता । 
भक्ति उसके आती है, परन्तु उसको पकड कर बैठ जाय कि यह चीज मेरे ही में नित्य जमा 
ऐसा परिणाम उसके नहीं होता । वितना सावधान वह ज्ञानी है । किसी समुद्रके बीचमे 
कोई आदमी जैसे एक बालिस्त भर की पुलिया पर चलता हैं तो कितना सतववानी रखकर 
चलता है कि कही मेरी सावधानी भग न हो जाय जिससे मैं समुद्रमे गिर जाऊ, इसी तरहंसे 
वह ज्ञानी कितना सावधान है कि वह कही भी डिय नहीं सकता । कितने विचारकी उसमे. 
शक्ति है ? ऐसे योग्य आत्मामे जब विकल्पों दूर ऐसा जो ज्ञानसुख हूं त। है, जो अत्तीर्द्रिय 
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भी है श्रौर अमृरतिक भी है, वह उपादेय है, परन्तु जो यह परिणाम विकल्प कर रहा, यह 
प्रिणाम भी हैय हैं। इस प्रकार अमूर्तिक, ज्ञायक, अरतीन्द्रिय चिदानुद ही जिसका स्वत"सिद्ध 
स्वरूप है, ऐसे मुखका काररण जो ऐसा ही तान है, वह उपादेय हैं, परन्तु ऐसे विकल्प परि- 
णामोमें भी जमकर बैठ जाना हेय है । इस प्रकार आनदकी यह भूमिका है । इससे मूर्त सुख 
मे ज्ञो हेय बुद्धि और अमूर्त सुखमे उपादेय बुद्धि आयेगी । 

निर्मल ज्ञानके साथ निर्मल ज्ञानक्नी उद्भुति--यह सुखका प्रकरण चल रहा है। 
रुख वही उत्तम है जो श्रतीन्द्रिय हो, स्वाभाविक्त निराकुलता रूप हो और अतीन्द्रिय हो, 
ऐसा सुख उपादेय है । इस अतीन्द्रिय सुखका कारण अथवा साधन अतीन्द्रिय ज्ञान है । यद्यपि 
भेदविवक्षामे ज्ञानगुणका स्वरूप जुदा है ओर आनन्द गुणका स्वरूप जुदा है, ज्ञानका चिह्न 
सचेतन है और गआ्रानन्दका चिह्न श्राह्नाद है, तथापि वस्तुत देखो तो ज्ञान और आनन्द भिन्न 
भिन्न सत्‌ नही है, ज्ञानकी सहज प्रवस्था झ्रावन्दकी सहज अ्रवस्थाकोी लेकर होती है, और 
आननन्‍्दकी सहज अवस्था ज्ञानकी सहज अ्रवस्थाको लेकर होती है । इन्द्रियज्ञानके समय इन्द्रिय 
सुख है, और अतोन्द्रियज्ञानके कालमे अ्रतीन्द्रिय सुख है, मलिन ज्ञानमे मलिन युख व निर्मल 
ज्ञानमे निर्मेल सुख हैँ । सुख ज्ञानके अनुरूप ह।ता है तब यह प्रतीत होता है कि सुखका साधन 
ज्ञान है, हमे सुख चाहिये तो ज्ञानकी सम्हाल करनी चाहिये, जो ज्ञानकी सम्हाल न करें और 
बाह्य पदार्थोकी सम्हालका यत्न विकल्पित करे तो वह ॒सुखका पात्र तो क्‍या, उल्टा वेदना ही 
पाता है, क्योकि सुखका साधन बाह्य द्रव्य नही, किन्तु निज ज्ञान ही है। यह आनन्दका प्रक- 
रण चल रहा है । इसमे यह तकंणा चल रही है कि सुख कौनसः उपादेय है ? तब सिद्ध किया 
कि अतीन्द्रिय सुख ही उंपादेय है । अब प्रश्न हुआ कि उसका साधन क्या है ? तब उत्तरमे 
अतोन्द्रिय ज्ञान साधन है और वह उपादेय है । ऐसा अभिस्तवन करते है, उत्तम बात कहना 
स्वय स्तुति बन जाती है । 

ज पेच्छदो अमुत्त मुत्तेसु अदिदियं च्‌ पच्छण्ण । 
सयल संग च इदर त णाण हवदि पच्चक्‍्च ।॥५४।॥ 

अतीन्द्रिय ज्ञानका स्तवन--इस गाथामे यह बताते है कि अ्रतीम्द्रिय मुखका सावन 
ग्रतीन्द्रिय ज्ञान हैं और वह अतीन्द्रिय ज्ञान ही उपादेय है | अतीन्द्रिय ज्ञान ग्ह है जो अपनी 
सत्ताके लिये इन्द्रियकी अ्वेक्षा न करे । अतीन्द्रिय ज्ञान भी दो प्रकारका होता है । एक तो 
नित्य कार्यहूप और दूसरा स्वानुभव रूप । स्वानुभव रूप अर्थात्‌ सहज जुद्ध आत्माका अभेद 
ज्ञान भी अतीन्द्रिय ज्ञान हे । ऐसा ज्ञान मानसिक ज्ञान नही और जो मानसिक ज्ञान है, वह 
स्वावुभव नही । छद्यस्थ अवस्थामे मति और श्रुतज्ञान चलते है और ये दो इन्द्रियण या मान- 
सिवा ज्ञान है। सो जब तक विकल्पावस्था हे, उस अवस्थामे स्वानुभव नहीं होता । इच्धियज 
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ज्ञानके कारणसे श्रतीन्द्रिय ज्ञान हो जाय, यह बात अ्सरभव है, इसलिए मानना होगा कि 
केवलज्ञान अथवा अतीन्‍्द्रिय ज्ञानकी उत्पत्तिका कारण कोई न कोई श्रतीन्द्रियज्ञान ही होगा । 
दूसरी बात यह हे कि जो मतिज्ञानके बारेमें यह बताया गया कि यह इन्द्रिय और मनके 
निमित्तसे पैदा होता, तो उसका पैदा होन। ही तो बताया गया । आात्मामे नित्य प्रकाशमान 
सहज शुद्ध जो सामान्यतत्त्व है, उसका शअभेद ज्ञान जब पैदा होनेको है, तो मनके विकल्प 
निमित्त कारण पडते है, जब उस विकल्पज्ञानके अ्नन्तर निविकल्प अवस्था आती है, तो उस 
समय विकल्पज्ञांन नही चलता, उसका लक्ष्य करके स्वत: प्रक&-होने वाला जो परमपद है, 
वहाँ अतीन्द्रिय सुखका साधनभूत जो ज्ञान है, वह अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान है और अतीन्द्रिय ज्ञान ही 
उपादेय है, ऐसा स्तवन करना, इस ५४बी गाथामे बताया गया है। 


श्रतीन्द्रिय ज्ञानमे अ्रम्ुत्त श्रोरःप्रच्छन्नोका ज्ञातृत्व--जो ज्ञान देखते वाले पुरुपके ज्ञान 
तरगरूप जो ज्ञान है, वह अमूर्तिकको भी जानता | वह अमृरतिक क्‍या चीज है ? धर्मद्रव्य 
ग्राकाशद्रव्य, अधर्मद्रव्प, कालद्रव्य और इनसे भी श्रेष्ठ अतीन्द्रिय राग रहित सच्चिदानन्द हो 
है, एक स्वभाव जिसका ऐसा परमात्म द्रव्य, ये ५ चीज अमृते हैं, इस अमृत्तकी भी जानता 
मूर्त पदार्थ जो है उनकी भी जानता, और जो प्रच्छन्न है, कालसे प्रच्छुन्न हैं, ऐसे भूत भविष्य 
की चीज, और जो क्षेत्रसे प्रच्छन्ष ग्रतोकाकाश देश आदि श्र भावसे प्रच्छन्न सुक्ष्मप्ते सृक्ष् 
परमाणु आदि, द्वव्यसे प्रच्छन्न वे सभी पिण्ड उन सब प्रच्छन्नोको भी जानता है और कुछुकों 
भी जानता हैं। वह और कुछ क्या ? भूतकालमे अपने द्रव्यमे आने वाली या परद्रव्यमे आते 
वाली जो और भी चीज है, विभाव, अशुद्ध अवस्था इन सबको भी जानता है, ऐसा ज्ञात 
अतीन्द्रिय ज्ञान है शरीर वह ज्ञान ही सर्वजके अतीन्द्रिय सुखका साधन है | इन्द्रियशानमे यह 
शक्ति नही कि वह अतीन्द्रिय सुखका साधन बन सके, केवल अतीन्द्रिय बानमे ही ऐसी शक्ति 
है । अ्रतीन्द्रिय ज्ञान अमूतिक और मू्तिकको भी श्र अमृ्तिक मूर्तिकमे भी प्रच्छन्न आदि 
सबको जानता है । जो बडी मुश्किलसे कोशिश करनेपर भी समभमे नहीं श्राने वाने द्रव्य, जो 
क्षेत्र, काल और भावसे भी प्रच्छन्न है, केत्रसे प्रच्छन्ष अलोकाकाशके प्रदेश, कालसे प्रच्छन्न जो 
वर्तमानमे नही है ऐसी भूत और भविष्यकी पर्याएु और भावसे प्रच्छन्न स्थुल पर्यायोमे घुसी 
हुई जो सूक्ष्मसे सूक्ष्म पर्या४ होती, वे सब केवलोकी ज्ञान पर्यायोमे रहती ही है 4 क्योकि थे 
सबकी सब वहां प्रत्यक्ष है। द्रव्यमे सबसे श्रघिक सुक्ष्म चीज कालद्रव्य है । वह कालद्रव्य ऐसा 
है जिसकी पर्याय समय है, वह द्रव्यसे प्रच्छन्न है, केत्रसे अलोकाकाशके प्रदेश प्रच्छन्न है और 
कालसे प्रच्छन्नभूत ओर भविष्यकी पर्याए है, जो कालसे ढकी होती है, भावसे प्रच्छन्न स्थुल 
पर्यायोमे घुसी हुई सूक्ष्म पर्याएं है । जैसे एक बालक एक महीनेमे एक अग्रुल बढ गया, परन्तु 
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वह तो समय-समयपर बढ रहा, परन्तु उसका वह प्रतिसमय बढना भावसे प्रन्छन्न है 
और उसका वर्शान नहीं किया जा सकता और एक महीने भरमे उसका एक अगुल बढ़ना 
दिखाई दे गया तो उसका वर्रान किया गया । एक 'मोटी पर्यायमे भी प्रति समय सूक्ष्म पर्याए 
चल रही है, जिन्हें हम परिवर्तन कहते, वे सूक्ष्म पर्याए भावसे प्रच्छन्न है। ऐसे सब प्रच्छचो 
को भी जो देख लेते है, ऐसे अ्रतीन्द्रिय ज्ञानी जीवोके स्वय अतीन्द्रिय सुख होता है।.... 

सुख और ज्ञानकी अविनाभाविता--अश्रतीन्द्रिय सुख उसीके होता है, जिसके श्रतीन्द्रिय 
ज्ञान हो । ज्ञानकों छोडकर सुख नहीं रहता, और सुखको छोडकर ज्ञान नही हो सकता । सुख 
ओ्रौर ज्ञानमे ऐसा ही भाईचारा है । ऐसे ज्ञान और सुखका सम्बंध अभिन्न है । ज्ञानके बिना 
सुख नहीं रहता, ओर जहाँ सुख नही हो, वहाँ ज्ञान नही रहता । वहा ही यह बात बतलाते 
कि अतीन्द्रिय सुखका साधन अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान है। यहा यह प्रश्न हुआ कि जब ज्ञानसे अभिन्न 
सुखको बतलाया जा रहा ऐ तो ज्ञान और सुख दो गुण नही बतलाना चाहिए ! इसका उत्तर 
यह है कि वहाँ स्व्रलू्पदृष्टसिसि तो ज्ञान और सुख दो हैं, परतु ज्ञानसे जुदा सुखका सवेदन नही 
बताया जा सकता और सुखसे जुदा ज्ञानका सवेदन नही बताया जा सकता, इसलिए वे अभिन्न 
है । यहाँ फिर यह प्रश्न होता कि और ऐसे गुण है, जो ज्ञानसे अभिन्‍न नही बताये जा सकते 
तो उनको भी ज्ञानसे अभिन्न कर दो । इसका समाधान यह है कि जब उन गुणोका वर्णान 
आयगा तो वे भी ज्ञानसे अभिन्न हो जाएंगे । जैसे सूक्ष्म गुण ज्ञानसे अ्रभिन्न॑ है | यदि ज्ञानके 
स्वरूप निर्माणमे से सूक्ष्म गुणको निकाल दो तो उसका सुक्ष्मपना मिट जाना चाहिए और वह 
स्थुल हो जाना चाहिए, परन्तु ज्ञान स्थुल तो नही हो जाता । इसलिए सभी गुणोको देखो, जो 
आत्मामे भरे हुए हैं, वे सब अपना भिन्‍न-भिन्‍न लक्षण सत्ताको लिए हुए होते है, परन्तु वे 
ज्ञानसे भिन्‍न नहीं । उस आत्माकी शक्तियोकों बताया जा रहा है कि वे सब गुण उस आत्मा 

द्रव्यससे भिन्‍त नही है और द्रव्यकी सत्तामे ही है, इसलिए सब अभिन्‍न है। 

श्रध्यात्म मोक्षमार्गं--प्रारम्भिक दशामे शिष्योको समभक्ानेके लिए भेददृष्सि वर्णन 
होता है श्रौर समझ चुकनेके बाद अभेदहृष्टिसे वर्णन होता है, यह अध्यात्म वर्णानका तरीका 
है। अध्यात्म अनुभवमे उतरे हुयेकी पूछे कि मोक्षमार्ग क्या है ? तो वह एकदम यह नहीं 
कहेगा कि दर्शन, ज्ञान, चारित्र ही मोक्षमार्ग है। परन्तु यह कहेगे कि जो एक ज्ञानमात्र अभेद 
परिणति होती, उस एक परिणातिको कहेगे कि यह अभेदानुभव मोक्षका मार्य है । फिर वे कहेगे 
कि ज्ञानका श्रद्धान स्वभावसे रहना, सो सम्यग्दर्शन है, ज्ञानका ज्ञानस्वभावसे होना, सो सम्य- 
ज्ञान है ओर ज्ञानका रागादि भावोके त्यागक॑ स्वभावसे होना सो सम्यक्चारित्र है । इसलिए 
ज्ञान ही दर्शन, ज्ञान ही ज्ञान और ज्ञान ही चारित्र है, यह अभेदहृष्टिसे बता रहे । चारित्र वह 
जो किसी वस्तुको जाने और ऐसा जाने कि उसके जाननेमे रागादि भाव नही रहे, परन्तु वह 
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चारित्र वया ? चारित्र वह कि जो बहत देर तक ज्ञनम्य बना रहें । दर्शन वया ? ज्ञानका 
ज्ञानरूपसे बना रहना और इससे विपरीत भ्रद्धा न लाना, र्सीको दर्शन कहते हैं । तो ज्ञानवा 
ज्ञान रूपसे बना रहना यह सामान्यतया अ्रनुभव किया, यही ब्र्शन हुआ ओर ज्ञानका ज्ञानम्प 
से होना, यह ज्ञान हुआ व बहुत देर तक वना रहना यह हुआ चरित्र । तो उस प्रकार दर्शन 
ज्ञान और चारित्र--ये तीनो गुण अभेद ही है । 

विश्वताका साम्राज्य--अ्रव यह प्रश्न होना कि ज्ञानये यदि अ्रनन्त गुण »ग गए तो 
ज्ञान द्रव्य हो जायगा । गुण जो होते है वे द्रव्यके आ्राधारसे होते है, तो सारे गुर ज्ञानके 
आधार होते है तो ज्ञानको द्रत्य हो जाना चाहिए । इसका समाधान यह है कि यहां प्रन्य 
गुणोको जो ज्ञानमे मिलाया वह आ+रसे नहीं मिलाया हैं। वे तो सहयोगी होकर मिले है । 
ग्राधारसे होकर गिलना यह तो द्रव्यम ही होता और सहयोगी होकर मिलना यह श्रलग 
चीज है | सहयोगी होकर वह अभेद हो जाय तो वह एक स्वरूप है ही क्‍या ? ज्ञानमे से सव 
गुण निकाल दो तो फिर इनबगे निकाल इदेनेसे ज्ञानमे उल्टी नीज थ्रा जानी चाहिए। फिर 
उस ज्ञानका स्वरूप क्या रह ज।यगा--यह सोचो । इस आात्माकों देखो । वह आत्मा ज्ञानमय 
है । भ्रव यह ज्ञान कितनेम्य है । ज्ञान सूध्म भी है, ज्ञान परिणमता इसलिए अगुम्लघु भी है, 
ज्ञान अमृरतिक भी है, ज्ञान स्थिर भी है । यदि ये गुण सहयोगी होकर एक दूसरेको ठोस लेनेके 
साथन न रहे तो यह बताओ कि ज्ञानका कोई अर्तित्व भी रहेगा क्या ? नही रहेगा। इस 
तरह ज्ञानमे जिलने गुण है वे अपृथक्‌ रूपसे रहते, फिर भी एक गुण दूसरे गुणके आरवाररूप 
नहीं, सहयोगी रूप हैं । सहय।गी रूपसे वे सब गुण न्‍्यारे नही हैं। उन सब गुणोका अभेदरपिड 
एक आत््मद्रव्य है और वह आत्मा ज्ञानमय है। यदि उसमे से कोई एक गुण भी निकाला 
जाय तो कोई गुण उसमें नही टिक सकता । द्रव्यकी से देखो-एक चीज है और वह परि- 
णमती है | परिणमन भी एक हैं। एक समयमे एक परिणमन है, ऐसी उस चीजमे कल्पना 
करके गुणा ढू ढते । द्रव्य की तरफसे देखते तो ऐसा लगता कि गुण तो उसमे मानी हुई चीज 
है । यदि गुणकी तरफसे देखते तो ऐसा लगता कि द्रव्य बया है, समस्त गुणोका एक अभेद- 
पिण्ड द्रव्य है । तब और द्रव्य क्या रहा ? द्रव्य तो मानी हुई चीज है । यह तत्त्वका विकट 
रहस्य है । 
वस्तुस्वरूपकी वचचनागोचरता--जों है वह अनुभवभे तो सत्य उतरता है परल्तु 
वचनोसे सत्य नही उतरता । हर पहलुओओसे दीखा वह तो चीज है और जो कल्पनासे जिस 
एक तत्वका आलबन किया वह चीज नही | जैसे अगुलीके सहारे चन्द्रमा दिखाया जाय तो 
देखने वाला केवल उगलीको ही नही देखता और न बीचके मार्गंव] ही “खता, वह तो उस 
जग लीकी सीधसे चन्द्रमाको देखता | इसी तरहसे सब दृष्टियोसे जहाँ वह एक निविकल्प भ्रखंड 
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एक ज्ञानस्वभाव श्रनुभवमे आ्राए तो वह सत्य लगा और उस अनुभवमे विकल्प किया तो वह 
सत्य नही लगेगा । उस अनुभवकों यदि बचनसे कहे तो वह सत्य बात नही बैठेगी । यह 
चीज पुद्गलद्रव्योके भी ऐसी ही है, केवल आत्मद्रव्यके ही नही। जैसे कोई कहे कि मिश्री 
तुमने जो खाई उसका स्वाद समभादो। परन्तु मिश्रीका स्वाद समभाने मे असमर्थ हो 
जाओ्रोगे । कहोगे कि बडी मीठी चीज है, गन्तेसे बनती है । गनन्‍्नेमे से इतना मैल निकालते 
तो गन्ने मे जो मीठा निर्मल रस रह जाता है उससे अधिक मीठा गुड बनता है। गुडमेसे भी 
मैल निकालकर शवक्र बनाते जो गुडसे भी ज्यादा मीठी होती है- उस शक्‍करको भी और 
स्वच्छ बनाकर मिश्त्री बनाते तो वह शक्‍्करसे भी ज्यादा मीठी होती है । यह तो बताया कि 
वह मिश्री इतनी अधिक मीठी होती है, परन्तु सुनने वाले को मिश्रीके मिठासकी सचाईका 
अनुभव नही हो पाया और स्वयं जिसने उसे खाई तो वे उसके रसवत अनुभव कर लेंगे, 
परन्तु समझा नही सकेंगे । इसी प्रकारसे ज्ञानके अनुभवकों वचनसे कहे तो वह सही नहीं 
बेठेगा । | रा 
गुरणोकी द्रव्याश्रयता--सारे गुणोका एक समूह, ऐसा एक जो पिंड है वही तो एक 
द्रव्य है । गुण द्रव्यके आधारमे है । द्रव्यवी जगहसे देखो तो द्रव्य है, द्रव्यका परिणमन द्रव्य 
को यह तरग है, और तरगसे सब गुण विद्यमान है। आत्मा जानता है तो ज्ञानगुण, देखता 
है इसलिए दर्शनगुरा, रागादिसे रहित है इसलिए घारित्रगुण निराकुलताका भाव है इसलिए 
सुखगुण, अमू्तिक है इसलिए अमू्िक गुण अनुभव होते है, ये आत्माकी शक्तियाँ है, जिनके 
परिणामस्वरूप आत्माकी तरग होती है, उन्हे कहते है शक्तियाँ या गुण । इन सब गुणोमे से 
किसी भी एक गुणका निर्माण ही सारे गुणोकी वजहसे होता है । यदि उसमेसे और गुणोको 
भिन्न मानें तो एक गुण भी अपना स्वरूप कायम नही रख सकता । परन्तु एक गुणका भी 
श्रन्य कोई गुण आधार नही है। श्राधार होगा तो उनमे अभेद सिद्ध नही होगा । 

अ्रश्मासे ज्ञानका प्राधान्य--देखो भैया | अम्ृतचन्द सूरि महाराजको ज्ञानसे इतना 
पक्षपात हो गया कि सुखका वन करनेकी बात कह रह थे, परन्तु उनको तो ज्ञानकी ही धुन 
है, आनन्दका वर्णन करते हुए उसमे भी ज्ञानको रख दिया, ऐसा उनके पक्ष लग गया | कुछ 
भी वर्णान करें तो बीचमे ज्ञानका वर्णान करने लग जाते, यह उनमे पक्षपात हो गया । सब 
जगह उन्होने ज्ञानकों खोस दिया । तो अम्ृृतचनन्‍्द आचार्य ज्ञानगुणके ही पक्षमे इतने क्‍यों 
आए ? एक दृष्टसि यदि देखे तो इन सब गुणोमे राजा एक जशञानगुण है, और ऐसा मालूम 
होता कि इस ज्ञानकी रक्षाके लिए हो वे सारे गुण है । ज्ञानमे यदि अमृर्तिकपना न आ्राये तो 
यह ज्ञान मू्िक बन बैठेगा और वह अतीद्रिय ज्ञान ही नही रहेगा । इस प्रकार ज्ञामके स्व- 
झूपकी रक्षाके लिए अमूते गुण आया । ज्ञानकी सत्ता रख देनेके लिए ही उसमे सक्षम गण 
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आ्राया | आत्मामे सूक्ष्म गुण है | ज्ञान ज्ञान ही रहे अन्य गुणरूप या भ्रन्य द्रव्यरूप श्रथ्वा 
अन्न व पर्यायरूप ने बन जाये, इस शक्तिको अग्रुरुलधु बनाये हैं । सो देखो अगुरुलघुने भी ज्ञान 
की रक्षा की । कल्पना करो कि किसी ज्ञानसे किसी आत्मासे यह गुण मिट जाय तो बह 
श्रात्माका स्वरूप कैसे रह सकता ? परन्तु किसी आत्मासे सूक्ष्म गुण न मिट जाय, यह सोच- 
कर ज्ञानकी भावना आत्मामे करनी पडी हे, ऐसी तो कल्पना नही होती । सहज श्रात्माका 
ज्ञानगुण समाप्त न हो जाय, इसलिए ज्ञान आया, ऐसी बात भी कल्पनामे नही भ्रा पाती । 
परन्तु ज्ञान न मिट जाय, इसलिए अगुरुलघु गुण आया । जितने भी गुण है, मानों इन सबको 
ज्ञानगुराकी आवश्यकता नही परन्तु ज्ञानगुणको सब गुणोकी आवश्यकता है । आत्माके अन्दर 
ज्ञानगुण एक ऐसा ही प्रधान गुण है । । हु 

श्रात्माकी साधारणासाधारणधर्मस्वरूपता--यदि आत्मासे कहते है कि तुझे बहुत 
गुणोमे रहते हुए बहुत दिन हो गये, आज एक ग्रुण कम करना चाहता हू तो सोचे कि किस 
गुराकों नष्ट किया जाय ? किसी भी ग्रुगाको निकालेगे तो आत्मा ही बिखर जायेगी । श्रात्मा 
की ही सत्ता नही रह सकेगी । इसके अतिरिक्त ये ज्ञनके अ्रतिरिक्त बाको गुण ऐसे है, जो 
किसी तरह ज्ञानके बिना कही टिक सकते है, परन्तु आरात्मामे और जितने गुण है, उनके बिना 
ज्ञान नही टिक सकता | पुदूगलमे अगुरुलघु धर्म और अधर्ममें सूक्ष्म और अ्मूर्तिक गुण श्रादि 
प्रकार रह सकते है, ये ज्ञानके बिना टिक सकते है, परन्तु इन सबके विना ज्ञान नहीं टिक 
सकता । सूक्ष्म कहते किसे है ? जो सूक्ष्म हो, ज्ञान उसे कहते है, जो जानता है । इस बुद्धिमे 
स्वरूपका भेद आया, इसलिए उनमे भेद पडा, परन्तु आत्मामे भेद नहीं चल सकता । आत्मा 
का वह ज्ञान तो सब गुणो सहित है । वही ज्ञान सर्वगुण है । किसी भी द्रव्यकों जिस गुणकी 
मुख्यतासे देखो वह द्रव्य उसी गृणरूप प्रगट होता है | ऐसे सर्व गुणोका पिड अभेद रूप आत्मा 
है । उस आत्मामे जब तकह/ज्ञान अतोन्द्रिय नहीं श्रायगा, वह ज्ञान जिसमे अनादिसें चंतन्य 
सामान्यका सम्बंध है, एक ही ऐसी आत्माको जो प्रतिनियत है, इतर किन्‍्ही भी सामग्रियोको 
नहीं खोजता, अपनी अ्रनत शक्तियोके कारण जो अनत बन गया । ऐसी अपनी स्थितिको अचु- 
भव करने वाला ज्ञान है, जो ज्ञान किसीके द्वारा निवार) नही किया जा सकता, वह ज्ञान 
जब तक श्रात्मामे नही आयगा तब तक अ्नत सुख प्राप्त नही हो सकता । वह ऐसा अतीन्‍्द्रिय 
ज्ञान ही अनन्त सुखका कारण है । 

अ्रतीन्द्रिय ज्ञानानुभवकी उपादेयता--अतीन्‍्द्रिय सुख इन्द्रियज्ञानमें नही आ सकता । 
अ्रतीन्द्रिय ज्ञानकी दृष्टिसे ही अतीन्द्रिय सुखको देख सवगे तो वह अवुभव हो सकेगा । यहाँपर 
प्रश्न हुआ कि अतीन्द्रिय सुख अतीन्द्रिय ज्ञानके बिना नही होता, यह तो समभमे आया, परतु 
हमारे हो रहा है इन्द्रियजज्ञान जिसके हारा वह सुख समभमे आयेगा ही नही, तो जो चीज 
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समभमे आ ही नही सकेगी, उसको समभानेका कष्ट क्यो किया जाता है ? इसका समाधान 
यह है कि अतीन्द्रिय ज्ञान दो प्रकारके है---एक सबमे रहने वाला और दूसरा केवलीमे रहने 
वाला । छद्मस्थमे रहने वाला अतीन्द्रिय ज्ञान वह है जो सहज शुद्ध सामान्य तत्त्वमय आत्माके 
अभेद ज्ञान सामान्‍य है, उसमे जो मानसिक विकल्प होता है, उसकी उत्पत्तिके बाद वह 
निश्चय जब हृढतामे आता है, तो आत्मा उन विकलपोकों छोडता है ओर यह आ्रात्मा तब 
स्वानुभवको पाता है, और स्वानुभवकी उस स्थितिकों अतीन्‍्द्रिय ज्ञान कहते है । उस चीजको 
बतानेके लिए यह इन्द्रियज ज्ञान और यह मांनसिक ज्ञान बताया गया । जैसे शास्त्रोका पढना 
शास्त्रोको भूलनेके लिए ही होता । इनमे विकल्प जो किया उसकी सफलता इस विकल्पके 
त्यागमे ही है । यहाँ कोई कहे जब निविकल्प अवस्थाकी बात है, जब फिर विकल्पोको छोडना 
- ही है, फिर शास्त्रविकल्पसे लाभ क्‍या तो भाई । शास्त्रोके विकल्प ,उस निविकल्प अवस्थाको 
पानेके लिए ही किया । जब यह अचस्था ञ्रा जायगी, तो उन्हें भूलना हो पडेगा । यदि यह 
कहो कि जब शास्त्रीको भूलना ही पडेगा, तो शास्त्रोको पढनेसे फायदा ही क्‍या ? परन्तु ऐसा 
किये ब्रिना वह निविकत्प अवस्था पाश्नोगे कैसे ? इसी प्रकार इन्द्रियज ज्ञानके द्वारा इतने 
विकल्पोकों पैदा करनेके बाद निविकल्प अवस्थाको पाने वाले अतीन्द्रिय सुखके स्वरूपको भी 
समभ सकते है । यहाँ इस तरह यह सिद्ध किया कि अतीन्द्रिय सुखका साधन अतीन्द्रिय ज्ञान 
है, इसलिये गतीन्द्रिय ज्ञान ही उपादेय है, श्रौर इन्द्रिय ज्ञान हेय है । 

श्रतीन्द्रिय ज्ञानके निरूपणके बाद इन्द्रियज ज्ञानक। हेयतया निरूपण--कलके प्रकरण 
में यह बात बताई थी कि अतीन्द्रिय सुखका साधन अतीन्‍्द्रिय ज्ञान है, आर बात है भी यही 
कि जैसा ज्ञान होगा उसी विषयक, उसी शैलीका सुख होता । मिठाईके ज्ञान बिना मिठाईके 
स्वादका सुख क्या ? इन्द्रियज्ञानसे इन्द्रियसुख होता, और अतीन्‍्द्रिय ज्ञानसे अ्रतोन्द्रिय सुख 
होता । जँसी ज्ञानकी तारीफ वैसी ही सुखकी तारीफ और जो सुखकी तारीफ वह ही ज्ञानकी 
तारीफ, ज्ञान और सुखमे इसी तरहका भाईचारा या अभेदपना है । आज बतलाते है कि जो 
इन्द्रियज्ञान इन्द्रियसुखका साधन है, वह हेयहै । इन्द्रियसुखका साधनभूत जो इन्द्रियज्ञान है, 
वह हेय हैं । इस जीवके भ्रनादिकालसे जो इन्द्रिय ज्ञान रहा, वह अब नही चाहिए । श्रब ५ 
इन्द्रियोत्े विषयोमे जो सुख आते है, वे नही चाहिए। वह इन्द्रियज्ञान जो श्तीन्द्रिय ज्ञानका 
विपक्ष है, हैय है, उस इन्द्रियज्ञानकी प्रक्ृष्ट निन्‍्दा करते है, देखों भैया ! श्रोमत्कुन्दकुन्द देवने 
अतीन्द्रियज्ञानका कुछ स्वरूप ५४वीं गाथामे कहा था, वह तो स्तवन बन गया था, वहाँ कही 
आचार्य श्रीनें स्तवन नह्हीं किया था, मात्र कुछ स्वरूप ही बताया था, और अब इस ५५वीं 
गाथामे भी इच्धियज्ञानका स्वरूप ही बता रहे है। विच्तु स्वरूप ही ऐसी पराधीन अपूर्ण 
विशुद्ध अवस्थाकों लिये हुए है कि स्वरूप कहते ही निन्‍दा हो जाती है, इसमे केवल इन्द्रिय 
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ज्ञानकी ही निन्‍्दा नही है,- इन्द्रियमुखकी पहिले निन्‍्दा है। प्रकरण भी सुखका ही तो चल 


रहा है, इन्द्रियज्ञान तो हमारे सत्पथके प्रारम्भिक यत्नमे कभी कोई सहकारी भी हो सकता 
है, किन्तु इन्द्रियमुख तो सदा मेरी शातिके विरुद्ध ही रहता है | यहाँ इन्द्रियमुखके साधनी- 
भूत इच्द्रियज्ञानका हेयतया प्रणिनदन करते है, वर्णन करते है । 
जीवो सय अमुत्तों मृत्तिगदों तेण मुत्तिणा मुत्त । 
ग्रोगेण्ठिता जोग्ग जाणदि वां तण्ण जाणादि ॥५५॥। 

इन्द्रियज्ञानका क्‍या ज्ञानपना--यह इन्द्रियज्ञान कैसा है ? यह जीव तो स्वय अमूर्तिक 
है, परन्तु शरीरसे इसका सम्बन्ध होनेके कारण यह मूर्तिकके द्वारा ही मृतिककों ही जानता 
है । इन्द्रिय विकल्‍प, क्षयोपशम, मानसिक विकल्प, ये सब सूर्तिक है । इनके द्वारा यूतिक यह 
जीवको अवग्रंह करके जानता है । यह जीव प्रारभिक श्रस्पप्ट विकल्प करके जानता है श्रौर 
योग्यकोी जानता है । जो सामने पडा है या स्थुल है ऐसी चीजको जानता है श्रथवा नही भी 
जानता । यह जो भी जानता है वह जाननेंमे जानना नहीं कहा जा सकता । जैसे कभी पिता 
किसी बेटेसे जबरदस्ती कोई काम कराता है तो वह कहता हैं कि क्या यह करनेमे करना है, 
पहलेसे ही प्रेम और विवेकसे यह कार्य होता, तो वह करनेमे करना होता । इसी तरहसे जो 
ज्ञान ऐसा है, जो मूर्तिकके द्वारा जानता, मृतिककों जानता, अ्वग्रह करके जानता, और कुछ 
ही की जानता, वह कोई जाननेमे जानना है | आ्त्मामे स्वभाव तो सर्वज्ञ त्रंकालिकका है, यह 
स्वभाव होते हुए भी पराघधीनकी तरह जानना क्या जाननेमे जानना है । इस प्रकारसे जो 
इतनी गडबडियो वाला ज्ञान है, वह कोई ज्ञानमे ज्ञान है । इसे झाचाय॑ कहते है कि यह ज्ञान 
नही है। इन्द्रियज्ञानके जरियिसे नाना प्रकारके श्रवगुण श्राते है। यह ना कुछ इब्द्रियज्ञान 
मिला, जब तो इतना घमड इस जीवके है, यदि अ्रसम्भव एक कल्पना करं, यह केवली मान 
कपायका जरासा भी अश अपने ज्ञानमे पाते तो कल्पना कर लें कि वे अपने ज्ञानके द्वारा 
दुनियाकी क्या दशा कर डालते ? तात्पय यह है कि इस जीवकों यदि इतना बड़ा ज्ञान इस 
कपायमे रहता तो अनर्थकी हद हो जाती, तो ज्ञानमे मानकपाय नही आता, इसीसे सर्वज्ञपने मे 
मानकपाय नहीं श्राता । 

इन्द्रियण ज्ञानकी ऋ्रमजोरिया--यहाँ हमारा इन्द्रियजज्ञान कैसा हैं, यह बात बतलातें 
है । इन्द्रियज्ञान मूर्तिसि तो जानता है और मूर्तिको ही जानता है । मूर्तिकको ये ही जानता है, 
इसलिए वह पराधीन है, स्थुल पदार्थोकों ही जानता और मूर्तिकके द्वारा श्र्थात्‌.इन्द्रियज्ञानके 
द्वारा ही जानता । स्वभावसे अमूर्तिक होते हुए भी यह जीव पाँच इन्द्रिय वाले मूर्त शरीरको 
प्राप्त हुआ । अमूर्तसे मूतकी सन्निधि पाई तो ऐसा फल हुआ कि यह मृत्तेके हारा ही जान 
पाता और मूर्तकों ही जान पाता । तो ज्ञानके उत्पन्न होनेमे जबरदस्तीका कारण लग जानेके 
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कारण ये इन्द्रियादि चेलेंज दे रहे है, तुम कुछ जान पाओ्नोगे तो हमारे हुवमसे, हमारे सहयोग 
न्‍ जान सकते हो । हमारे बिना कुछ नही कर सकोगे, यह बलाधान निमित्त ऐसा हो 
गया कि इसके बिना कुछ गडबड ये कर ही नहीं सकता । ऐसा जो इन्द्रियज्ञान है, वह मतिक 
के द्वारा मतिकको ही, जिनमें कि स्पश, रस आदि गुण है, ऐसे योग्यको ही अ्रवग्नह केरके 
जानता है । यह इन्द्रियज्ञान किसी पदार्थकी जानता है तो पहले अ्रवग्रह होता है । अब इसके 
बाद क्षयोपशम विशेष हो व यदि हमारा उपयोग लगा तो शरीर ज्यादा ईहादि ज्ञान होने लगा 
और यदि यह बात नही हुई तो अवग्रह होकर ही समाप्त हो जाता । इस प्रकार थोडासा 
प्रतिभासमें ञ्रा पाता और समाप्त हो जाता, ऐसा इन्द्रियज्ञान है । इसमे छछ्ि हो तो आगे भी 
जान पाता । हम कसी चीजको भी देखते है, तो हमारा ज्ञान पराधीन होनेके कारण ऐसा 
लगता कि हमने जल्दी ही उसे समझ लिया, परन्तु वहाँ अ्वग्रह आदि क्रमसे ज्ञान हुआ । 
कदाचित्‌ क्षयोपणम विशेष होता तो आगे बढे अर्थात्‌ कुछ ज्यादा समझ लेते । यह इन्द्रिय- 
ज्ञान मेरा हितू नही है, यह तो मेरे स्वभावका घातक ही है अर्थात्‌ बहकाने वाला है । ऐसे 
विशृद्ध स्वभाव वाले चैतन्यके लिए यह ज्ञानगुण और इसमें ही रमकर रह जाना, यह तो एक 
बड़ा अपराध है, शडा कलक है, और आगेकी उचन्नतिमे बड। भारी रोडा है । यदि ऐसी बात 
आई तो अतीन्द्रिय सुखकी प्रवृत्ति नही रही | इसलिए यह बताया कि इन्द्रियज्ञान हैय है । 
परोक्षज्ञानमें व्यप्रता व शक्तिघात--यह परोक्ष ज्ञान कँसा है ? यद्यपि इस आत्मामे 
अनादिकालसे ही शुद्ध चैतन्य सामान्यका सम्बन्ध है। इस इन्द्रियज्ञानी जीवको समभा रहे 
कि तेरे अन्दर चैतन्यसामान्यका सम्बन्ध अ्रनादिकाल ही से स्वत ही है परन्तु इन्द्रियजालमे 
फसे होनेके कारण स्वय अपने आप स्वाधीनतया आत्माके द्वारा अ्र्थोकी जान लेनेमे असमर्थ 
हो गया । जैसे आँखसे सब देखते है, फिर भी आँखिमे पट्टी लगा देवें तो स्वय अपने देखनेमे 
असमर्थ हो गया, इसी तरह अ्रनादि कालसे चंतन्य सामान्‍्यका सम्बन्ध पाया, परन्तु फिर भी 
अज्ञानहूपी अधकारसे अधा हो गया और अर्थोको जाननेमे श्रसमर्थ हो गया । इसके बाद प्राप्त 
और प्प्राप्त जो परनिमित्तक सामग्रियाँ है, उनको खोजके लिए व्यग्न हो गया । जब स्वय 
नहीं जान पाता यह जीव, तो जाननेके लिए १० अन्य चीजोका सहारा लेता और उनको 
खोजनेकी व्यग्रता पैदी करता । इस व्यग्रतासे वह अपनी शक्तियोकों खो देता । यह जीव 
अल्पन्नानी है और स्वय जाननेमे असमर्थ हैँ और अपने जाननपनेसे जाननेके लिए श्रन्य साम- 
प्रियोकी खोजसे व्यग्न हो गया तो उसने अपनी स्वयकी शक्तिया खो दी । हमारी अनन्त 
जत्तियाँ उसीलिये खराव हो गई कि हम अज्ञानकी ग्रन्थीसे गुठित होनेसे पदार्थोकों स्त्रय 
जाननेमे असमर्थ हो गये, परन्तु बुद्धिमे बहुत वहत जाननेकी इच्छा पैदा हो गई, जब स्वय 
जाननेमें असमर्थ हैं तो फिर आश्षय खोजते, इस तरह आश्रय खोजनेवी व्यग्रता पैदा होती, 


हु 
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तो उससे इस आत्माकी अनन्त शक्तियाँ नष्ट हो गई । 
मोहमल्लका श्राक्तमणा--यहाँ यह विशेषण दिया क्रि प्राप्त सामग्री और भ्रप्राप्त 
दोनो सामग्रीकों अ्रपने ज्ञानको बढानेके लिए खोजनेमे व्यग्र हो जाते । १२सतु उस जीवकी सत्ता 
गों उसीके आधीन है | श्रांख कमजोर हो गई, उसका जाला निकदवाते है, तो यह श्राख तो 
हमारी सत्ता नही है| श्रॉख सुधरना या विगडना यह जो परिणमता है वह तो मेरे आधीन 
नही है, परन्तु जो परपदार्थ है अ्रथवा परसामग्री' है उसको खोजनेमे जो व्यग्रता आती, वह 
व्यग्रता तो पराधीन सामग्रीकी खोजनेके लिए होती, इसलिए उस व्यग्रताके वारण उसका 
ज्ञान मोटा बन गया, ऐसा जो सस्थूल ज्ञान है वह श्रनन्त णक्तिके मिट जानेसे अ्रधीर है श्ौर 
श्रपने श्रापफो टिका नहीं सकता, सस्थिर हैं। ऐसा जो यह इन्द्रियज्ञान है वह महान मोह 
मल्लके वशमे होनेके कारण है | ज॑ंसे कि एक लडकेकों मारने वाले उसके चार भाई है, तो 
उसकी कंसी दशा होती, एकने पटका, एकने मुक्का मारा, एक्‍्ने घसीटा और एकने थप्पड 
मारा, और उस लडकेका कचूसर निकल गया । तो हम इस इन्द्रियज्ञानमे कैसी दुर्गति चल 
रही है, कदाचित्‌ इन्द्रियज्ञान भी हो जाय तो टिके भी नहीं, १० जगह भी जाय, इतना ही 
हो जाय तो भी ठीक है, सतोपकी बात है, परतु इतना ही नहीं रहने दिया, वहाँ तो महा 
मोहमल्ल जिन्दा है, इसलिए परपदार्थकी परिणतिमे उसका अभिप्राय श्रा गया । परपरिणतिमे 
ग्रभिष्राय होना ही मिथ्यात्व है । यही ससारमे रुलाने वाल। भाव है । ऐसा अभिप्राय होनेपर 
भी जगह-जगहपर ठगाया गया । यह जीव अनादिकालसे ठगाया गया ही तो रहा । यदि पर- 
को परिणति मेरे ग्राधीन होती और परकी परिणतिका अभिप्राय भी श्राता तो भी बुरा नही 
था, किन्तु मोहसे यह ज्ञान बार-बार ठगाया जाता है, यह तो इसका क्चूमर ही निकालता । 
इन्द्रियज ज्ञान सुखकी श्रहितरूपता--एक दुष्टके श्रथवा एक पापीके नावमे आनेसे 
कहते है कि सारी नौका डूब जाती, इसी तरहसे एक ग्रोहके आनेसे इन्द्रियज्ञानकी भी गालिया 
मिल रही है, और न जाने कितनी गालिया और मिलेगी ? इन्द्रियज ज्ञान कैसा है, इसबे, 
अवगुण बतला रहे है । यह मूर्तिकके द्वारा जानता, मूतिककों ही जानता, बलाधान निमित्त 
होते है, निमित्त जिनके उनके निमित्तसे जानता, ऐसा पराधीन भी है, फिर अवग्रह करके रह 
जाता, कदाचित्‌ ही ऊपरको जाता । कहते यहाँ तक भी ठीक है | जैसे एक चतुर लडकेको 
कोई पीट रहा, वह लडका पिटता हुआ यह सोच रहा कि चलो मुक्के ही तो लग रहे, हटर 
तो नही लग रहे, फासी तो नही लगी । इसी तरहसे इस पिटते हुए ससोरी जीवको ऐसा 
वतलाते है कि चलो इतना ही सही, ञ्रभी यह तो नहीं हुआ, परतु यह और तो लगा ही है, 
अनादिकालसे शभ्ज्ञान होनेके कारण यह स्वय पदार्थोको नही जानता, कहते कि इतना भी हो 
तो कोई बात नही, परतु वहाँ तो पदार्थोकों जाननेके लिए पराधीन सामग्रीकी रूं,ज मे व्य- 


गाथा २०५ १७ 


ग्रता श्राती, और उस व्यग्रताके होनेसे उसके ज्ञानवी अनंत शक्ति नष्ट हो जाती । इतना होने 
पर भी उसमे निरतर विप्लव होते, और वह एक जगह नहीं टिक सकता । इसके बाद भी 
एक और लगी है कि मोहमल्ल लगा है, उसके कारण परिणतिका अभिप्राय भी उसके साथ 
लग गया, उससे तो उसमे - बडा बुरापन आ गया । परको मै यो कर दू, ऐसा परिणमा दूं 


ऐसा अशभिप्राय इसके साथ लग गया और उस लगनेके साथ एक बात और लगी कि यह समय 


् 


समयपर बहुत ठगाया भी तो जाता है | परपदार्थको यो परिणमा दू, ऐसा अभिप्राय बना रहे 
और ऐसा होता भी रहे तो भी कोई बात नही, वह पिटने वाला कहता है कि श्रभी तक भी 
हमारी कोई हानि नही है, परतु यह बार-बार ठगाया भी तो जाता है | आचार्य महाराज 
कहते है कि एक जिस ज्ञानके अदर इतनी गडबडिया दिखती है, और उसपर भी ठगाया ही 
गया, ऐसा इन्द्रियज्ञान यदि जानता है तो मै समझता हु कि यह तो जानता ही नहीं। ऐसा 
ज्ञान ऐसी सम्भावनाके ही योग्य है । इसलिए यह जो इन्द्रियज्ञान है, वह हेय है ! 
इन्द्रियजज्ञानमे प्रेरक भावका अपराध--इन्द्रियज्ञान ही मेरा स्वरूप है, इन्द्रियज्ञान 
ही मेरा सर्वस्व है, इस प्रकारकी बुद्धि ही हेय है । वह अ्रतीर्द्रिय सुख इन्द्रियज्ञानके सम्बन्धसे 
नही आता । जहाँ इन्द्रियज्ञान होता है, इसके निमित्त रागद्वेष झ्रादि भाव भी साथ चला करते 
है, इसलिए वह इन्द्रियज्ञान जगह-जगहपर गालिया ही खाता है, १रचतु वास्तवमे इन्द्रियज्ञान 
का दोष क्या ? आ्ॉँखसे जो देखते तो देखनेमें जो राग भाव लगा है उसमे बुरा होता, श्राखके 
देखनेमे तो बुराई नही हुई । साधु पुरुष घर छोडकर साधु हो जाता है, उसे कभी स्त्री ही 
पडगाहनेकी श्राती । यदि वह सोचे कि यह मेरी स्त्री है, इसलिए मै यहाँ आहार नही करता, 
तो उसका मुनिपना नष्ट हो गया । यदि वह सोचे कि मैंने उसे छोड दिया है, इसलिए आहार 
नही करता, तो उसने स्त्रीको ही छोडा, तद्विषयक विकल्प तो नही छोडा तो वह मुनि ही 
नही बना । वास्तवमे मुनि होता तो रागकों छोडता । वहाँ नेत्रोसे ही देखते, परतु नेत्रोसे देखने 
पर भी वह बुद्धि तो नही है, जो ग्रहस्थ अवस्थामें थी | तो आँखिका तो दोष नहीं होता, यदि 
दुर्भाव हो तो वहाँ रागभावका ही दोष होता । यह राग इतना चालाक है श्रीर बदमाश है 
कि घरमें आग तो यही लगावे और बदनाम करे (इन्द्रियज्ञानको । राग ही सारी चालाकी कर 
रहा है, भर इन्द्रियज्ञानकी गालिया पड रही है। इस रागके ही इन्द्रियज्ञानमे लगे रहनेके 
पारण श्राकुलताकी सतति नष्ट न होगी, अत* यह इन्द्रियज्ञान हेय है । वह इन्द्रियज्ञान अती- 
रिद्रियमुखका घातक भी है, इसलिए ही हेय है । न्‍ 
हे धर्मंधाम-- इन्द्रि यज्ञानकों छोडकर अतीन्द्रियज्ञान श्रीर अतीन्द्रियमुखकी हो प्राप्त व रने 
में प्रयल्लशील रहना, इसीके मायने धर्म है । भगवानके सामने प्रार्थना करते समय भी उस्त 
भानसामान्यका ध्यान करो । जो जीव अपने चंतन्य सामाच्यके अ्नुभवमे लग गया तो उस 
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अनुभवमे रम जानेसे वहाँ कितने ही कर्म नष्ट हो गये । परतु २४ घटे अन्य कार्योमे दृष्टि रहने 
से वह निरावलम्ब अवस्थामे नही लग सका, इसलिए वह अ्रव्लम्बन करता । भगवान जो 
अतीन्द्रियज्ञानी है और शअ्रतीन्द्रिय श्रानन्‍द वाले है, वे श्रमृतिक परमात्मद्रव्य भगवान है | वह 
भगवान हमारी स्वयकी आ्रात्मा ही है। उस अतीन्द्रियसुख वाले, अतीन्द्रियज्ञान वाले परमात्मा 
का कोई आकार नही दिखता, वह तो ज्ञानके द्वारा अपनी ही परिणतिमे उसका ध्यान करने 
से अपनी ही परिणतिमे उसका दर्शन होता है। भगवानकों भगवानमे नहीं देख सकते, भग- 
वानको तो हमारी आात्मामे ही देख सकते है । सिद्धलोकमे रहने वाले सिद्धोकी हम वहीं देखें 
तो सिद्धकों नहीं जान पाते, क्योकि वहाँ विकल्प हे । उसके स्वरूपका आलम्बन लेकर जो 
हमारी अपनी ज्ञानपरिणति होती, उस परिशतिमे जो अचुभव बना, उस श्रनुभवमे उनके , 
दर्शन होते । श्रपनी ही ज्ञानपरिणतिके अमृतभावमे हम सिद्धों और श्ररह्तोके दर्शन कर सकते, 
परतु सिद्धके अथवा अरहतके स्थानपर उनके दर्शेन नहीं कर सकते । भगवानके मिलनेकी 
जगह तो यह हृदय है । भगवानकी मूर्ति भी यही मिलेगी, फ्रि बाहर जानेकी क्या आवश्य- 
क्ता है ? 
हमारे समस्त लोकका आधार--एक मनुृप्य अपने हाथमे कुछ लिए था। उसने 
दूसरे मनुष्यसे पूछा कि मेरे हाथमे क्या है ? जिन जिनसे उसने वृछा सब हैरान हो गये और 
किसीने भी कुछ नही बताया । एकने कहा कि हम तो नहीं बता सकते, आप ही बता 
कि आपके हाथमे क्या है ? तब वह बोला कि मेरे हाथमे हाथी, घोडे, मन्दिर, यहाँ तककी 
तीनो लोक विद्यमान है । तब वे बोले कि महाराज खोलकर वताश्नो, हाथ खोला तो उसमे 
स्थाहीकी टिकिया थी, तब लोगोने कहा कि चाह आपने तो बताया था कि मेरे हाथमे इतनी 
चीजें है, और यहा तो यह स्याहीकी टिकिया ही है। झ्राप तो भूठ बोलते है । तब उसने 
कहा कि ठहरो, भ्रभी बताता हु और यह कहकर उसने वह स्याहीकी टिकिया थोडेसे पानीमे 
मिला दी और एक कलम लेकर अपने हाथमे हाथी बनाकर कहने लगा कि देखो मेरे हाथमे 
यह हाथी है, फिर घोड़ा बनाकर कहने लगा कि यह घोडा है । इस प्रकार हाथमे तो स्याहो 
थी, परन्तु कलमसे लिखना शुरू किया तो सब कुछ बन गया। आत्मा तो इसी तरह हाथ है, 
ज्ञान उसमे स्याही है और कलम चारित्र है, यदि इस कलमकी मददसे रयाहीसे लिखना शुरू 
करे तो सबसे ऊचोसे ऊची चीज यही मिलेगी, फिर कहाँ श्रांख गडाए ? झ्ालम्बन हमारा हैं, 
परतु आलम्बनमे रह कर भी हम उस भगवानवी , खोजमे जाए तो वह भगवान हमको यही 


मिलेगा । 


प्रशुदर्शकी विधि--समवणरणमे भी जो देखते है, <स श्राकारसे भी भगवान नहीं, 
जिनको हम त्रिशलाका नन्दन, सिद्धार्थका नदन-बोलते है, वह भी भगवान नही, जिनको हम 
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नामसे पुकारते है--महावीर, वरद्धमान, वह भी भगवान नही, भगवान तो आत्माके क्षेत्रमे 
रहने वाला जो विशुद्ध ज्ञानानदमय स्वरूप है, वह है । बहुत समयसे हम भ्न्यत्र अपना उप- 
योग लगा रहे थे, उस उपयोगको वहाँसे निकालकर भी परमात्मामे जो उपयोग लगा रहे थे 
वहापर हमने भगवानको नहीं पाया, परन्तु भगवानको हमने अपने आपके ज्ञानपर प्रयोग करके 
श्रपती ही परिणतिसे उस ध्यानमे बनाया तो वहाँ जो वीतरागपनेका जो स्वाद आया, उसमे 
हमने भगवानको पहिचाना | मैं स्त्रय परमेश्वर हू, इसलिए परमेश्वरके दर्शन कर सकता हूँ । 
व्यक्त परमेश्वर नही हु, फिर भी जो परमेश्वरंका स्वभाव पडा है, और हम उपयोग लगानेके 
कारण हम अपनेमे जो परमेश्वरका थोडा अनुभव कर पाते, उस अनुभवके द्वारा हमसे पूर्ण 
परमेश्वरताका स्वरूप जाननेमे आ जाता । परमेश्वरका दर्शन मै अपनी ही परिणतिसे, अपने 
ही विवेकसे कर लेता हु । उसका दर्शन व परिणमन ही सत्य सुख है, वह इन्द्रियज्ञानसे नही 
होता । तो अतीन्द्रिय सुखका घातक जो इरिद्रियज्ञान है, उसमे हेय बुद्धि रखता, यही हमारी 
बुद्धि होनी चाहिए । लालच करो तो सबसे बडेक। करो, जिस बडेके लालचमे लालच नही 
“ टिक पाता । 

ह इग्द्रियज्ञानकी हेयताके श्रवधारणका संकल्प--कल तो यह-वर्णान था कि यह इन्द्रिय 
ज्ञान मूर्तिकके द्वारा जानता और मूर्तिकको ही जानता, अ्रवग्रह करके जानता, योग्यकों जानता 
ओर इसके अलावा अनत शक्तिके व रहनेसे, मोहमल्लके जीवित रहनेसे विभावरूप हुआ । यह 
इन्द्रियज्ञान बुरा है, और इतना ही नहीं, वह परपरिणति करता, और परपरिणतिके करनेपर 
भी ठगाया ही जाता है, इसलिए यह इन्द्रियज्ञान हेय है। इस प्रकार इन्द्रियज्ञानकी हेयताका 
इतना कडा वर्णन किया, और फिर भी आज कहते कि यह इन्द्रियज्ञान हेय ही है । जो किसी 
जीवके लिए 'हितकारी नही है, वह इन्द्रियज्ञान हैय ही है, ऐसा अ्रब निश्चय करते है । प्रश्न- 
तो क्या श्रब. तक यह निश्चय किया नही जा सका था ? उत्तर--आचार्यश्रीकों तो ये सब 
निश्चय है ही, फिर भी उन्होने जो श्रव्रध।रयतिं शब्दसे व्यक्त किया, उसके यहाँ ३ रहस्य है- 
१ इस अतराधिकारके इस स्थलमे इन्द्रियसुख और इन्द्रियज्ञानके बारेमे कुछ वर्णन तो कर 
ही दिया था, उस नि सार तत्त्वके प्रति श्रधिक समय या उस ओर वर्णन करनेमे अधिक उप- 
योग देना बडे पुरुषोकी तैसगिक आदत नही होती है । निःसारके विषयमे अधिक वर्णन करना 
कुछ उसकी महत्ता प्रकट करे देनेके बरावर है | भ्रत इस स्थलमे अधिक न कहकर यह हेयत्व 
बताने वाली अतिम गाथा कह रहे है । २ अ्रवधारयति-शब्द णिजत भी होता. है, जिससे व ह 
श्र होता है कि निश्चय कराते है, जिन भव्य जीवोपर करुणा करके भगवतका प्रयत्न हो 
रहा है, उनको उपदेश देकर अतमे ऐसा निश्चय करवाते ही है, श्राचार्यश्री तो दयालु ही है । 
यदि कोई धर्मपुत्र उनकी आज्ञकों स्वीकार न करे तो वे निश्चय कराते ही है । ३ वक्ता भी 


५ 


नली किला 


' से भरे हुए देव भ्रवधारयति कर अपनेको निर्मलतामे ले जा रहे है । 


ते प्रवतनसा र प्रवचन 


वर्णन करते-करते गहरी हल्वी सत्पथकी उमगोमे चढते ही रहते है | यहाँ सूरीश्वर ऐसे विर- 
क्तताकी तीत्र काष्ठामे झा गये कि इन्द्रियसुख ज्ञानका उपयं,ग्र ही दूर करनेवाले है । सो जघन्य 
एवं मन्यम अतरात्माप्रोपर दया कर, इस वर्णानके कामकी समाप्त करनेके लिये स्वयके दैराग्य 
फासों रसों य गधो वण्णों सहो य पुरुणला होति । ह 
श्रक्वाख ते अवख) जुगव ते णोेव गेण्हति ॥५६॥ 
इन्द्रियोपर विषयग्रहराके त्रमका कंट्रोल--भ्रव यह बतलाएं कि यह इन्द्रियाँ अपने 
विपयमात्रमे भी एक साथ प्रवृत्ति नही कर सब ती, इसलिए हैय ही है ऐसा निश्चय करते है। 
इन्द्रि योंके क्या-क्या विषय हैं ? इन्द्रियाँ ५ हैं! स्पर्शन कितनेका नाम है ? साराका सारा 
शरीर स्पर्शन है, नाक भी, जीभ भी, यह कान दिख रहा यह कान भी, यह श्राख जो दिखती 
यह आँख भी, ये सब स्पर्शन ही है । परतु इसी स्पर्शनमे कोई ऐसी चीज है, जो प्राण, चक्षु, 
कर्ण अथवा रसना कहलाती है, परतु रसना, प्राण, चक्षु और कर ये इन्द्रिया दिख ही नहीं 
सकती । जो दिखती है, वे तो सब स्पर्शन इन्द्रिय हैं। जो प्राण कर लेते है, सुन लेते हैं या 
स्वाद लेते हैं, वे कौनसी चीजें है । ये दिखते नही, किन्तु हैं। इन्द्रियोके विषय पाच है, स्पर्श, 
रस, गध, वर्ण और शब्द । उनमेसे स्पर्श, रस, गध और वर्ण तो प्रधान है और एक शब्द 
अलगसे कहा गया है । इन पाँचो इन्द्रियोमे रति है, वह तो डूबनेका साधन है, ससारभे रुलने 
का साधन है। स्पर्श, रस, गध और वर्ण ये ४ पुदगलके अदर गुणा हैं, इसलिए प्रधान हैं । 
शब्द पुदूगल द्रव्यकी पर्याय है, इसलिये वह प्रधान नही है | शब्द पुदूगलका ग्रुण नही है, वह 
तो पुदूगल द्रव्यकी पर्याय है, वह पुदुगल द्रव्यके सयोग अथवा वियोगमे निकला करता है। 
द्रब्यके सयोग वियोगमे ये पर्यायें होती है । शब्दवर्गणा नामवी खुद एक अलग पुद्गल द्रव्य है, 
झौर उसकी पर्याये भी हैं। उस शब्दवर्गणामे रहने वाली भी जो रूप, रस, गध आदि पर्यायें 
है, उनमे भी शब्द पर्याय नही है । शब्द तो बिल्कुल अलग पर्याय है । 
देवनागरीमे स्वर वर्शोके क्रमका रहस्य--वहासे भाषा प्रचलित हुईं, वहंसे ये शब्द 
प्रचलित हुए, ये अ्कारादि आदिनाथ स्वामीके समयसे चले । प्रश्न--हिन्दीके इन शब्दोको 
इस क़मसे क्यो रखा ? हिन्दीमे क्रम इसलिए है कि सबसे पहले जो श्रावाजका उद्गम स्थान 
है वह कठ है । उसमे से निकलकर वह आवाज दूसरी ठोकर तालूपर देती है | तालू कहते है 
जीभके नीचे ऊपर दातके समीप हिस्सेकी, फिर इसके बाद मिलता है झओठ, फिर मूर्घा 
मिलती । इस तरहसे ही और इसी क्रमसे इन अक्षरोका भी उद्गम हुआ । स्वर एक अलग 
चीज है और व्यक्षन अलग चीज है । स्वरोका बटवारा पहले दउांगाते है सबसे पहले श्र भरा 
प्राता और वह कष्ठकी प्रधानताकों लिए होता है । फिर इ ई झाती है, वह तालूकी प्रधानता 
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से होती । फिर आता है उ ऊ, उसे ओठकी प्रधानताके बिना नहीं बोल सकते । इसके बाद 
आरती मूर्धा । ऋ ऋ ये मूर्धाकी प्रधानताके बिना नही बोले जा सकते । इसके बाद लू लू ये 
दातोकी प्रधानताके बिना नही बोले जा सकते । इस प्रकार स्वरोमे स्थानोका क्रम है। जैसे 
स्वरोमे स्थानोका क्रम है, उसी तरह जिनवाणीमे भी यत्रादिमे यही क्रम है | स्वर किसे कहते 
है ? स्व माने स्वय अथवा स्वतत्र होकर और रा माने शोभायमान हो बोले, जाए । जो स्व- 
ततन्न रूपसे बोले जाए वे स्वर । 

व्यज्ञन वर्णोके क्रका रहस्य--व्यज्नन किसे कहते है ? जो स्वय अथवा स्वतत्ररूपसे 
न बोले जाए। बिना स्वरोकी मददके व्यज्ञषन नही बोलें जा सकते । हलत भी बिना स्वरोंके 
सहारेके नहीं बोले जा सकते, चाहे पहले सहारा लें अ्रथवा बादमे । इसलिए पहले उनका 
नम्बर रखा जो स्वतत्रतासे बोले जा सकें, और फिर जो लगडे रह गये व्यज्नन, उनका नम्बर 
रबखा । व्यज्ञनोका कया क्रम है ? व्यज्ञनोका भी वही क्रम है, जो स्वरोका क्रम है । पहले वे 
श्रक्षर श्राते, जो कण्ठकी प्रधानतासे बोले जाते, जैसे क ख ग घ ड । इनमे क शुद्ध अक्षर है 
भर ख में कुछ और गर्म हवा मिलती । अग्रजीमे भी के मे एच मिलाकर ख लिखा जाता है, 
इसी प्रकार हिन्दीमे शुद्धमे थोडा जोर लगाकर ख लिखा जाता या बोला जाता । ग॒ दूसरी चीज 
है, और घ को भी ग मे थोडा जोर लगाकर बोला जाता । फिर कठके बाद तालू आया, शर 
वे अक्षर आये जो तालूको प्रधानतासे बोले जाते, जैसे च छ ज भू ज॑ | इनमे भी वही क्रम 
मिलता । च छुद्ध अक्षर और उसमें थोडा जोर और लगाकर छ, ज अलग ग्रक्षर और उसमे 
भी थोडा जोर लगाकर भ, ब नासिकासे बोलते है, इसलिए उसे अतमे पटक दिया । फिर 
ग्रातिे ट ठड ढ णा, ये मूधांसे बोले जाते । इनमे भी वही क्रम रहता और ण नासिकासे बोला 
जाता, इसलिए उसे अ्रतमे रख दिया | फिर दन्‍त आया, त थ द ध-और न, ये दाँतकी प्रधा- 
नतासे बोले जाते । इनके बोलनेमे भी वही क्रम आता । इनमे भी न नासिकासे बोला जाता, 
इसलिए अतमे रखा गया । फिर ओठके सम्बधसे बोले जाने वाले अक्षर प फ भ ब भ म ये 
भ्रक्षर गाते । इनमें भी वहीं क्रम होता, और म नाकसे बोला जाता । 

श्रन्त.स्थ और ऊष्मवरणोके क्रका रहस्य--फिर आते य र ल व । वास्तवमे इनका 
क्रम है य॒ व र ल, ओर ये दो स्वरोके मिलनेसे बनते | इ और अर मिलकर य, उ और अर 
मिलकर व, ऋ और ञ्र मिलकर र, लू और अर मिलकर ल । इन्हे भी ऐसा बनाकर फिर श्र 
निकालकर देखो । इनको २५ व्यश्ननोके बाद इसलिए रखा कि ये दो स्वरोसे मिलकर बा 
हैं । दो स्व॒रोके मिलनेके कारण वे स्वरको जातिके न रहे, और व्यज्ञनो जैसे लगनेपर भी 
शुद्ध व्यक्षन न थे। अत स्वरोमें से निकालकर ब।हर कर दिये गये और उन्हें व्यज्ञनोमे २५ 
अक्षरोके बाद स्थान मिला, और बोल निकालनेमे सुविधा य र ल व बोलनेमे लगी इसलिए 


श्र प्रवधनसार प्रवचन 


इनका क्रम य व र ल न होकर य, र ल व हो गया | फिर झते ण॒ पर स है । इनको ऊप्मा 
कहते है । इनको बोलनेमे मुहसे गर्म हवा निकलती है । ऐसे तेज हुवा वाले अक्षरोंकों अतमे 
रख दिया है । श तालुसे वोला जाता है, इसलिए यह तालवी श वहनाता है, प मृधसि बोला 
जाता है, इसलिए इसको मूर्घनी कहते है, स दातोंकी प्रधानतासे बोला जाता है, , इसलिए 
इसको दती स कहते हे । 
संयुक्त पिण्ड व्यज्ञन और सयुक्त स्वर--फिर अतमे जो अक्षर ब्राते, वे है क्ष त्रज्ञ। 
इनको अ्रतमे यो रखा गया, वह्ते कि ये तो कोई जब्द ही नहीं है। क और प के सम्बंधसे 
क्ष बनता है, त और र के सम्बवसे न्र बनता है, ज और ज के सम्वधसे ज्ञ बनता है | तो ५ 
तो दो व्यक्षनोके सम्बधसे बनते हैं, इसलिए बहते कि ये तो कोई शब्द ही नहीं है । इसलिए 
इनको अतमे रखा गया है । इसी तरह स्वरोमे भी ए ऐ श्रो श्री अ और अर अ्राते है, परंतु 
कहते कि ये भी शुद्ध स्वर नहीं है, इसीलिए इनको भी स्वरोमे झतमे प्टक दिया है | भर और 
इ के सम्बधसे ए, अ और ए के सम्बधसे ऐ, अर और उ के सम्बधसे झो, श्र श्रौर झ्ो के सम्बंध 
से श्रौ बनता है, फिर कहते कि श्र और ञ्र॒ तो कोई स्वर ही नही है। यदि इन्हे ही स्वर 
माने तो और भी कई स्वर श्र बन सकते है । रबरोके उच्चारणमे नाकका जोर पडा व कठ 
का जोर पडा, इसलिए ये अक्षर और वन गये । मुख्य स्वर तो श्र 5 उ ऋ और लू ही है । 
इस प्रकार ये क्रम हिन्दी भाषाकी उत्पत्तिका है। इस तरह ये जो शब्द है, ये पुद्रृगल शब्द 
वर्गणाकी पर्याय है, पुदंगलके रस, रूप, गुणा इसके गुण नहीं है । 
इंद्रियोमे विषयोके युगपत्‌ प्रहशकोी श्रयोग्यता--२३ वर्गणाओमे शब्द वर्गेशा एक 
अलग वर्गंगा है। उन वर्गणाओ्रोको यह शब्दवर्गणा बनाती है, परच्तु यह स्वयं भी एक 
पर्याय है, इसलिए इसकों सबसे अ्रन्तमे रख दिया। इस प्रकार स्पर्श, रस, गध और वर्ण 
ये तो प्रधान हैं और शब्द अलग है । तो यह जो इर्द्रियज्ञान है, उसके द्वारा उसके ये सारे 
विषय एक साथ ग्रहणामे नहीं आ सकते, क्योकि उसमे इस जातिकी क्षयोपशमकी अवस्था 
नही है । ऐसा वह इन्द्रियज्ञान जो स्व4 अपने विपयोको ही एक ल्ाथ न जान पाये वह हँय 
ही है । पहले पूर्णतया इन्द्रियज्ञानकों हेय बंता दिया और उसकी हद कर दी । फिर भी आचार्य 
महाराज कहते कि इसमे एक और दोप है, वह यह कि वह इन्द्रिय ज्ञान एक साथ अपने 
विषयोको भी तो नही ग्रहण कर सकता । जैसे ब्ह्ते कि कोई आदमी अपने घरमे भी तो 
झारामसे, मित्रतासे नही रह सकती, इसी तरह इन्द्रियज्ञान अपने विषयमे भी तो एक साथ 
प्रवृत्ति नही कर सकता और की बात तो छोड दो । ५ इन्द्रियोंके जो विषय हैं, उनको यह , 
ग्रात्मा एक साथ नही करती, क्योकि ऐसे क्षयोपशमका उपयोग युगपत्‌ नहीं है, उसके 
श्रन्दरकी शक्ति क्रमसे चलती है। इसलिए इन्द्रियज्ञान अपने सारे विप्योको क्रमसे जात 
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पाता है। - 
हृष्टान्तपूर्वक इन्द्रियोकी ऋमग्रवृत्तिका समर्थन--जंसे लगता ऐसा है कि कौवेके दोनो 
ग्रांखोमि १ गटा याने एक तारा है । जल्दी-जल्दी आँखे चलनेकी वजहसे ऐसा लगता है कि 
दोनों श्रॉखोमे गटा तारे है । इसी प्रकार इन्द्रियोके जाननेकी शक्ति अलग अलग है, इन्द्रिय- 
ज्ञान क्रमसे होता, परन्तु जल्दी-जल्दी काम होनेसे ऐसा लगता कि उसके सब काम एक साथ 
हो रहे है । परन्तु इन्द्रियज्ञानमे श्रपने विषयोके पाचों इन्द्रियोके काम एक साथ नही हो रहे । 
जैसे सौ पानोको एक पिनसे छेदा जाता और एक छेद होनेके बाद ऐसा कहते कि एक साथ 
सारे पानोमे छेद कर दिया, परन्तु वहाँ तो वह एक पानेमे छेद होनेके बाद दूसरे पानमें छेद 
होनेमे भी असख्यात समय लग गया । उन असख्यात समयोका अच्तमु हुर्ते होता । तो इन्द्रिय 
ज्ञानद्वारा जो उसके विषयक जानना हुआ वह न जाने कितने अन्तमु हुतम हुआ ? इसलिए 
इन्द्रियज्ञानमे यह शक्ति नहीं है कि वह एक साथ सब ज्ञान कर सके । कौवेके तारेकी तरह 
तो उपयोग और श्रॉखकी तरह ये इन्द्रिया | द्वार तो सब मौजूद है, परतु उपयोगरूपी तारा 
तो क्रम-क्रमसे ही फिरा करता । वहा एक साथ सारी इन्द्रियोके ज्ञानका बोध नही होता । 
जैसे कि किसी पशुसे विरोध था, तो वह उसे मारकर बेहोश कर देता और फिर हाथसे हिला 
हिलाकर देखता कि वह मरा कि नही, यदि उसमे थोडासा भी प्रतीत हो कि जीव है, तो वह 
उसके एक मामूलीसा घाव और कर देता, जिससे कि वह मर जाये । यहाँ दृष्ठातकी क्र्रतापर 
न जाकर शैली देखो । उसी तरह आचायें महाराजने बडे-बडे घाव दे देकर यह बताया कि 
इन्द्रियज्ञान कितना हेय है, इसके बाद फिर हाथ लगाकर देखते कि अभी भी यह पूर्णा हेय 
“सिद्ध हुआ कि नहीं, और अब फिर देखते तो पता लगता कि एक और दोष लगा कि यह 
एक साथ अपने विषयोभे भी प्रवृत्त नही होता । तो यह भी एक घाव और लगा दिया कि 
यह तो हेय ही है । / 
ज्ञानानुराग--यह प्रकरण सुखका चल रहा है और ज्ञानी भ्रमृतचन्दसुरि महाराजको 
ज्ञानका इतना ध्यान है कि सुखका वर्णोत करते हुए ज्ञानको भी बीचमे ले झाते । सुखका 
वर्णान तो कर रहें हैं कि स्व प्रकारसे उपादेय जो अ्रनन्‍्त सुख है, उसका उपादानरूप जों ज्ञान 
है वह केवलज्ञान है, जो एक साथ सारे पदार्थोको जानता है । वह केवलञ्ञान ही अनन्तसुख 
को भोगता है । इन्द्रियज्ञान एक साथ बहुत चीजोकों नही ,जानता, इसलिए वह हमारे सुखका 
क्या कारण होगा, वह अनन्त सुखका क्‍या कारण होगा ? इसका कारण तो अतीन्द्रियज्ञान- 
ही है जो एक साथ सबको जानता है । भ्रतीन्द्रिय ज्ञानकी कला सब जीवोके श्रन्दर मोजूद है, 
सब अपने शुद्ध स्वभावको लिये हुए है, परन्तु रागद्वेष मोहके कारण जो विषय कपायोकी रुचि 
है उसके कारण हमारा ज्ञान ठगाया हुमा है । 


२४ अवतार अवचन 


सुधारका श्रवत्र -टस प्रकरणसे यह शिक्षा लेनी चाहिए कि रात दिन जो हम 
कल्पना कर रहे है, जिसमे हम एकदम पडे हुए है या जिस प्रवाहमे हम पड़े हुए है उसमे न 
पड़े और थोंडे रुकें और सोचे कि ये तो हमारे हितकी चीज नहीं है, तो ही हमारा कल्याण 
होगा । जब वस्तुकी स्वतत्रताकी श्रद्धा आ गई तो सबको निश्चय हो ही जाना चाहिए कि 
एक दिन सबको इन विपयोको छोडना ही पड़ेगा । यदि यह श्रद्ध। हो जाय, तो ऐसे जीवोको 
विषयोमे श्रद्धा ही ही सकती है। जैसे किसीको राजा वनाया जाय और कहा जाय कि ६ 
महीने बाद तुमसे यह राज्य छीन लिया जायगा श्र तुम्हे वनमे हकेल दिया जायगा, जहां 
तुम सड-सडकर मरोगे, तो उस ६ महीनेके राजाको अपने उस राज्यमे कैसी श्रद्धा होगी ? वह 
तो यही सोचेगा कि मुझे तो ६ महीने वाद राजगद्दीसे उतारा जायगा व बनमे चला जाना 
पडेगा और वहा सड-सडकर मरना पडेगा । तो ऐसे ग्रावमीको तो चाहिए कि वह अपने वन 
को ही इस ६ महीनेमे सुधार ले, जहा कि उसको अतमे जाकर रहना है । इसी तरह जिस 
सम्यक्दृष्टिकी यह श्रद्धा हो गई कि ये पर्याए तो छूट ही जाएगी तो उसकी वर्तमानके विषयों 
में क्या श्रद्धा या क्या रुचि रहेगी ? उसे तो उन्हे छोडना ही होगा तो जिसे इस तरह छोड- 
कर एक दिन जाना है तो उस जानेके स्थानकों अ्भीसे सुधारों तो सुखकी प्राप्ति होगी | यदि 
यहासे अलग होकर ही जाना है तो हमे चाहिए कि हम हमारी परिस्थितिको मजदुत बना ले 
ताकि सड-सडकर न मरना पडे । उस समय हमे कोई मदद नही करेगा । हमे अकेला ही 
जाना पडेगा | जो कुछ हम अपनी परिणति यहा सुधार लेगे, उसीसे हमारा यह लोक और 
परलोक सुधरेगा । इसलिए हमे सबसे बुद्धि हटाकर अपने निज आत्मस्वरूपपर अपने ज्ञान 


स्वभावकी दृष्टि स्थिर करनी चाहिए । अ्रतीन्द्रिय सुखक। साधन अतीन्द्रिय ज्ञान है और उसी ' 


ग्रतीन्द्रिय ज्ञानमें हमे अपनी बुद्धि लगानी चाहिए । इन्द्रियज्ञानकों हेय समझना चाहिए । 
श्रात्माकी ज्ञानस्वभावता--आत्मा ज्ञानस्वभावो है, ज्ञानपुञ्जको ही ग्रात्मा कहते है । 
इस आत्मामे जाननेका स्वभावसे सामथ्य है और जो जाननेका स्वभाव रखता है वह स्वत 
जानता रहता है | इस जाननेमे यह भी अ्रटक नही है कि यह वरतंमानकों जाने, पासकी चीज 
को जाने, किन्तु जो भी सत्‌ हो उस सबको जाननेका स्वभाव ज्ञानमें होता है । इन इन्द्रियोसे 
ऐसा मालूम होता है कि हम सामनेकी बातोकों ही जान सकते है, श्रांखके सामने हो, उसे हम 
जानेंगे, पीछेकी हम कैसे जानेंगे, लेकित्र जरा मन॒के द्वारा जो जानना होता है, उसकी भी तो 
बात बताओ । सामनेकी बातकों जानते है, पीछेकी जानते है, भूतकालकी जानते हैं और 
भविष्यकी भी जानते है, चाहे वह सच निकले या न निकले, पर भविष्यकी जाननेकी अरब भी 
प्रकृति तो है। चाहे कल्पना कर लो, कल्पना भी ज्ञानका ही रूप है । ' 
विकारोफे कारण ज्ञानकलाके विकाससे रुफावट--निरभ्तल ज्ञत्ति कहनेवा प्रयोजन 


सं 
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यह है कि ज्ञानमे समस्त सतोको जाननेंका स्वभाव है, किन्तु कुछ ऐसी मलीमसता है इ्स 
आरात्मापर कि इसके ज्ञानका यह स्वाभाविक विलास रुक गया है । जैसे किसी बहुत ऊचे 
कलाकारको खेल करनेसे कोई रोक दे, तो बडी सुन्दर कलायें वह कर रहा था, कर सकता 
था, लेकिन रोकेसे रुका हुआ है, ऐसे ही समभिये कि आ।त्मामे जो विकार भाव उत्पन्न हुए, 
उन विकार भावोने आत्माके ज्ञानकोी स्वाभाविक कलाकों तिरोभूत कर दिया है, और ऐसी 
स्थिति बन गयी है कि यह इन्द्रियोके निमित्तसे जान सकता है, सो सीमित जानेगा, सामनेकी 
जानेगा और क्रमसे जानेगा, पाँचो इन्द्रियोसे एक साथ नही जान सकता । लगता ही'है ऐसा 
कि हम देख भी रहे, सुन भी रहे, बोल भी रहे, सूँघ भी रहे और छू भी रहे, सभी काम एक 
साथ कर रहे है, लेकिन एक साथ नहीं हो रहे है, इतनी जल्दी-जल्दी इतने क्रम चल रहे है 
कि एक साथ लगते है । ह 

परोक्षज्ञानमे युगपत्‌ सबको जाननेकी अक्षमता--परोक्षज्ञानमे इतना जल्दी-जल्दी 
परिवर्तन हो सकता है कि इसका क्रम समभझमे ही नही आयगा | जिस समय कभी अनेक 
तीर्थंडू रोका एक साथ जन्म हो जाय, कोई भरतत्तेत्रमे पैदा हो, कोई ऐरावत ज्षेत्रमे, कोई विदेह 
क्षेत्रमं, कोई घातकी द्वीपके, पुष्कर द्वीपके भरत ऐरावत विद्ह क्षेत्रोमे पैदा हो जाय तो जन्म 
कल्याणकका प्रबध करने वाला मुख्य एक इन्द्र है सौधमंइन्द्र | तो क्या उसे कोई ऐसा प्रोग्राम 
रचना चाहिए कि पहिले इस तीथ॑ड्धूरका जन्म कल्याणक मनायें, पीछे दूसरे तीर्थंकरका, उसके 
. बाद अन्य तीथ्थड्धूरका । एक साथ जन्मे है तीर्थड्ूर तों एक साथ ही समारोह होना चाहिए । 
उसमे कोई क्रम तो नही लगाना चाहिए । सौधमंइन्द्रका जो मूल देह है, वह तो स्वर्गसे कभी 
आता ही नही है । जब आता है तब विक्रिया आती है । ऐसी परिस्थितिम उसे उतने देह 
बनाने होगे विक्रियामें जितने तीर्थड्भूर एक साथ जन्मे है, और उन वैक्रियक देहोसे सब काम 
भी एक साथ होते है, देह तो रच डाले श्रनेक पर मन तो एक है, मन तो अनेक न हो जायेंगे । 
तो उन समस्त देहोमे मन द्वारा क्रिया चेलती है, और इतनी शीघ्रतासे चलती है कि क्रमका 
श्रदाज नही रह सकता । अ्रभी बिजलीका पखा बहुत तेज चला दो तो उसमे तीन पडखुडी है, 
पर कुछ पता ही न पडेगा । कोई बहुत बडी बेसनकी तेलमे पपरिया बना दे कोई या खूब 
कडकडा पापड हो और मुहसे खाये तो वहाँ पॉचो बातें हो रही है । कडा लग रहा तो स्पर्श 
खानेमे झा रहा है तो रस भी है, तेलकी बडी तेज गध भी आ रहो है, आ्ॉँखो देख भी रहे है 
चुर-चुरेकी आवाज भी सुननेमे आ रही है, इससे और जल्दीका क्या दृष्टान्त लें | लेकिन वहाँ 
भी ५ प्रकारकी इन्द्रियोवा ज्ञान अमसे चल रहा है | तो इन्द्रियोंमे पदार्थोका एक साथ ग्रहण 
क्रनेका सामर्थ्य नही है, क्योकि यह परोक्ष हैं। 

इन्द्रियज्ञानसे प्रत्यक्षताक्े प्रतिषेघका निश्चय--परपदार्थोका आश्रय लेकर जो ज्ञान 


९६ प्रबचनसार प्रवचच 


होता है, वह परोक्षज्ञान है । तो यह इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नहीं होता, और जो प्रत्यक्ष ज्ञान नही 
हैं, उसके साथ विशुद्ध सुख भी नही होता । यह प्रवचनसार ग्रथ है, इसकी यह ५७वीं गाथा 
आा रही है । इसमे कुन्दकुन्दाचार्य देव यह बता रहे है कि इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही होता, ऐस। 
निश्चय करते । अमृतचदजी सूरिकी प्रतिभा इतनी विशाल थी कि उनके एक-एक शब्दमे 
रहस्य छिपा है । गाथा बोलनेसे पहले भूमिकामे जो वे क्रिया रखते है, उसमे अनेक रहस्य 
होते है । अर्थ तो सामान्यतया एक है, “कहते हैं” श्रब॒ हम यह विषय कहते है, पर कहते है 
को निश्चय करते हैं, उपलक्षित करते है, पास फेंकते है, उपसहार करते हैं, अभिनदन करते 
है, निनदन करते हैं, कितने ही शब्द लगाते जाइये, भाव है---' कहते है ।” तो इस गाथाकी 
भूमिकामे उत्थानिकामे यह कहा है कि इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही होता, ऐसा निश्चय करते है । 
निश्चय शब्दका अर्थ शाब्दिक दृष्टिसे देखा जाय तो पूरे तौरसे सग्रह करना अथ होता है। 
इसमें चितु चयने धातु है, जिसका अभ्रर्थ है सग्रह, सचय, निश्चय । तो इन्द्रियज ज्ञान प्रत्यक्ष 
नही है, ऐसे सब उठा-उठाकर जता-जताकर उसको रखते हैं, देखो यह इद्रियज्ञान कहाँ प्रत्यक्ष, 
यह इन्द्रियज्ञान कहाँ प्रत्यक्ष ? यो इन्द्रियज्ञानक[ ढेर कर रहे है, और उसमे निर्शाय कर रहे 
है कि लो कहाँ है प्रत्यक्ष । यो ञ्रव इर्द्रियज्ञानकी प्रत्यक्षताके प्रतिषेघमे सूत्रका श्रवत्तार 
होता है। ५ 
परदव्व ते अवखा ऐोेव सहावोत्ति अप्पणों भरण्िया । 
उवलद्ध तेहि कह पच्चवख अप्पणो होदि ॥५७॥ 

परापरापेक्ष ज्ञानमे प्रत्यक्षताकी प्रसंभवता--इर्द्रियाँ परद्रव्य है, आ्रात्मतत्त्व तो नहीं 
है, श्रात्माका स्वभाव नहीं है। उन इन्द्रियोके द्वारा जो ज्ञान किया जाय, वह प्रत्यक्ष कंसे हो 
सकता है ? जो ज्ञान केवल आत्माकों ही ;रतिनियत करके उत्पन्न हो, वह हो सकता है 
प्रत्यक्ष । केवल आत्मासे आत्माके ही आलग्बनसे जो ज्ञान उत्पन्न होता है, उसे तो प्रत्यक्ष 
कहते है, और किसी परपदार्थंका ग्राश्रय करके जो ज्ञान उत्पन्न होता है, उसे परोक्ष कहते , 
है । अगली गाथामे प्रत्यक्ष और परोक्षका लक्षण सविवरण कहा जायगा | तो जो आत्माका 
ही सहारा लेकर ज्ञान हो, वह प्रत्यक्ष है, लेकिन इद्वियोके निमित्तसे होने वाला ज्ञान तो इ्द्रियि 
से उत्पन्न हुआ ना, सो वह ज्ञान परोक्ष है। वे इन्द्रिया पर है, ये श्रात्मासे भिन्‍त अस्तित्व 
रखती हैं, भ्रतएव परद्रव्य कहलाती है । जो इन्द्रियाँ श्रात्माके स्वभावकों रच भी छू नही 
सकती, ऐसी इन्द्रियोके निमित्तसे उत्पस्न हुआ ज्ञान गआात्माका प्रत्यक्ष हो नही सकता । 

परपरिहारमे श्रात्मोन्मुखतासे विकल्पविपदाश्रोकी समाप्ति--जैमे कोई पक्षी ज्ुछ 
खानेकी चीज लिए हो और उसपर वीसो पक्षी उसे छुडानेके लिए भपटो लगें तो बढ विह्न॒ल 
हो जाता है । तो उसे बेवल इतना ही भर काम करनां है कि उस चीजकों चोचये छोड़ दे | 


गाया ५७ 8 
लो पूरा विश्राम मिल गया । उस आ्राक्रमशकी जो विपदा थी वह शान्त हो गयी । ऐसे ही ' 
हमपर बहुतसे विकल्पोका श्राक्रमण हो रहा है । बडे उल्मनमें पड गए है तो हम जिन पर- 
तत्वोका ग्रहण किए है उन्हे छोड दें और अकेले जैसे है ज्ञांनस्वरूप वैसे हीं रह लें तो सारी 
विपदाए एक साथ खत्म हो जाती हैं । उस समय जो ज्ञान हो रहा है वह प्रत्यक्ष है । 

प्रत्यक्ष शब्दका शअ्रनेक पदोमें प्रयोग--प्रत्यक्ष शब्दका भी शअ्रनेक प्रकारके ज्ञानोमे 
व्यवहार होता हैं | प्रथम तो यही लो जो आँखो देखा उसे लोग प्रत्यक्ष कहते हैं। वाह मैने 
तो प्रत्यक्ष देखा, मैने तो प्रत्यक्ष सुना तो इसमे लोग प्रत्यक्षका व्यपदेश कहते है, यह है 
व्यावहारिक प्रत्यक्ष, वहना मात्र प्रत्यक्ष, रूढि प्रत्यक्ष । वास्तवमे वह परोक्ष है, फिर उससे 
ऊचे चलो तो मानसिक प्रत्यक्ष । मनके द्वारा जो समझा जाता वह तो सब घरेलू मामला 
जैसा लगता है। हमने बिल्कुल -स्पष्ट जाना, वह भी मानसिक ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाता है। 
इससे भ्रव ऊँचे चलो तो जहा गात्माका अ्रनुभव होता है स्वानुभवदशा, वहा न इन्द्रियका 
काम चल रहा है और न मनका काम चल रहा है । इन्द्रियका काम तो है ही नही । मनका 
काम ,अ्रति निकटमे था लेकिन मनका तो काम विकल्‍प उत्पन्न करना है। यह तो निरविकन्प 
प्रनुभूति है, यह स्वानुभव भी प्रत्यक्ष कहलाता है। फिर अवधिज्ञान, मन पर्यय ज्ञान विकल 
प्रत्यक्ष कहलाता है और केवलज्ञान' सकलप्रत्यक्ष कहलाता है। तो प्रत्यक्ष शब्दसे अ्रनेक जगह 
कही रूढिसे, कही एक देश सम्बन्धसे, कही स्पष्टरूपसे प्रत्यक्षकां प्रयोग किया जाता है जो 
भिन्न है, परद्रव्य है, श्रात्माके स्वभावकों रच भी छू नहीं सकते, उन परद्रव्योको ऐसे पर- 
इन्द्रियोंके ढ्वारा पा पा करके निकट लेकर उत्पन्न हुआ्ना जो ज्ञान है वह प्रत्यक्ष ज्ञान नही है । 

परोक्षज्ञानमें विडम्बनायें--इस प्रकरणमे यह वर्णान चल रहा है कि सखका सम्बन्ध 
प्रत्यक्ष ज्ञाससे हैं । पारमाथिक सुख प्रत्यक्ष ज्ञानके साथ होता है, परोक्षज्ञानके साथ नही 
होता है । देखो सारी हँसी जैसी बात लग रही है लोकमे । सभी जीव कोई किसी वल्पनामे 
ऐ, कोई किसी कल्पनामे है, कोई किसी तरहके दिमागका है और आधार किसीका भी सही 
नही है । तो सब मायारूप है, काल्पनिक हे, पर यहाँ इन सवबपर हसे कौन ? सभी एकसे 
ढंग वी वाल्पनाए व रते, निराधार सोचत्ते, कुछ अ्रपना है नहीं और कत्पनामे ऋपना मानते 
है । कपायोका रग चढा है, मेरा तेरा माननेका गहरा रग छाया हुआ है । ये सब वाले 
उन्‍्मत्त जैसी चेष्टाएं है कि नही ? पर जहाँ सभी उन्मत्त हो वहाँ कौन किसे कहे ? जहाँ रह 
सबके ही मोहका और कल्पनाशञ्रोका रग बन रहा है, वहाँ उनको वृत्तिपर कौन हसे ? और 
-। जानते है वे हंसने आ्राते नही । उनके शुद्ध ज्ञान रहता हैं । तो श्रानेकी अपनी करतूतयर 
कुछ खेद होना चाहिए, कुछ अचरज भी होना चाहिए और कुछ उपेक्षा भी होनी चाहिए । 
गह हमारा परोक्षज्ञान अनेक विटग्बनाओोका कारण बन जाता है । 


| 


ना 
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परोक्ष और प्रत्यक्षके लक्षणोका निर्देशद--पअ्रब परोक्ष और प्रत्यक्षका लक्षण उप- 
लक्षित करते है अर्थात्‌ कहते है । यहाँ कहने ग्र्थमे उपलक्षित शब्द आया है, जिसका भाव 
यह है कि लक्ष्य करनेके मायने तो देखना लोग कहते है ना, तुम हमारी तरफ बडी देरसे लख 
रहे हो, तो लखना लक्ष्यसे ही नो बना, श्रौर उपके मायने समीप है । चूँकि इस ज्ञान प्रकरण 
को कहने वाले और सुनने वाले भी सम्यर्हृष्टि लोग है तो उनको प्रत्यक्ष ज्ञानगा भी परिचय 
है और परोक्ष ज्ञानकी तरफ लगे ही है । तो यह अपने आपके श्रदर परोक्ष और प्रत्यक्षका 
लगाव कर रहे है। इस आशयमे क्ुन्दकुन्दाचार्यदेव गाथाकी उत्थानिकामे वहते है कि भ्रव 
परोक्ष और प्रत्यक्षके लक्षणकों उपलक्षित करते है । 

ज परदो विण्णाण त तु परोक्‍्खत्ति भरिदमत्थेसु । 
जदि केवलेरा णाद हवदि हि जीवेश पच्चक्खे ॥५८॥ 

परोक्षज्ञान--जो विज्ञान परके निमित्तको पाकर उत्पन्न हग्ना हो, वह परोक्ष ही 
कहलाता है । देखिये यह परोक्ष ज्ञान मन और इन्द्रियके निमित्तसे उत्पन्न होता है । तो मन 
क्‍या चीज है ? वह भी शरीरका अग है, पौदूगलिक रचना है, पुदगल पदार्थे है, श्र इन्द्रिय 
क्या है ? ये परद्रव्य है । इनका निमित्त पाकर जो ज्ञान बनता हैं, वह परोक्ष है, यह हमारा 
परोक्ष ज्ञान परके उपदेशका निमित्त पाकर होता है। तो इसमे उपदेशकी भी आ्राधीनता है । 
यह उपलब्धिके सस्कारसे उत्पन्न हुई है। तो वह उपलब्धिका जो सस्कार है, वह भी परभाव 
है । प्रकाश आदिकके निमित्तसे उत्पन्न होता है | तो प्रकाश पुद्गल द्रव्यकी पर्याय है, इस 
निमित्तसे अपने विपयको प्राप्त हुए अ्र्थंका जो परिच्छेदन है, ज्ञान है, वह परसे उत्पन्न होता 
हुआ परोक्ष है, ऐसा लक्षित किया जाता है । यह है परोक्ष ज्ञानकी बात । 

प्रत्यक्ष ज्ञान--प्र त्यक्ष ज्ञानमें देखिए प्रत्यक्ष ज्ञान सभी प्रकारके परद्रव्योवी अ्रपेक्षा न 
रखकर उत्पन्त होता है, न यहाँ मनकी अपेक्षा रखना न इन्द्रियकी, न पर उपदेशकी, न उप- 
लब्षिके सस्कारकी, न अलोक आदिककी । क्सी भी परद्रव्यकी अपेक्षा न रखकर केवल 
श्रात्माके स्वभावकी ही कारक रूपसे ग्रहण करके अर्थात्‌ यह करने वाला है, इसीके लिये 
होना है । सब कुछ आत्मस्वभावके कारकरूपसे होने वाला जो द्वेव्य पर्यायके समृहका परिजश्ञान 
है, वह सब केवल आत्मासे ,उत्पन्न, हुआ, अतएव प्रत्यक्ष कहलाता है । देखों श्रब अपने आपके 
स्वभावका आलम्बन करके अत्यत समी५ होकर जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह ज्ञान सहज 
सुखका साधनभूत है । यही महाप्रत्यक्ष ज्ञान कल्याणाश्श्रीकों दृष्ट है 

विश्वास्यताकी प्रख--इस प्रकरणसे हम आपको यह शिक्षा ग्रहणा करना है' कि 
हम परपदार्थोमे तो विश्वास करें ही नही कि ये मेरे हितरूप है, ये मुझे सुख देगे और इस 
देहमे भी विश्वास करना योग्य, नहीं है कि यह देह भी मेरे लिए सुखकारी है और 


गाथा २६ २६ 


हिंतकारी है । यह तो विश्वासके योग्य है ही नही, विश्तु जो हमारा इन्द्रियज्ञान है, जो चल 
रहा है बराबर, यह ज्ञान भी विश्वासके योग्य नही है कि यह हमारे हिनरूप है । लेकिन 
किसी ह॒द तक, किसी रूपमे हम इस इन्द्रियज्ञानकों ही इस तरहसे प्रवर्तायें कि हम आएंम- 
हितमे बढें और इन्द्रियज्ञानोसे छूटकर आत्मीय अतीन्द्रिय ज्ञानको प्राप्त कर लें। आनन्दका 
सम्बन्ध प्रत्यक्ष ज्ञानसे है, परोक्ष ज्ञानसे आनन्दकाः सम्बन्ध नहीं है, बल्कि परोक्ष ज्ञान 
हमारे आनन्दमे बाधक बनता है, जैसे कोई कोई लुटेरा कुछ थोडीसी सम्पदामे बहकाकर बडी 
निधिको लूट ले । ऐसे हो यह परोक्ष ज्ञान इन विषय सुखोमे 'बहकाकर हमारे अनन्त आनन्द 
की निधिको लूट रहे है, मानों इस प्रकारसे अहितकारी है । हमे अपने योगपुर्वक भावपूर्वक 
इस आत्मप्रत्यक्षका श्रादर करना चाहिए और इस ही स्वभावमे मग्न होनेका यत्न करना 
चाहिये । 
जाद सय समत्त णाणमणतत्थवित्थिद विमलं । 
रहिड तु ओग्गहादिहि सुहर्ति एयतिय भरिद ॥॥५६॥। 

परोक्षज्ञानमें सुखका प्रतिषेध--पूर्व गाथामे परोक्ष और प्रत्यक्षका लक्षण कहा है। 
परोक्ष तो पराधीन ज्ञान है और प्रत्यक्ष स्वाधीन ज्ञान है। आनदका सम्बंध प्रत्यक्ष ज्ञानसे है 
परोक्षज्ञानसे नही है । जिस ज्ञानमे प्रविषयकी, परइन्द्रियकी, परप्रकाश आदिककी, पर उप- 
देश ग्रादिककी श्रपेक्षा रहती है, ' उस ज्ञानमे तो व्यग्रता रहां करती है। न इष्ट साधन मिले 
तो व्यग्रता, इृष्ट साधन जुटानेकी व्यग्रता, नाना तरहकी व्यग्रता वहाँ आनद नही है 
* प्रत्यक्षत्ञनसे आतनन्‍्दकों सद्धाव--जों ज्ञान स्वंविकल्पोको त्यागकर केवल शाद्ध 
सहज निज भावके आश्रय करता है, उसको कोई पराधोनता नहीं और ऐसा ज्ञान श्पने 
आपके ज्ञानस्वभावसे मिलकर स्वभावत' विशुद्ध परम आनन्दका अनुभव करता है, यह ही 
प्रत्यक्ष ज्ञान पारमाथिक सुखरूपसे है, ऐसा इस गाथामे कहा जा रहा है । जो ज्ञान स्वय 
उत्पन्न हुआ है, जो ज्ञान चारो ओरसे समस्त पदार्थोकोी जानता है, जो ज्ञान परिपूर्ण है, श्रनत 
अर्थमे विस्तृत फैला हुआ है, जो अत्यत निर्मल है, जिसमे अवग्रह, ईहा अवाय आदिक श्रपरर्ण- 
ताएँ और क्रमादिक दोष नही है वह प्रत्यक्ष ज्ञान ही स्वय कह लीजिए, आनंदस्वरूप है, ऐसा 
हढ निश्चय किया जा रहा है, आनद तो अनाकुलतास्वरूप है, जहाँ आकुलता नही है, वही 
वास्तवमे सुख हैं। 

परोक्षज्ञानमे परतन्त्रता--अ्ब देखिये जो ज्ञान परसे उत्पन्न हुआ है, परइन्द्रियका 
निमित्त पाकर होता है, वह तो पराधीन रह गया, और पराधीनतामे झ्रानद और शाति नही 
होती, लेकिन मोही जीव उन पराधीनताओ्रोमे ही स्वाधीनताकी कल्पना करते है । जैसे खुदका 


अ्रच्छा घर है, आजीविका भी झच्ब्ते चलती है बकुटुग्बके लोग भी बडे समभदार है, सब 


कल प्रवचनमार प्रवचन 


प्रकारके संसारिक आराम है, ऐसी स्थितिमे ८६ मनुत्य कहत। हैँ कि हम तो आजाद है 
आ्राजादीसे रोटी खाते है, चैनमें रहते है, मगर बतावों ते ग्राज़ादी है कहाँ ? भले ही खुदका 
घर है, ग्राजीविका बढ़िया है, परिजन भी समभदार है, सब कुछ बात, भली है, लेकिन, आजाद 
तो मत कहो कि हम स्वतंत्र है, बेफिक्र है, हमे तो आजादी मिल गई है, जिस ज्ञानमे इद्विय 
की ग्राधीनता है, जो ज्ञान परपदार्थोको विषय करके वृल्पनाए बियां करता है, उस आानकों 
श्राजादी है कहाँ ? ऐसी आजादी मानने वाले लोग भी पद-पदपर अपनेको परतत्र अनुभत्र 
किया करते है, क्लेशानुभव किया करते है । 

अ्रसज्ज्ञानमें क्लेशकी प्राकृतिकता--जों अपनेको भ्ली स्थितिमे मान ले, और 
स्थिति भली हो नहीं तो उसे भी बलेश होता है। कोई विपदाम हैं और मान 
ले कि हम विपदामे पड़े है, तो विपदामें रहकर भी वह उतना कलेश न मानेगा, श्रौर 
ग्रपनेकी मौज वाला मान रहा है और उस विपदा झा जाय तो उसे जो क्लेश होगा, विपदा 
वालेकी न होगा । किसी गरीबको उतना बलेश नहीं है, जितना घनिककों बुछ थोडीसी हानि 
होनेपर हुआ करता है । मुकाबला वरों तो अब भी गरीबसे हजारगुना घन है, पर घनसे तो 
सुख दुःख नही है, सुख दुःख तो कल्पनाओपर चलता है । जगतके समस्त पदार्थ विनाशीक हैं 
और कोई मान ले कि ये तो भेरे है, सदा रहेंगे तो उसे बडा बलेश उठाना पडता है, श्रौर 
रह रहा है घरमे और श्रपनी सन्‍्चो श्रद्धा बनाये है, घर तो कभी छूटेगा, थे समागम तो कभी 
ग्रचानक बिछुडंगे, तो उसे कष्टका सामना कम करना पडेगा | तब तो बस यही बात झ्रायगी 
कि लो-देख लो ना, जो हम जानते थे; सो ही हो -गया । वह अनहोनी तो न अतावेगा । जो 
पुरुष पराधीन दशामे अपनेको आजाद समभबर मौजमे रहते है, वे पुरुष अवश्य दु खी होंगे । 

परोक्षज्ञानके प्रति -ज्ञानीको खेद--ज्ञानी जन, परोक्षज्ञानमे -खेद किया करते है कि यह 
पराधीन ज्ञान है, इसमे कहां मौज है ? जिसके बडा विवेक भी जगा, ज्ञान भी जगा, फिर-भी 
यह आत्मप्रत्यक्षज्ञान नही हो पाया, यह स्वानुभव जो निरगेल ज्ञानविकासके लिए उद्यत्त रहा 
क्ररता है, ऐसी, स्थिति नहीं बन पाई; इसका खेद होता है- ये सब ज्ञान हो रहे हैं, ठीक है 
पर इन एद्वधियजन्य और मानसिक ज्ञानोसे अपने आपको परतत्र समभकर इसमे भी जिसका 
मन नही लगता, कहाँ तो ऐसी ज्ञानियोकी बुद्धि और कहा मोहियोंकी कुमति,कि जो घर 
दैभव भ्रादिक जड 'पदार्थोॉके समागमको पाकर ऐसा मौज मान रहे हैं कि; हम तो-भाजाद है 
मुखी है, भरपूर है, सब कुछ-ठीक है ॥ अरे कुछ भी ठीक नही. है;। ठीक तो आत्माकी निर्मल 
दृष्टिमे. होगा - तो जो ज्ञान परसे उत्पन्न हुआ है, वह तो पराधीन है, ऐसे ज्ञानमे तो श्राकुलठ 
ही-है, अथवा यो कह लीजिए कि ऐसा'ज्ञान तो ग्राकुलित ही. होता है । हम दःखो हो रहे .है 


इसका दूसरा भाव यह है कि ज्ञान दु.खी हो रहा है / 


ग़ाशा ५६ हा 
ज्ञानके सम्बंधसें नयविभाग--एक दृष्टिमे देखो तो ज्ञानका स्वरूप दु खरूप परिणमना 
है-ही नही, इसलिए यह कह दो ज्ञान न कभी सुखी होता और न कभी दु खी होता । मेरा 
ज्ञान तो जाननमात्र-है । जितनी चाहे बाते समभते जाइये, नयविभाग है । जो ज्ञान परसे 
उत्पन्न होता है वह तो अत्यन्त आाकुल है । ये परोक्षज्ञान हमारे: सब परसे ही उत्पन्न होते 
-रहते है । तो यह यद्यपि ज्ञानपरिणमन् ग्रात्मासे. ही जगा है परतु निमित्त पाये बिना ऐसा 
ज्ञानपरिणमन नही,होता है इसलिए परसे उत्पन्न, हुआ कहते है और जो श्रुतज्ञान आत्माका 
हित करनेमे कारणः है वह भी यद्यपि परसे उत्पन्त हुआ है,, लेकिन परसे उत्पन्न नही होता 
ऐसे ज्ञानकी प्राप्लिके लिए-जो' ज्ञान जगा है वह परसे उत्पन्न होकर भी कुछ शान्तिके लिए 
बनता है । जिस ज्ञानमें पराधीनता भी है, दृष्टि भी मलिन है उस ज्ञानमे तो श्राकुलता ही 
आकुलता है । जिस ज्ञनमे पराधीनता तो जरूर है, पर दृष्टि निर्मल हो गयी है तो उस ज्ञान 
मे पप्रवुलता कम हो जाती है । म 
श्रससंत व कतिप्यार्थ प्रवृत्त परोक्षज्ञानमें आ्राकुलता--जो ज्ञान समस्त -नहीं है,-परि* 
"पूर्ण नही है, अधूरा है, उसके अन्य ज्ञानद्ार रुक आवृत हो गये है, वहाँ क्षयोपशम विशेष 
नही है, इससे वह परोक्षज्ञान आकुलित रहता है | जो ज्ञान कुछ ही श्रथमे प्रवृत्त हुआ है उस 
ज्ञानमे अन्य अर्थके जाननेकी जो इच्छा है, भोगनेकी जो भूख हैं उसके कारण वह ज्ञान 
आकुलित रहता है | अ्रभी कोई रोकडबहीका ही हिसाब कर रहा हो, एक आनेका फर्क रह 
' गया, हिसाब -नही ,मिलता तो कहो उसके पीछे ४ आनेकी बिजली फूँक दे । पर उस एक 
आनेको जानतेकी ,एक उत्सुकता रहेगी, नही तो कोई बडी बात है, एक आनेकी जगह पर एक 
रुपया डाल दें, अगर कम होता है तो । पदार्थोके जाननेवी जो इच्छा -है ओर उनके- श्रनुभवने 
की जो बुभुत्सा है उससे यह ज्ञान श्राकुलित रहता है। घरका बडा आदमी बाजारसे-थैला 
हाथमे लिए हुए घर आये, तो लाये चाहे कोयला ही हो, प२-घरके जो बच्चे होगे वे थैलेमे 
व्टोलकर देखे बिना न मानेंगे । चाहें उनके कुछ कामकी भी चीज न हो और रोज-रोज भी 
उनके कामकी चीज नहीं मिलती, मगर देखे बिना चैन नहीं है। हम श्राप कही बैठे हो, 
सामनेसे -जो -भी !लोग निकलते है उनसे प्रयोजन कुछ नही है मगर म़कि बिना, जाने बिना 
माना नही जाता । हवाई ज़ह्ाज रोज उड्ते है, ब्राहर खुलेमे बैठे हो-तो उड्ते हुए जहाजको 
वेखे बिना चैन नही पछ्ती । तो-देखनेकी ,क्या पडी है ? जब ज्ञान अधूरा, है, असमस्त है, 
कुछ अर्थमें लगता है इसलिए यह-इच्छा बनी रहा वरती है कि मैं और जानू । -केवलज्ञानमे 
समस्त पदार्थ-मलका है, ज्यननेको कुछ रह ही नही गया, अतएवं उनके आकुलताका नहीं 
रहती है । -तो जो ज्ञान अधुरा है, असमस्त है, परोक्ष हैं वह ज्ञान तो आकुलित ही .रहा, करता 
है, क्योकि: जाननेका द्व।र-सक गया है । तो जो असमस्त है और वुछ भी अ्र्थमे लगा करता 
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ब् 
है 


है उस ज्ञानमे विह्लुलना है । 

हृष्टिविभागसे ज्ञानके जीवनकी भाकी--अ्रभेदविवक्षासे यह कहा गया है कि ग्रात्मा 
' क्या आकुलित रहता है ? ज्ञान आकुलित रहता है, श्रात्मामे और ज्ञानमे चुंकि भेद नहीं है 
ग्रीर जितना जो कुछ भी करने घरनेका परिणमनका पसजद्ड है, वह सब ज्ञानके नाते ही जाना 
जातां है श्रौर बताया जाता है | ज्ञानमे दुःखका अनुभव हुआ तब प्ात्मा दृःख्वी हुगा । तो उस 
क्लेशरूप अनुभवन करने वाला ज्ञान है | यो गुणगुणीके ग्रभेदमे ज्ञातकों आकुल कहा हैं, औ 
जब स्वरूपहृष्टि करें तो ज्ञानका काम तो मात्र जानन हैं, उसमे श्राकुलताकी बात कहाँ है ? तब 
उस विशुद्ध दृष्टिमे यह तक कहा जायगा कि मिध्याहृष्टिका भी ज्ञान मिथ्या नही है, उसमें भो 
ग्राकुलता नही है, जो जानन है, उसका जाननमात्र ही काम है । 

समल नज्ञानमें श्राकुलता--जों ज्ञान समल है,'मलिन है, 'रागट्वपसे युक्त है. अ्रथन्ना 
ज्ञानावरणादिक कर्मोका विशेष आवरण है, भली प्रकारसे जान नहीं सकता, तो यथार्थ न 
' जाननेके कारण वह ज्ञान आकुलित रहता है । किसीसे कोई पहेली पुछी जाग, इस पहेलीका 
उत्तर दो तों जब तक उत्तर नही आता हैं तब तक वया दशा हो जाती है? कैसा दिमाग, 
कंसी विह्ललता उसका यथार्थ बोध न होनेसे श्राकुलता 'होती कि नहीं होती ? तो भ्रसमतमे 
सम्यक्‌ बोध न होनेके कारण आकुलता रहती है । 

फमप्रवृत्त ज्ञानमें श्राकुलता --जो ज्ञान अवग्रह, ईहा भ्रवाय, धारणा--ऐसे क्रमरूप 
ग्रहण करंता है, तो क्रमसे जो अर्थ ग्रहण होता है, उसमें खेद होता है | ज्ञानमे जाननेकी इतनी 
निरगल विकासकी प्रकृति पड़ी हुई है कि वह यह गम खानेको तैयार नहीं है कि थोडा हमने 
जाना, चलो कले जान लेगे । यह तो चाहता है कि सब अभी जाननेमे झ्रा जाय । ज्ञानकी 
'श्रोरसे कोई गम नही है, ज्ञानकों प्रकृति है कि सबको जोने और एक साथ जाने । पर जब 
क्रमसे श्रर्थ ग्रहणा हो रहा हो उसमे खेद उत्पन्न होता है ।' तो ये सब श्रवगुण परोक्ष ज्ञानमे 
है । तो परोक्ष ज्ञान तो आकुलित रहता है, इस कारणसे परोक्ष ज्ञान परमार्थदृष्टिसे मुखस्व्ररूप 
तही है । रद ।; 

: स्वांधीन प्रत्यक्षज्ञानमे श्रनाकुलता--परोक्षज्ञान तो सुखरूप नही है, किन्तु इस प्रत्यक्ष 
ज्ञानकों देखिये--यह सर्व ओरसे परिपूर्ण मुखस्वरूप है । यह प्रत्यक्षज्ञान स्वय उत्पन्न हुआ है 
इसमें इद्विय मन प्रकाश विपय पदार्थ उपदेश किसीकी भी उपेक्षा नहीं है, 'यह आत्मा ज्ञानस्व- 

है, अपने ही उस सहज ज्ञानकलासे अपने आपमे ही उन्मुख होकर यह जान रहा है, तो 
उसमे किरसीकी भी श्रधीनता नही है । स्व4"जायमान है, श्र किस प्रकार जोयमान हैं कि जो 
झाने सामान्य स्वाव है, उसके ऊपर उसके परिणमनमे महान विंकासरूपसे फैलकर व्यापक- 
स्वरूप उत्पन्न हुआ है । जैसे कोई सूखा चूनेका ढेला होता है, तो वह शीत'वातावरणमे स्वय 
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अपने आपसे अपने ही ऊपर अपने ही' विकाससे फैलकर फैल जाता है, ऐसे ही जब विकारका 
ग्राक्रमण है, ऐसा शात वातावरण है, तो उसमे यह आत्मा, यह ज्ञान इस ज्ञानशक्तिके ऊपर 
इस ज्ञानशक्तिके ही महाविकासरूपसे फैलेकर स्वय उत्पन्न हो जाता है । यह प्रत्यक्षज्ञान ऐसा 
स्वाधीन है । तो जो आधीन है, उस ज्ञानमे आकुलताका काम नहीं है । 
समंत ज्ञानमें समंत श्रानन्‍्द---जो प्रत्यक्ष ज्ञान समत ग्रात्मप्रदेशोसे पूर्ण समक्ष ज्ञानो- 
पयोगी होकर सर्वको फैलकर उत्पन्न होता है वह ज्ञान समतज्ञान है । इस विशेषशसे यहं भी 
ग्रन्तर ज्ञात होता है कि हमारे परोक्षज्ञाममे यद्यपि ज्ञानममय आत्मा होनेके कारण पदार्थोमि 
ज्ञान जगता है पर परोक्षज्ञानममे उन समत आत्मप्रदेशोमि एक ग्ानन्दानुभूति अथवा तरगोका 
अ्रनुभव-सा होता हुआ नहीं होता है, तभी तो ये भेदव्यवहारमे प्रसिद्ध हो गये कि दिमागसे 
तो जाना जाता है, आँखोसे देखा जाता है; प्रतिनियत अड्भोसे ज्ञान प्रकट होता है ऐसी 
प्रसिद्धि हुई है । यह परोक्ष ज्ञान होनेके कारण श्रात्मप्रश्ुकी विडम्बनाकी बात बन रही है, 
बनाई जा रही है। जो ज्ञान समत चारो ओरसे स्पष्ट प्रकट है और चारो ओ्ोरके प्रकाशकों 
भ्रभिव्याप्त करके प्रसिद्ध है उस ज्ञानमे आकुलता नही है। कहते हैं ना--अधजल गगरी 
छुलकत जाय । पूरा पानो भरा हो तो नहीं छलकती । जहाँ सर्वप्रदेशोमे प्रत्यक्ष ज्ञानमय अनुभव 
हो रहा है, वहा परम आनन्द प्रकट है । 
निष्कलुषज्ञानमें विलक्षण आनन्‍्द--एक बात देखी होगी किसीको इन्द्रियजन्य सुखके 

भोगते हुएमे सारे शरीरमे रोमाचसा अकट नहीं होता । किन्तु किसी तत्त्वज्ञान अ्रथवा अभ्रभूत 
पूर्व बात या किसी विशिष्टज्ञानके समय जो आनन्द उत्पन्न होता है वह झात्म।मे तो तरगित 
होकर होता ही है, पर शरीरमे भी एक रोमाञज्चसा हो जाता है । कितना ही बढिया हलुवा 
कोई खाये ५र२ उसके सुखके कारण शरीरके रोगटे खडे नही होते । कोई भी इन्द्रियसुख 
भोगा जाय तो उससे शरीरमे रोमाञज्चसा न होगा और कोई विशिष्ट जातिका ज्ञान बन 
जाय तो रोगटे खडे हो जाते है । जिसका इन्द्रिय सुखसे सम्बन्ध नही है ऐसा कोई विलक्षण 
ज्ञान उत्पन्न होता है तो हम आपके भी रोमाज्च खडे हो जाते है। इससे भी यह श्रन्दाज 
करलो कि जो ज्ञान अपने समस्त पदेशोमे ज्ञानप्रवशशका अनुभव करता हुआ होता है वह 
अ्रनाकूल होता है, परिपूर्ण आनन्द वाला होता है । तो यह समस्त ज्ञान प्रत्यक्ष अनाकुल है । 
जो ज्ञान अ्रनन्त अर्थमे विस्तृत है, जिसने समस्त वस्तुवोके ज्ञेयावारको पी लिया है अ्र र्थात्‌ 
समस्त सत्‌ जिस ज्ञानमे ज्ञात हो गए है ऐसी परम विनश्वररूपताको प्राप्त करके ग्र्थात्‌ 
लोकालोक व्यापकरूपसे जो व्यवस्थित है उस ज्ञानमे चूँकि समस्त सत्‌ श्रा गए इसलिए किसी 
भी सत्‌को जाननेकी भोगनेकी, अनुभवनेकी इच्छा नहां होती, अतएव वह महाप्रत्यक्षज्ञान 
अ्नाकुल है । हे 
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प्रत्यक्षज्ञानसें निर्दोषता व श्रनाकुलता--जिस, ज्ञनमे पूर्ण विवास है, समस्त शक्तियों 
का प्रतिषेध करने वाले कर्म जहाँ हट गए है, समस्त ज्ञानप्रकाशसे जो देदीप्यमान है, अपने 
रवभावकी व्याप करके जो उत्पन्न हुआ है, ऐसा निर्मल ज्ञान यथार्थ बधके कारण अनाकुल 
रहा करता हैं। उस फेवलज्ञानमे, प्रभ्ुुके ज्ञामे जो कि एक साथ सभी त्रिलोंक त्रिकालवर्ती 
पदार्थ ज्ञात हो गए है अथवा पदार्थ वया ज्ञात हो गए है ? ऐसा ज्ञानरूप परिणमत्ता हुश्रा | 
आत्मस्वरूप जहाँ केवल दर्शनके द्वारा अवलोबित हो रहा है, उस ज्ञानमे क्रम कैसे बने ? सभी 
पदार्थ ज्ञानमे आ गए, तो जहाँ क्रमको ग्रहण करनेका खेद भी नही रहता, वह प्रत्यक्षज्ञान 
निराकुन होता है । 

प्रत्यक्षज्षान और श्रानन्दकी श्रादेयता--हम श्रपने इन्द्रियजन्य ज्ञान और इद्रियजन्य 
सुखमभे मौज न माने--यह शिक्षा इस गाथामे भुख्यतया दी गई है । श्रतोन्द्रियज्ञान, सहज 
ज्ञान, बिता श्रमके अपने आप उत्पन्न हुआ ज्ञान और बिना ही श्रमसे अपने आपमे अनुभूत 
हुआ आनद वही उपादेय है, पराधीन बन-बनकर अयधार्थकों यथार्थ बनानेका श्रम कर करके 
ग्रानद और शात्ति प्रकट नहीं हो सकती । ऐसा प्रत्यक्षज्ञान ही जो स्वय उत्पन्न हुआ है, समत 
है, अनन्त ग्रथोकी जानता है, निर्मल है, जिसके अदर क्रम नही है | ऐसा ही ज्ञान सुखस्वरूप 
है, ऐसा ही निर्णय करके अपने आपमे उस सुख श्र ज्ञानके ्रोतरूप चैतन्यस्वभावका अ्रवल- 
म्बन करना चाहिए | इस ही परमबृह्की उपासनाके प्रसादसे हम श्रापके ससारके सारे सकट 
छूट सकते हैं | 

केवलज्ञानकी श्रानन्दरूपतापर एक जिज्ञासुकी श्राशड--इस गाथामे यह कहा गया 
कि बिना <द्वियके सहारे, बिना आलोकादिक निमित्तके, अपने आप अपने ही ज्ञानस्वभावके 
ऊपर विकासरूपसे फैलकर जो प्रत्यक्ष ज्ञान होता है आत्मप्रत्यक्ष उसके साथ आनदका सम्बंध 
है, परोक्ष ज्ञानके साथ आनदका सम्बंध नहीं है। इस बातकों सुनकर एक जिज्ञासुके चित्तमे 
यह आशइडू) उत्पन्न हुई कि प्रभुके केवलज्ञान भी हो गया, केवल आत्मा रह गया, सारे 
लोकालोकको जानने वाला वह ज्ञान है, लेकिन क्या वह केवलज्ञान कूटस्थ नित्य है ? क्‍या 
प्रतिसमयमे नया-नया वहाँ परिणमन नही होता है ? प्रति' समय परिणमन होता रहना तो 
वस्तुका स्वभाव है। अगर प्रति समय परिणमन न हो तो वहाँ आत्माका ही अभाव हो 
जायगा, इस कारण प्रति समय परिणमन मानना तो श्रति आवश्यक है, भर परिणमन होता 
हो है । जब परिणमन वहाँ चलता है, तो परिणमन होनेके नाते उनके भी खेद होना चाहिए, 
केवलज्ञान होनेपर भी चूकि प्रतिसमय केवलज्ञानरूप परिणमन चलता रहता है, भ्र्थात्‌ इस 
समयके केवलज्ञानके बाद दूसरे समयमे नये केबलज्ञानरूप पर्याय होती है, श्रौर, प्रतिसमय 
नवीन-नवीन ज्ञानपरिणमन होता रहता है । भले ही उस ज्ञानपरिणमनमे विषय परिवर्तन 
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नहीं -होता अर्थात्‌ तीन लोक और गलोकवी त्रिकालवर्ती पर्यायोकों जैसा इस समयके ज्ञानने 
जाना, वैसा ही अगले समयका ज्ञान जाने, इतनेपर भी प्रतिसमय उस द्रव्यक् प्रिणमन तो है 
ही । तो जहाँ परिणाम है, परिणमन है, वहाँ खेद होना सम्भव है, फिर केवलज्ञानकी अवस्थ। 
नियमसे सुखरूप ही है, वहाँ आनदरूपता ही है, ऐसा क्यो कहा जा रहा है ? मेरे ख्यालसे 
तो केवलज्ञानमे भी चूँकि परिणमन होता है तो खेद सम्भव है | भ्रतः नियम नही बना सकते 
कि वहाँ आनद है, ऐसी एक जिज्ञासुके चित्तमे आशका उत्पन्न होती है, उसका प्रतिषेष करते 
हुए समाधान विया जा रहा है। 
ज केवलत्ति णाण त सोवख परिणमति सो चेव । 
खेदो तस्स ण भरिदों जम्हा घाती स्वय जादा ॥६०॥। 
केवलज्ञानकी प्रानन्दरूपतापर जिज्ञासुकी आशड्ूका समाधान--जो केवलज्ञान है, 
वही तो सुख है और वही एक परिणमन है श्रर्थात्‌ वह परिणमन ही ज्ञानहप और सुखरूप 
है, वहाँ खेदकी क्‍या बात है, क्योकि वहा घातिया कर्मोका अ्रभाव हों गया है । ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण, मोहनीय और अतराय, इन चारो घोतिया कर्मोक क्षय हो गया है । ज्ञानावरण 
के क्षय हो जानेपे समस्त परिपूर्ण निर्मल ज्ञान प्रकट हुआ है, दर्शनावरणके क्षयसे अ्नत केवल 
दर्शन प्रकट हुआ है. और मोहनीयके क्षय निर्मोहता प्रकट हुई है, वही सुखरूप अ्रवस्था है, 
और भअ्तरायके क्षयसे पुर्शाशक्ति प्रकट हुई है, जहाँ श्रनंत चतुष्टयरूप अवस्था है, वहा खेदका 
क्या काम ? ज्ञान प्रति समय नवीन-नवीन होता रहता है, तो वही ज्ञान जो इस समयमे परि- 
पूर्ण आनदरूप है, तो दूसरे समयमे भी जो केवलज्ञान हुआ, वैसा ही तो ज्ञान हुआ, वैसा ही 
आनदरूप परिणमन हुआ । परिणमन होते जावें अनत केवलज्ञानके भी, लेकिन वे अ्रनत ही 
- प्रिणमन केवलज्ञानरूप है और अ्रनत आनदरूप है । वहा खेदका कोई काम नही है । 
केवलज्ञानकी आनन्दरूपताकी श्राशद्भधाके समाधानका लिवरण--श्रब इस समाधान 
को प्रश्नोत्तके रूपमे और स्पष्टतासे कहते है । यह तो बतावों कि खेद नाम किसका, और 
यह बतावो कि केवल रहना और आनदरूप रहना, इनमे कुछ अतर है क्या ? एक सही 
समाधान मिलनेपर बात स्पष्ट हो जायगी कि केवलज्ञानमें भी आ्रानंदका ऐकान्तिक नियम हैं 
या नही ? जिज्ञासुने जो यह आआाशड्ू॥ रखी थी कि केवलज्ञानीके नियमसे श्रानद होता, यह 
वात नही घटती, आनद नही है तो खेद है, खेद नाम किसका है ? और क्या तुम्हारी दृष्टिमे 
ज्ञानरूप रहना और आनदरूप रहना, ये दया दो भिन्न स्थितिया है, इसपर विचार करो। 
खेद नाम तो घातिया कर्मोके उदयमे जो एक इृष्ट भ्रनिष्टकी कल्पना होती है, विषय परिवर्तन 
होता है, उसका है । पर घातिया कर्मोंका जहा उदय नही रहा और,इसी कारण न तो विषय 
परिवतंन है और न इृष्ट अनिष्ट वल्पनाए है, तो वहा खेद कंसे होगा ? केव्लज्ञानमे तुम खेद 


द्द्‌ प्रव्ननसार प्रवचन 


की आशा करते हो तो कारण भी बतावो । केवल परिणाम मात्र खेदका कारण नहीं हुआ 
करता । कोई पर्याय है, और उसके बाद फिर पर्याय हुई, तो पर्यायोका होते रहना, यह खेद 
की बात नहीं है, यह तो वस्तुका स्वरूप है । 


केवलज्ञानीके परिणणाससात्रसे खेद न होनेकी पुष्टि--यहा तो ससार अवस्थामे विभिन्‍न 
ग्रनेक परिणमन चलते रहते है, पर्यायें बदलती रहती हैं तो पर्यायोक्रे बदलते रहतेका कार्योर्से 
खेद यहा भी नही है, किन्तु घातिया कर्मोका उदय होनेसे जो इष्ट अ्रनिष्ट कल्पनाश्रों आदिक 
रूप परिणमन होता है, वह खेदका कारण होता है । जैसे किसी पुरुषसे कोई काम बिगड जाय 
मित्रका, तो मित्र वहाँ यह कहता है कि यह काम बिगड़ गया इसका खेद नही है, किन्तु 
तुम्हारे परिणाममे हमारा विरोध थ्रा गया, इसका खेद है | तो यो सासारिक जितने भी परि- 
णमन होते है, उतसे भी बदलते रहना इससे खेद नही है, किन्तु जो मोह रागद्वेषकी तरग 
उठ रही है, इससे खेद होता है। हा, यह बात जरूर है कि जहा मोह रागद्वेषकी तरग होती 
है, वहा सासारिक परिणमन भी इस प्रकारका चलता रहता है, पर विश्लेषण करके यदि 
देखो तो परिणमन होते रहनेसे खेद नही है, किन्तु आशयमे मलिनता आनेसे खेद है, यह तो 
सासारिक अवस्थाओकी बात कह रहे है । पर युक्त अवस्थामें तो सासारिक अवस्थाश्रो जैसा 
परिणमन होता ही नही है वहा तो जैसा परिणमन अब है वैसा ही परिणमन आगे हैं, और 
ग्रनतकाल तक वसा ही परिणमन होता रहेगा, वहा तो कल्मपता भी लेश नही है, वहा खेद 
का अवसर हो कहा है ? 

केवलीके सम/न परिणमनसे श्रनन्दरूपताकी पुष्टि--शुद्ध अ्रवस्थामे भी यद्यपि वही- 
वही परिणमन नही है, किन्तु वैसा ही वैसा परिणग्न ,तो है | जैसे कोई बिजली १५ मिनट , 
तक जले तो १५ मिनटके जितने सेकेन्ड है, सभी सेकेन्डोमे एकसी बिजली जली, प्रकाश एक 
सा ही हुआ, लेकिन प्रति सेकेन्डमे बिजलीने नया-नया काम तो किया, वह नया काम समान 
है । इस कारण भेद नहीं जछ रहा, यदि वह बिजली नया-नया काम प्रति सेकेन्ड नहीं 
करती, तो फिर भीटर कैसे बढ जाते है ? प्रति सेकेण्ड उस बिजलीका नया-तया काम है। 
इसी प्रकार केवलज्ञानके द्वारा भी प्रति समय यथ्वपि जानते हैं वही समस्त सत, जो जाना 
वही फिर जाना, लेकिन परिणमन तो नया-तया है । तो परिणमन मात्रसे खेद नही होता, 
वह तो एकदम समान परिणमन है। दूसरी बात उस केवलज्ञानमें, कैवल्य अवस्थामे और 
श्रानदरूप परिणमनसे कोई आछध्गर भेद नहीं है, कोई व्यतिरेक नही है, वही है तो जैसे यो 
कह लो कि प्रतिसमय प्रभु केवलज्ञान केवलज्ञानरूप परिणमते रहते है, तो यो बहू लोजिए 
कि प्रति समय प्रभु आनदरूप आनदरूप परिगामते रहते हैं, खेंदका वहाँ वहा अवसर है ? 


गाथा ६० हि - ३७ 
खेदका निदान--खेद किस प्रकार होता है, उसका विवरण सुनिये । घातिया क्मोमे 
जो मोहनीय नामक कर्म है, यह महान मोहका उत्पादक निमित्त है, मोहनीयके उदयमें मोह 
परिणाम बना और मोह परिणाममे यह जीव उन्मत्तकी तरह जो जैसा नही है, उसके वैसी 
बुद्धि करने लगता है। जैसे पागल लोग पदार्थ और भाति है, बुद्धि और भाति करते है । 
जैसे प्रसिद्ध बात है कि.पागल कभी मा को स्‍त्री कहने 'लगेते, और कभी स्त्रीको मा कहने 
लगते, अथवा नाना प्रकार. बकने लगते है । जो बात ज॑सी नही है, उसको उस रूपसे कहना, 
यही तो पागलपन है । जैसी बात है, वैसी ही कह दे, उसे तो स्वस्थ बुद्धि वाला कहेगे । तो 
जब मोहनीय कर्मका उदय है, तो इस जीवमे महामोह उत्पन्न होता, उससे जो अतत्‌ है, उसमे 
तत्‌की कल्पनाए हुई । जैसे ये सब शरीर तो है जड और मान ले अजीव अथवा सब परपदार्थ 
है तो भिन्‍त, उनका परिणमन उनमे ही परिसमाप्त होता है, लेकिन यह मानता है, कि अ्रपुक 
पदार्थसे मुझे सुख मिला, तो यो जो बात जैसी नहीं है, उसमें वैसी कल्पनाएँ उत्पन्न हुईं, «' 
इससे भ्रब उसकी हालत क्या हो गयी कि जो ज्ञेय पदार्थ है उनके प्रति अनुराग बनाया, उनके 
अनुसार अपने आपको परिणामाकर व्यर्थका श्रम बनाया, बस यही खेद हो गया। कोई 
दृष्ट पदार्थ नष्ट हो रहा है, तो यह भी अ्रमसे अपनेको नष्ट हुआ मानता है। कोई दइृष्ट 
पदार्थ फल फूल रहा है,. तो भी यह अपनेकी फल फूल रहा मानता है, बस यही खेदका 
निदान हैं । 
परोन्‍्पुखतासे शान्तिका विघधात और बविडस्बनाश्रोका भार--भैया | श्रब. समझ 
लीजिए कि भीतरमे ये श्रसावधानिया कितनी बडी विडम्बनाये है ? सारा नक्शा पृलट जाता 
है। जैसे कोई पुरुष राज्यमे या किसी सस्थामे कानूनकी दुहाई देकर कुछ विशिष्ट वृत्त उत्पन्न 
करता है, तो क्यो जी ! यदि विधिपूर्वक उस कानूनको ही मिटा दे या उसके एवजमे नया 
विधान पास कर लें, तो वह नियत्रण एकदम खतम हो जायगा ना । ऐसे ही जगतकी यह 
बहुत बडी विडम्बना जो हो रहो है, इसका मूल तो इतना ही है कि परपदार्थोमे इसने आत्म- 
वृद्धि की, और भीतर ही भीतर इसने ज्ञेय पदार्थेके अनुरूप अपना परिणमन बनाया, तो जो 
एक आत्मासे वैधानिक बात रहनी चाहिए थी शाति, आनद, विश्राम वह सबकी सब एकदम 
उलट दिया । भीतरमे केवल एक परके प्रति आत्मत्रुद्धि होमेसे एकदम नक्शा ही दूसरा बन 
रहा हे । खेदका कारण तो रागढ्वेप मोह है | केवलज्ञानमे रागद्ेष मोह है नही तो परिणमता 
जाय उसी-उसीछझूप, इसमे खेद नही होता । 
४ छोटाकसी या भक्ति--देखिये यह जिज्ञासु भगवान तक पर छीटाकसी कर रहा है | 
एक परिणमनके प्र तिपादनके माध्यमसे चुकि वे भी बदलते रहते है, प्रभ्रमे भी समान समान 
सही परिणमन बनते हुए रहते है । इस काररशा बढह़ों सी खेद सम्भव है ग्रथवा यो समणिशे 
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कि जिज्ञासुकों परके प्रति विशेष भक्ति उत्पन्न हुई है | सो श्राखिरी एक अर्चा छोडकर ग्राचार्य 
देव प्रभुके आनदरूपका बहुत बार समर्थन कर रहें है। प्रभुके रागद्ेप मोहका अ्रभाव होनेसे 
वहाँ कोई श्रम नही होता । परिणम-परिणम करके भी जैसे मोही जीवको श्रम होता रहता 
था, प्रभुके श्रतिसमय केवल ज्ञानहूप नवीन-तवीन परिणमन होकर भी उनके खेद नहीं होता । 
तो जब घातिया कर्म ही तही रहे तो केवलज्ञानमे खेदका कारण कया रहा ? 

धर्मपालन श्रर धर्मविकास--यहाँ यह स्पष्ट किया है कि केवल जाननहार रहे, इसी 
विधिसे तो केवलज्ञानकी उत्पत्तिका विधान है, और इसी विधिसे समस्त सकटोके दूर होनेका 
विधान है । जहाँ कोई रागद्वेप मनमभे आ्राता है, ब्हाँ खेद उत्पन्न होता है, रागठ्रेप न रहे 
केवल जाननहार स्थिति रहे, तो वहाँ खेदका अवकाश नही है, ऐसा ही करना यही धर्मपालन 
है, धर्ममृति यह स्वयं आत्मा है, धर्म इसका स्वभाव है, उस स्वभावपर अपना उपयोग स्थिर 
करना यही धर्मपालन है । धर्मपालनकी लम्बी चौडी व्याख्या नही है। जैसा मेरा सहज स्व- 
रूप हे ज्ञानमात्र, उस ज्ञानमात्र स्वरूपको ही 'यह मैं हु” इतना मानने लगे, बस धर्मपालन 
होने लगा। 
व्यवहारधरंका घुल प्रयोजन--5:वहार घर्ममे जितने भी और कष्ट करने पडते है-- 
श्रब नहावो, अब पूजामे खड़े हो, अब उस तरह अमुक क्रिया करो, ये व्यवहार धर्ममे जितने 
भी काम करने पडते है, हम यदि उत्टा न चलते होते तो करनेंकी क्या जरूरत थी ? हम 
उत्टा चलते है, अ्रधर्मसे चलते है, तो उसका यह प्रायश्चित्त है। यो समझ लीजिए, धर्मपालन 
तो सुगम है, धर्म इतना ही मात्र है कि जो नि+ आत्मस्वरूप है, बस उस स्वरूपके जानन- 
हार रहे । कहने मात्रकी बात नही है, रह सकें, उसवी बात है । इसमे कही व्यवहारधमके 
निषेधकी बात नही कही, परिग्रह और आ्रारम्भभे रहकर कोई जाननहार रहाँ आये, यह तो 
सम्भव नही है । परिग्रह और आरम्भकों तजकर इस धर्मकी साधना क्वी जाती है, इसोके 
मायने है साधु होना । इतना ऊँचा काम जो नही कर सकता है, वह परिग्रह और आरम्भवे 
वासना तजनेके लिए ही इतने व्यवहारके काम करता है । मंदिर आ्राये, क्यों आये ? इसलिए 
कि आरम्भ और परिग्रहकी वासनाएँ बहुत-बहुत रहती है, और उनका उपयोग चलता है, तो 
यहाँ प्रभुके गुणोका स्तवन करें, मदिर जायें, तो वह आरम्भ और परिग्रहका उपयोग हमारा 
हो जायगा । तो एक यह एकदेश सुनिधर्मके लक्ष्यका ही तो काम किया मदिरमें आकर । 
जितने व्यवहार धर्म है, उत सवमे आरम्भ परिग्रहकी वमी हो और ज्ञानस्वभावी अतस्तत्त्वकी 
दृष्टि बने तो वह सफल है । 

घर्मपालनका निरीक्षण--भैया ! विधिमे हो, अपने आत्म के स्वभावकों स्पर्श झौर 
निष्वमे हो आरम्भ श्रौर परिभ्रहका त्याग, बस इस वु झ्ञीसे परीक्षा करते ज्ाइये कि हमने 
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कितना धर्मपालन किया है, हममे कितनी शक्ति ऐसी जगी है कि हम कितनी जल्दी-जल्दी 
अपने आपके ज्ञायकस्वभावकी ओर हम अपनी दृष्टि दे लिया करते है, इस तरह धर्मे हम 
कितना बढे है, इसकी परीक्षा हो जायगी । दूसरे हम कितनी जल्दी-जल्दी आरम्भ और परि- 
ग्रहके ख्यालको 'तजकर विश्वामसे रह सकते है | इस अंदाजसे आप यह अनुमान कर लेगे कि 
हम धर्मके पालनमें कितना बढ़े है | आरम्भ तो वही रहे, परिग्रह मूर्छा वही रहे, रागह्ेष 
विषय कषाय वही रहे, आत्माके सुधकी कुछ बात न हो और चाहे वर्षभर खूब उत्सव समा- 
रोह भी मनायें जाते है, पूजनं वदत झादि भी किए जाते है, किन्तु यह बात रच भी न जगी 
हो कि हटावों ये आरारम्भ परिग्रह, तो बतावो धर्मका पालन कितना किया ? 
स्वभावपरिणंमनमे खेदका अभाव--घातिया कर्मोका अ्रभाव होनेसे केवलज्ञानमे खेद 
'की उत्पत्ति 'नहीं है । त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोकी जाननेका आकार कैसा है प्रभ्ुक्रा ? विश्व 
रूप है । तो इस प्रकार विशुद्ध ज्ञानहूपसें जो परिणम रहा हो, उसका कंवल परिणमन ही 
तो है । खेदकी बात कहाँसे श्रायगी ? प्रभुका ज्ञान ऐसा स्पष्ट है । जैसे कोई किसी बोर्डपर १० 
. साल पहिले हुए बुजुर्गकी फोटो बनाये, १०० साल पूर्वकी फोटो बना दे और कल्पना करके 
या किसी तरह जान करके आगे जो होगे उनको फोटो बना दे, इस समय जो कुठुम्बमे है, 
उनकी' फोटो बना दे तो उस बोडेकी देखकर जैसे एक ही समयमे उन सब कालकी बातोंका 
एक साथ ज्ञान हो गया, यह एक दृश्ात मात्र दिया है। यो केवलज्ञानमे अग्रनतकाल तकका, 
पहिले श्रनतकाल तकका आगे समस्त भूत भविष्यकों वर्तमानका ज्ञान एक साथ होता है । वह 
तो एक विशुद्ध आत्माका शुद्ध परिणमन है | उसमे खेदकी कहाँ गँजाइश है । 
केवलके पारमाथिक श्रानन्दका हढ नियम--केवलीके तो घातिया कर्म दर हो गए, 
आत्माके स्वभावका घात करने वाले जब कर्म नही रहे तो निरकुश बेरोकटोक अनत शक्ति 
प्रकट हुई है, वहाँ वह समस्त लोक और अलोक जानते है और उस जाननरूप आकारको 
व्याप करके अत्यत निष्प्रकम्प उनके जैसा ज्ञान रहता है । ऐसे ही निष्प्रकम्प अ्रनाकुलता भी 
रहती है, आनन्द भी रहता है। वहाँ आत्मासे भिन्‍न न तो अनाकुलता है और न श्रात्मासे 
न्‍त कोई ज्ञान है। यह प्रश्चु विशुद्ध ज्ञानहूप परिणम रहे है तों उस ही के साथ-साथ विशुद्ध 
श्रोनन्दरूप भी परिणम्त रहे हैं। इस कारण यह भी ध्यानमे रख लीजिए कि केवल रहनेमे 
भ्रौर आनन्दमय रहनेमें कोई अतर नही है, केवल होनेका ही नाम आनन्दमय होना है। इस 
कारण ' केवलंज्ञान जैसे महाप्रत्यक्ष ज्ञानके साथ पारमा्थिक आनन्दका ऐकान्तिक नियम है । 
प्रभु स्वज्ञ है गौर अनत आनन्दमय हैं । यो प्रभ्ुुके स्वरूपको निहारकर उनकी शनन्दमयता 
का अनुमोदन तरता चाहिए, याने प्रभुके ज्ञान और श्रानन्दके ज्ञानके अनुसार अपने आपमे भी 
शान और श्ानन्‍्दको जगाना चाहिए । इस प्रकरणमे मुख्यतया यह सिद्ध क्या है कि इन्द्रिय- 
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ज्ञान, इन्द्रियसुख हेय है और अतीन्द्रियज्ञान व अतीन्द्रिय श्रानन्द ही उपादेय है । 
ज्ञानकी सुखरूपताका श्रनुभोदन---उक्त ६० वी गाथामे. यह भली प्रकार सिद्ध कर 
दिया है, बता दिया है कि केवलज्ञान ही मुख है, ऐसी ही श्रचुमोदना की । भगवान सर्वज्ञदेव 
का सुख कैसा है यह विचारते ही उसही 'जातिका सुख ध्याताकों भी होने लगे तो सच्ची 
अनुमोदना वहाँ है । प्रश्तकारने' प्रश्न किया था कि बेवलज्ञानमे भी तो परिशमन करते रहने 
का कष्ट है वहाँ अनत सुख कैसे हो सकता है ? इस सूक्ष्म उलाहनका भी जहाँ समाधान, पूर्ण 
दे दिया जावे व मग्न हो जावे तो भैया | ऐसे वक्ता और श्रोता ही सच्ची अनुमोदना कर ही 
चुकते, इसमे सशय वहाँ रहा ? परिणमन तो स्वरूप है उपाधि नही, स्वरूप स्वका घात नहीं 
करता तब ज्ञानका पूर्ण ज्ञानहप निष्कप क्षोभरहित बना रहना हो तो अ्नत सुख है। 
केवलज्ञानमभे और सुखसे व्यतिरेक कहाँ ? इसलिए केवलज्ञान ही सुख है ऐसा निश्चयकर 
उसके अलुरूप अपना श्रन्तश्चरण करना । इस निरूपण॒के अनतर फिर भी आचार्यदेव केवल- 
ज्ञानकी सुखस्वरूपताका निरूपण कर चैत्तन्यनेत्रसे देख भालकर उपसहार करते है याने ,उस 
स्वरूपको उप-अपने समीप (अ्न्तरमे)। स-भलेप्रकार सावधानीसे जैसे कि फिर बिखर न जावे 
इस तरह हरण करते है अर्थात्‌ अपनेमे उस स्वरूपको रखते हैं---उपसहारसे लोकमे भी यह 
भाव रहता है कि जो करना है सो करलो अब चर्चामे समय न गमावों । यहाँ श्रपनी र्चाका 
उपसहार करते है-- ्क 
रणाण अत्यतगय लोयालोग्रेसू वित्थडा दिद्ठी । 
णंट्रमरिद्ठु सब्व इठ्ठ पुण ज तु त लद्घ ॥६१॥ 
ग्रानन्‍्दप्रप>च मे ज्ञान व संयेमका योग--यह श्रौनदका प्रकरण है+ आनन्दकी 
ग्रवस्था क्‍या है ? जो केवल सत्य सुखंमय अवस्था है वही आनन्दकी शझ्वस्था है। सुखका 
स्वरूप तो केवल ही है । अज्ञान भाव या अज्ञानकी परिणतिमे जो भी समभमे आता है, वह 
प्राकुलतामय है । यह पिंड तीन चीज्ोवा समूह है, जीव कर्म और नो कर्म । कर्म तो निमित्त 
होता और नोकर्म आश्रय होते ।! यहाँ यह समभा जाता कि जगृत्तके बाह्य पदार्थोसे मुझे सुख 
मिलता है, परन्तु जगतके बाह्यपदार्थ मेरी कोई भी परिणतिपे प्रेरणा देने वाले नहीं है । 
उत्तम मकान अपनी जगह ही तो है, उत्तम वस्तुए अपनी ही सत्तामे तो हैं, यह जीव ही 
प्रात्मस्वभावसे च्युत होकर उन पदार्थोके विपयमे कल्पनाएं स्वय करता है भौर -तभी यह 
जीव सुखी होता है । सच्चे युखका स्वरूप तो वह कैवले अवस्था ही है । । का आवियमे 
अमता हुआ यह जीव मनुप्यजीवनवी स्थितिमे आया तो फिर इसको व्यर्थ ही नही खोना, 
। वर ही एक ऐसा भर्व है जो ऊचेसे ऊचे स्थानपर भी पहुचा सकता | मलुप्य 


चाहिए । मनुष्यभव त प 
ही श्रुतकेवली कहला सवता है, इसके विपरीत देव भी चाहे करीबन उतनी ही य,ग्यता रखते 
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हो, परन्तु वे भी श्रुतकेवली नहीं कहला सकते । ऐसा प्रभाव इस मनुष्य भवपर किसका पड 
रहा है ? एक सयमका ऐसा प्रभाव पड रहा है । मनुष्य जन्मका कितना उत्कृष्ट स्वरूप है ? 
इसीसे मोक्ष मिल सकता है । 
निजस्वभावहष्टिसे व परोन्पुखताक़े श्रभावसे क्लेश विनाश--इन्द्रियसुख तो हमने 
भ्रव तक बहुत भोगा, मात्र आकुलता ही प्राप्त कर सके है। जग्रतके पदार्थमे तो कुछ प्राप्त 
करनेके बजाय यह जीव खोकर ही चला जाता है । परके सयोगमे सुख नहीं है । प्राणियोकों 
जो उतना दु.ख हो रहा है वह मात्र परपदार्थके सयोगसे हो रहा है। आज हम मनुप्यभवमे 
नहीं होते, और किसी तियैञ्च आ्रादि जीवके स्वरूपमे होते, तो फिर हमारे लिए तो ये सारे 
यहाँके समागम तो नही होते, उस समय हमारे ये परिचय आरादि तो कुछ भी नही होते । श्रव 
यहाँ भी हम यह समझ सकते है कि हमारा यहाँ किसीसे परिचय नही है, ये सारे समागम मेरे 
लिए त्याज्य है । विषय कपाय मोह आदि भाव इन परिचयोसे ही तो बढ़ते है । जितनी भी 
आत्मामे ग्रावुलता पैदा होती है, वह परिचयको ही पाकर होती है । इसलिए जितना भी कभी 
दुख होता है, वह परपदार्थके सयोगकी बुद्धिसि होता है । जब तक परपदार्थके सयोगमे बुद्धि 
है तव तक यह जीवन दुःखस्वरूप ही है, परतु सुखस्वरूप तो सम्यर्दर्शनमे ही विद्यमान है । 
भरत चक्रवर्ती घरमे भी रहते हुए वरागी थे, यह उनके सम्यरदर्शनका प्रभाव है । वस्तुकी 
सत्ता अनादि अनन्त अ्रखड स्वतःसिद्ध है। जब तक वस्तुकी स्वतत्र अवस्था, अपनी स्वतत्र 
सत्ताका ठीक स्वरूप जीवनमे नहीं उतरता, तब तक जीवका मोह भाव नहीं हट सकता और 
दुख नहीं मिट सकता । दुःखकों मिटानेका सरल हल यही है कि ठीक जैसा वस्तुका स्वरूप है, 
वेसी ही श्रद्धा बना लो । वस्तुकी सत्ता बिल्कुल स्वतत्र है, उस स्वरूपको समझो । ऐसा साय- 
खर्शनका उद्यम करो । इस सम्यग्दर्शनकों प्राप्त कर लिया तो सव कुछ पाया, यदि उसे नहीं 
पाया और जगतमे चाहे जितना पा लिया तो सब वेकार ही है। मानव जीवनकी सफलत। 
आानमनल्याणस है। 
विषयकी खाजसे नरजन्मकी व्यर्थता--एक अधा भिझारी था। उसने सोचा कि मैं 
शहरकी चहारदीवारोके सहारे-सहार चलता चलू, और जब दरवाजा आ जाय तो शहरमे 
घुसकर भीख माँग लूं। वह चहारदीवारीके सहारे चलता गया, परन्तु ज्यों ही दरवाजा 
थ्राया, तो वह अपना सिर खुजाने लग गया और आगे बढ गया । झ्रागे बढ्नेपर उसने फिर 
चहारदोबारों सम्हाली तो उसे वह मिल गई, और फिर उसके सहारे-सहारे वह आगे बटने 
लगा । फिर दरवाजा झायवा नो वह फिर अपना सिर खुजाने लग गया । इस प्रवार ज्यों हो 
दइग्याजा आता तो वह झपना सिर खुजाने लग जाता, और उसको दस्वाजक्ाय भान हो नहीं 
रहता, और तह प्रागे बढ जाता । तो चह णहरके अदर घुस नहीं सवा, और मे भीख ही भांग 
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सका । इसी तरह यह जीव ग्रज्ञानका श्रधा, विपयोका खजैला, इच्छाश्रोका भिखारी सुखके 
भरे शाति शहरमे जाना चाहता है और परपवार्थका सहारा लेता है | सहारा लेते-लेते कुछ 
सुबुद्धि आई तो मनुप्यभवका एक दरवाजा मिला, तो वह वहाँपर ही अपने विपयकी खाज 
खुजाने लग जाता, और आगे बढता है तो फिर उन्ही जातिथोमे चलता रहता । फिर उसको 
भनुष्यभव मिलता, तो फिर उसके वही सिरको खाज खुजानेका काम लग जाता, तो बह कभी 
ससारसे मुक्ति पा ही नही सकता । यदि अन्यत्र हर जगह देखें, हर जीवोको देखें, तो वहाँ 
पता लगेगा कि पणुओ्रेमे भी विषय भोग आ्रादि करनेमे नियम बना होता है, फिर मनुप्य भव 
में क्या नियम नहीं बन सकता ? रात दिन मनुष्य विषय कपायमे लगा रहता, परतु ऐसा 
चाहिए कि जैसे दोपहरका भोजन १० बजे किया तो फिर ६ घटेका त्याग कर दिया। ऐसा 
करनेपर ६ घटे तक तो उसकी प्रवृत्ति भोजनसे हट जायगी । परन्तु जिस मनुष्यके त्याग नहीं 
होता, सकलप नही होता, वह मनुष्य जरा चाट वाला दिखाई दिया तो चाट भी खाने लग 
गया । चाट खाय्रे भी नही तो भी उसका मन ऐसे सस्कारमे चल रहा कि कुछ खाऊ | तो 
इस प्रकार उसके बध हं,त।। बध सस्कारोंसे होता है। 

परविषयक स्तेह सस्कारोसे चित्तकी श्रस्थिरता--अभी एक शका की गई कि हम 
जब दुकानमे बैठे होते हैं तो उस समय तो हमे दुकानका हो ख्याल रहा करता है, और जब 
सामायिक करते है, तो उस समय १० बातोका ख्याल आता है, इसलिए सामायिकसे तो 
दुकानमे बैठा रहना अच्छा है, वयोकि दुकानमे तो केवल एक हो बातका बच होता, और 
सामायिकमे तो १० बातोका बध हो जाता । इसका उत्तर यह है कि तुम्हारा यह अम हो 
गया कि सामायिकमे तो १० चीजोक। ख्याल आता है, इसलिए १० चीजोका बघ होता है 
और दुकानमे एक ही चीजका ख्याल आता है, इसलिए वहाँ एक ही चीजका बंध होता है, तो 
यह तुम्हारा अमपूर्णं विचार है। बघ तो सस्कारमे हो होता है, सामायिक तो कृपा करने 
वाली चीज है । वह अपने दोपोको दिखा देती है । वह तो बतला देती है कि हमारे अभ्रदर 
इतना राग लगा हुआ है । दुकानमे तो कुछ पता ही नही लग सकता । सामायिकमे यह तो 
पता चलता कि तुम्हारे १० चोजोमे राग लगा हुआा है, बब इतना सदा चल रहा है, इतना 
पता तो चला । अब क्या करना सो देखों, तुम्हारे जिस जिसका भी ध्यान आया, तो उसमे ही 
अ्रपना पूर्ण ध्यान लगा दो, और ऐसा ध्यान लग। दो कि उसके सच्चे स्वरूपको समझ सको । 
इतका सच्चा स्वरूप अथवा सच्चा स्वभाव क्‍या हैं? यह सोचो कि इनका मेरे साथ क्या 
सम्बंध है ? कोई सगबध नही । तो फिर उन रागोसे अपने आप दिल हट जायगा, फिर तुम्हे 
करना क्या ? बाह्य पदार्थोसे दिल हटाकर आात्माके सच्चे रूपमे ही रह जाना, केवल एक 


शात्माके ही रूप रह जाना, ऐस। करनेसे ही तो अनत सुख होता है । . 
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परपरिहारसे पवित्रता--परका लक्ष्य हठे तो केवंलपना अपने आप झा सकता है । 
उस गआरात्माकों पवित्र बना लो । जैसे चौकीपर बीट पडी श्र कहते कि इसको पवित्र बना 
दो, और पानी लेकर उस बीटकों साफ कर देते । क्यों साफ कर देते ? इसलिए कि वह 
चौकी खालिस हो जाय, श्रकेली चौकी रह जाय । इस प्रकार चौकीकी बीट इसलिए साफ 
नही करते ' कि बीटको हटा दिया जाय, परन्तु इसलिए साफ करते कि वह चौकी खालिस रह 
जाय । खालिस चौकीकों रखनेके लिए चौकीको धो रहे है । यदि बीट हटानेके लिए चौकीकों 
थो रहे हो तो फिर जहा भी वह बीट उठाकर फेकी गई है, वहाँसे भी उसे उठाकर फेको, 
क्योकि बीठको ही तो उठा रहे हो ना, फिर जहाँ कही वह बीट गई, वहाँसे भी उसे उठाओ । 
तो फिर यही एक व्यवसाय बन जायगा कि बीटको उठाये जाञ्रो और फैकते जाओो । इसलिए 
बीटको हटानेके लिए चौकीकों नहीं धोते, बल्कि चौकीको खालिस करनेके लिए चौकीको 
धोते । इसो तरह परका लक्ष्य परके लक्ष्यों हटानेके लिये नहीं हटाते, परन्तु परका लक्ष्य 
अपनी आत्माके शुद्ध स्वरूपके विकासके लिए हटाते । 

' भ्रन्तस्तत्वके आलम्बनमे धर्म और आननन्‍्द--हम।रा यह जो पिड है, उसमे अ्रनेक 
प्रकारके मैल आ गये । उन मैलोके कारण हम दुःखी हो रहे । इन सबसे न्यारा जो हमारा 
ज्ञानस्वभाव है, हम उसका अवलम्बन लेंगे, तो परमसुखी हो जायेंगे । सुखी होनेके लिए हमे 
किसी न्यारी चीजका आलग्वन नही लेना है, उसका तो तरीका स्वय अपनेमें ही मौजूद है । 
इसलिए केवल अपने इस धर्मकोी पालो। इस धर्मंको पानेके लिए बहुत परिश्रमकी जरूरत 
नही पडती । दो पैसे कमानेमे तो बहुत कठिनाई आ सकती है, परन्तु धर्मका पालन करना 
बिल्कुल सरल है, परतु मोही जीवको तो पैसा कमाना बहुत आसान लगता । धर्मके पालनमे 
तो किसी दूसरे पदार्थके आलम्बनकी आवश्यकता ही नही । पैसा तो परपदार्थ है, इसलिए 
उसका 'प्राप्त करना कठिन हैं, परतु धर्म तो परके आलम्बनसे पैदा नही होता, इसलिए वह 
विल्कुल सरल है । 

ग्रतीन्द्रिय ज्ञानानन्दकी बहुशः प्रतिपाद्यता--आचार्य मह।राज इस गाथामे कहते है 
कि अनन्तसुखका असली स्वरूप बताकर मैं उपसहार करता हू । परन्तु ऐसा लगता कि वे 
बार-बार वही चोज तो बतलाते है और फिर उपसहार करनेकी बात ला देते | और एक बार 
उपश्षहार करके फिर उसी बातक्रों बतलाते लग जाते । परन्तु बात यह है कि अतीन्द्रिय ज्ञान 
श्रोर अतीन्द्रिय सुखकी बात बतानेके सिवाय आ्रागम और शास्त्रोमे क्या अन्य उत्तम बात लाई 
जावे ? वही बारबार आचाय॑ महाराजभी बतला रहे है और श्रोतागण थक न जाए, इसलिए 
बीच बीचमे उससहारकी बात कहकर उनको विश्वामसा देते है । यह भूठ भी नही है मध्यमे 
गाने वाले अन्तराधिकारोक्ना उपसहार आवश्यक भी है । 


गाथा ६१ 
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| स्वभावविकासमे श्रानन्दलाभ--कहते कि सुख चीज क्‍या है ? सुख वह स्थिति है 
जो स्वभाग्के घातके अभावमे पैदा होती है। स्वभावके घातका अभाव होना ही सुखकी 
स्थिति है और जहाँ स्वभावका घात होता वह स्थिति दुःखकी है । ग्रात्माका स्वभाव दर्शन 
और ज्ञान है और केवलीके दरशन ज्ञानका प्रतिघात होता नही । उनके उनकी शुद्ध आत्माके 
स्वभावका घात नही हो सकता । त्रिलोक तक विस्तृत सारे पदार्थोको जिसने जान लिया और 
अपनी स्वच्छुन्दतासे जो बढ गया तो उसके ज्ञानकी तो सीमा हो ही नहीं सकती । भगवानके 
राग हेप मोहादि भाव तो है ही नहीं, तो केवलीको ऐसी स्वच्छन्दता मिली कि उनके तो 
स्वभावका घात होता ही नही और स्वभावका घात नही होना वही स्थिति सुख है । उसी 
भेद अवस्थामे उस केवलका स्वरूप है | ज्ञानकी ऐसी स्थिति होना यही तो सुख है । इसके 
अलावा कोई सुख दुनियामे नजर नहीं श्रा सकता । इसी अभेद अवस्थांमे सौख्य है। अभी 
एक भाईने प्रश्न किया है कि ज्ञानकी इस वृद्धिमे स्वच्छन्दता शब्दका प्रयोग क्यों किया जा 
रहा है ? भैया | जब ज्ञान पहिले समयमे तो अ्रतिमद था और दूसरे ही समयमे सर्वे सत॒का 
जानने वाला हो गया, ऐसा बेहद बढ गया इस महान्‌ तारतम्यका जो कि एकदम हो गया 
बताना ही स्वच्छन्दता शब्दक्ा प्रयोजन है । 
कौचल्यमें ज्ञानानन्द--ज्ञानकी ५ अवस्थाए या पर्याए होती है--मति, श्रुति, अवधि, 
मन पर्यंय और केवल । उस केवल पर्यायको अनन्त भी कह सकते- है, परच्तु मनुष्यकी बुद्धिको 
ग्रनन्तज्ञान कहकर हितपर पहुचाना कठिन था, इसलिए उनके ज्ञानका नाम केवलज्ञान बत- 
लाया । उनका वह केवलजान केवल हो होता है, बिल्कुल शुद्ध । ऐसा शुद्ध नही जैसा मशीन 
से क्रीम याने सार निकाल जाकर दूधको बजारमे खालिस बताया जाता है, उस तरहका 
खाबिस नहीं परन्तु जो अपने समस्त अ्रविभाग प्रतिच्छेदोकों सारोकों लेकरके फिर प्रगट 
हुआ है, ऐसा वह खालिस केवलज्ञान, वह केवल सुखपना ही है । अन्य कोई ज्ञान सुखरूप 
नही है। ससारके सुख तो मात्र आकुलता ही है लोकमे भी देखा जाता हैं जब राग व हंप॑ 
ग्रधिक होता तब हार्टफेल तक भी हो जाता । 
समागम झौर हर्षमें भी ग्राकुलता--एक साहव १०, १० रुपयेबी लाटरी लगाकर 
ग्रपने भाग्यकों देखा करते थे, परन्तु उनका भाग्य कभी नहीं चमका । एक दिन उन्होने श्रपते 
नौकस्से कहा कि देख मै तेरे नामसे लाटरी लगाता हू, यदि जीत हो गई वो २ लाख रुपये 
मिलेंगे और वे तेरे हो जाएगे । लाटरी लगाई गई और जीत भी हो गई, तब वह 5 कुछ 
विवेकी था, उसने सोचा कि खुशीकी अवस्थामे नौकरकों दो लाखका इनाम है दिया जायगा 
तो वह तुरन्त हार्टफेल होकर मर जायगा, क्योकि उसने कभी अपनी जिन्दगीमे सौ स्पये भी 
नही देखे होगे, दो लाख देखकर तो वह अपनी खुशी बरदाण्त नही कर सब्रेगा और मर 
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जायगा । त्ब उसने क्या किया कि अपने नौकरकों बुलाया और उसको खूब मारने लगा, 
मारते मारते जब वह नौकर खूब ऋबमरा हो गया तो उसने उससे कहा कि अरे बेवकूफ 
तेरी लाटरीका फल आ गया और तू जीत गया, तुके दो लाख रुपये मिल गये, जा तू मेरी 
कम्पनीका उन्त स्पयोभें मालिक बन गया। उस मारके दु.खभे जो उसे वह खुशी हुई तो उस 
खुशीकों वह बरदाश्त कर गया । इस तरह उस विवेकीने उसको मरनेसे बचा लिया । उसने 
उसे क्रम्पनीका मालिक बना दिया, तो वह बोला कि मैं तो अनपढ हू, मै उसे सभालनेके 
* लायक नही हू, मैं मालिक बन गया सो तो ठीक है, परन्तु आप ही इसको सभालो । तो इस 
प्रकार वह नौकर तो मालिक बन गया और वह मालिक उसक्रा मैनेजर बन गया । इसमे 
हपकी श्राकुलताका अनुमान कराया । 

ध्रूव श्रात्मस्वभावके श्रवलम्बनसें सत्य विश्वञाम--देखो भैया | जगत विचित्र हैं। 
जगतके जितने भी सुख है, वे विश्वामके योग्य नही है | मनुष्य कमंके आधीन परवश है और 
ग्तमे उसे मरना पडता है । सब कुछ जितना वह पा सकता था, उसने पाया, परन्तु इन 
सबको एक दिन छोडकर उसे मरना होगा और नवीन भवमे पैदा होना होगा । इसलिए यहाँ 
के सारे मोहादि भावोको छोडकर और अपने आपमे लक्ष्य करके आगे बढो तो ही अ्रतत सुख 
वो प्राप्ति हो सकती है । इस दुनियाके सारे समागमोसे अ्रपना लक्ष्य हटाना चाहिए । केवलज्ञान 
ही एकमात्र सुख है, क्योकि उसमे सारे अनिष्ट दूर हो गये और सारे इष्ट मिल गये तथा किसो 
भी परपदार्थका आलम्बन नहीं करना पडा । केवलज्ञानकी अवस्थामे सुख होता है, उसकी 
प्रतिपत्तिका विपक्ष जो दुःख अथवा शातिके अनुभवनका विपक्ष जो दुख होता, जिसका कारण 
ग्रथवा साधन शअज्ञान होता है । जब उनके श्रज्ञान ही नष्ट हो गया तो वहाँ तो केवलीके सारे 
श्रनिष्ट अथवा दु.ख दूर हो गए । उनका वह परिपूर्ण उत्पन्न हुआ ज्ञान श्रनन्त सुखका साधन 
हो गया । यदि मनुष्य अपनी एक आत्माकों चिदानन्द खालिस देखें और अनुभव करे कि मै 
बाहरी पर्याय कुछ भी नही हु और एक बार भी स्वानुभव प्रात करे, पर्यायबुद्धिको दूर करके 
नित्र शुद्ध आत्माकी बुद्धि हो जाय तो जब तक उसके ससार होगा, उसको अच्छा-अ्रच्छा भव 
मिलेगा । किसी भी एकातमे बैठकर यदि मनुष्य सोचे कि मै क्‍या हू ? तो सबसे बादमे यही 
उत्तर आयेगा कि मैं यही ध्रव आत्मस्वभावी हू । किसीसे पूछे कि तू क्या मरना चाहता है 
ता वह यही कहता कि नही, मै तो प्रूव ही रहना चाहता हूँ । तो उसे कहते कि हे श्रात्मन्‌ ! 
तू मरना नही चाहता तो तू वही है, जो ध्रूव है । 

प्रूव अ्रन्तस्तत््वके श्रवलम्बनसें हित---एक ही चोजको पकडकर बैठ जाश्रों तो सब 
कुछ मिल जायगा । जो ध्र्‌व नही, सो सै नही, जो विनाशीक है, वह मै नही हु । ये बाह्य 
समागम इसी झाकारमे हमारे समीप सदा रहने वाले हे क्या, नहीं है। हम।रा खुदका शरीर 


है 3. श्रवचन सार प्रवचम 


भव है क्या ? नहीं, यह भी मिट जायगा। फिर कहते कि भाग्य तो हमारा ध्रूव है, तो 
उत्तर मिलता कि भाग्य और कर्म भी ध्ूव नही है, इसलिए वह भी तू नहीं | फिर रागट्ठेप 
मोह आदि भाव ध्रूव है क्‍या ? वे भी भ्रव नही, इसलिए वह भी तू नहीं, क्योकि तू तो वह 
है जो ध्रूव हैं। यहाँ वह मनुष्य एकान्तमे बैठा शेखचिल्लीकी तरह कल्पना और ज्ञान चल 
रहा है, उसकी ये कल्पना और ज्ञान भी ध्रूव नही, इसलिए वह भी वह नही है | यह तो 
खड ज्ञान है, यह जो सदा नही रहता । ममोला क्षयोपशम तो किसी आत्माके बडा बनते ही 
मिठ जाता और किसी ग्रात्माके छोटा बननेपर भी मिट जाता। केवलीके भी मिट 
जाता और जीवके निगोदमे जानेपर भी मिट जाता । इस तरह तो उसको भी क्षति 
पहुचतो । तो इसलिए यह भी तू नही है । तो मैं क्या हु ? क्‍या केवलज्ञान मैं हु ? कहते कि 
श्रव्वल तो इस तरहका प्रश्न ही नहीं उठाना चाहिए, ऐसी चर्चा करना तो अप्रकृत है, वह 
प्रकरणसे बाहर होती क्योकि हम तो अपनेमे जो अ्रभी है उसपर विचार कर रहे है भौर पूछो 
भी तो देखो प्रतिसमयमे होने वाले ज्ञानरवभावकी जो शुद्ध तरग है, स्वाभात्रिक तरग है, वह 
एक समयकी तरग भी दूसरे समयमे नही रहती और वह भी ध्रूव नहीं, इसलिए वह भी मैं 
नहीं हू । जहाँ नाना ग्रवस्थाएं होती है तों एक चीज ऐसी भी होती है, जिसकी कि वे नाना 
अवस्थाए हुई है । इसी तरह ज्ञानकी सारी श्रवस्थाए जिस स्वभावकी होती है, वह तो मैं एक 
ही हू । उस 'वीजकों कहते कि वह एक चीज वह ज्ञानस्वभाव है, जिसकी कि ये सब श्रवस्थाए 
होती है । तो यह ज्ञानस्वभाव जो मेरा है, जो अनादिसे है, वह मैं हू । 


वह ज्ञानस्वभाव केवलज्ञानसे मिलकर भाईचारेकी तरह हो गया, परन्तु ध्रूव तत्त्व 
तो ज्ञानस्वभाव ही है, और केवलज्ञान उसवी पर्याय है । इसलिए वह ज्ञानस्त्रभाव अनन्त भी 
है । वही ज्ञानस्वरभाव मैं हू, जो कि ध्रूव ही है । इसके अतिरिक्त और कुछ भी मै नही हू । 
इस प्रकार एक केवल हृढताके साथ ज्ञानस्वभावकी भावना सदा की जाय तो वही केवलपना 
श्रौर वही सुखका स्वरूप है | इसके अतिरिक्त और वुछ भी सुखका स्वरूप या मार्ग नही है । 


फेचलीके पारमाथिक सुखक। श्रद्धान करानेका उपक्रम-भश्रव केवली भगवानके ही 
पारमाथिक सुख है, श्र्थात्‌ वास्तविक सुख केवली भगवानके ही ऐसी श्रद्धा करवाते हैं । 
ज्ञानी गुरुवोकी देशनाके निर्मित्तसे आत्मा सम्यवक्‍त्वको प्राप्त होता है । निमित्तहप्टिस यह बात 
कही जा रही है कि श्री वुन्दकुन्ददेव वास्तविक सुखकी शद्धा करवाते है, धन्य वह है जब 
देवके साक्षात्‌ दर्शन हो रहे थे, जिनकी परोक्ष इस वाणीसे भव्य अपना उद्धार कर रहे थेतो 
जब दर्शन व वचन सी साक्षात्‌ मिलते थे, जिन्हे मिलते थे उन्होने मोक्षपथका लाभ लिया ही 
है । यहाँ झाचार्यदेव केवलीके ही पारमार्थिक सुख है, ऐसी श्रद्धा कराते है । 


गाथा ६२ ४७ 


णो सहृहति सोक्खं सुहेसु परमति विगदघादीण । 
सुणिऊरण ते ग्रभव्वा भव्वा वा त पडिच्छति ॥६२॥ 


केवलीके पार्माथिक सुखका श्रद्धापप---मोहनीय आदि कर्मोके जालमे जी फसा 


होता है ऐसे जीवने सुखाभासमे सुखकी ऐसी रूढि बना रखी हैं कि वही उसे सुख दिख।ई 


देता है, परन्तु वह रूढि वास्तविक चीज नहीं है, क्योंकि वह स्वभावका प्रतिघात लिए होती * 
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है श्रौर आकुलताको लिए होती है। जो स्वभावका घात करने वाली अवस्था है वह सुखका ! 


कारण नही । जैसे किसी बतंनमे पानी रखा है, यदि उसमे ककर डाल दो तो उस पानीमें 
आकुलता पैदा हो जायगी, इसी तरहसे जब भी रांगद्वेषका कंकर आत्मामे पडता, दर्शन 
ज्ञान आदिकी स्थितिमे प्रतिघात हो जाता है और आकुलता पैदा हो जाती है, परन्तु वह 
स्थिति सुखकी नहीं । जिनके घातिया कर्म नष्ट हो गये, जिनके स्वभावके घातका अभाव है, 
उनके ही पारमार्थिक सुख है । यही तो सुखका लक्षण है, वह केवलीके है, ग्रत. केवलीमे पार- 
माथिक सुख है, ऐसी श्रद्धा करमी चाहिए । 

श्ात्मीय आ्रानन्‍्दकी स्वाभाविकता--एक भाईने अभी प्रश्न किया कि यहाँ हमको 
जो सुख मालूम पडता है वह ढु खके कारण मालूम पडता है, यदि दुख नही होता तो सुख 


ही है, ये हम कैसे मानते ? ऐसी यहाँ शका हुई । परन्तु बात ऐसी है कि जब तक स्वानुभव 


ग्वस्थाका अनुभव न हो जाय तब तक उस सुखका अनुमान हो ही नही सकता। सिद्धोकी 
बातको जाने दो, अपने आ्रापमे जैसा कि आंत्मस्वरूप बताया, वस्तुका स्वरूप बताया, ऐसी 
स्थिति करके अपने ही स्वानुभव अवस्थाकों पहिचानों तो उसके वहाँ ऐसा प्रत्यय हो जाता है 
कि सुख और दु.खसे परे आनन्द नामकी कोई चीज है। स्वानुभवके सुखका मुकाबला भग- 
वानके सयुखसे करना चाहिए, लोवि.क सुखसे नहीं । सुखका अर्थ है, ख माने इन्द्रिया, सु माने 
भले प्रकारसे रहे, जहाँ इन्द्रियाँ भले प्रकारसे सतुष्ट रहे, उस स्थितिको सुख कहते है तथा जहाँ 
ख-इड्रियोको दु.-बुरा लगे वह दु.ख है। इससे तो यही प्रसिद्ध हुआ कि भगवानका ज्ञान 
श्रतीन्द्रिय है और सुख भी अतीन्द्रिय है, सो अतीन्द्रिय होनेके कारण उसे युख शब्दसे कहना 
उपयुक्त नही उसे आनन्द शब्दस बताना योग्य है। परन्तु व्यवहारियोकों समभाना है सो 
सुख शब्दसे प्रारम्भ किया जाता है । 

प्रभुके आनन्‍्दकी सासारिक सुखसे विलक्षरता--भगवानके सुखका मुकाबला इन्द्रिय- 
सुखसे न करे । किन्तु रवानुभव सुखसे ही भगवानके सुखका मुकाबला भले प्रकारसे हो सकता 
है | जैसे किसी आदमीने दो पैसेक्रे पेडे खरीदकर खाये और किसी आदमीने एक रुपयेके पेड़े 
खरीदकर खाये, परल्तु दो पैसेके पेडे खाने व।लेको उस स्वरादका भ्रन्दाजा होता है, जो १) ₹० 
के पेडे खाने वालेको प्राप्त होता है । इसी तरह सम्यस्टृष्टि स्वानुभवके पश्चात्‌ समभता है कि 
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/जी आनद हमने अनुभव क्या, केवलीके स्वानुभइका अनुभव भी वैसा ही, किन्तु पराकाप्लाको 
प्राप्त होगा । इसलिए रागद्वेष आदि धावोमे रहकर सिद्धोके सुखका अनुभव नहीं हो सकता । 
!' मोक्षसुखसुधापानसे दूर रहने वालोकी स्थिति--यहाँ यह बताथा जा रहा है कि 
[इन्द्रियसुख तो वास्तवमें दु ख ही है । उसमे जो युखकी रूढि पड गई, यह तो बिल्कुल अपर- 
'माथिक ही है । भगवीनका अतीन्द्रिय युख ही पारमाधिक और वास्तविक सुख है । जिन्हें 
यह श्रद्धा नही है, वे मोक्षमार्गस विपरीत अवस्था बनाते है । वे मोक्षसुखके अ्मृतपनसे दूर 
॥ हेंटकर मृगतृष्णामे जैसे मृग जलके भारकों ही देखता है, वे अ्रभव्य जीव इन्द्रियोके सुखोमे सुख 
| को खाजते है । भगवानका अतीन्द्रिय सुख ही पारमाथिक सुख है, ऐसी जिनको श्रद्धा नही है, 
४ वे मोक्षके अमृतपानसे दूर है। मोक्षको शुरुआत चौथे गुणस्थानसे होती है, जिसे कहते है 
« निर्जरा वह मोक्षका आशिक रूप है, और सिद्ध अवस्था होने तक वह नि्जरारूप गोक्ष ही 
* चला करता है, मोक्षका ही एकरूप नि्जरा है । शुरू मोक्षका भी नाम मोक्ष ही है, परन्तु जो 
५ | "मस्त मोक्ष होता है, वही मोक्ष शब्दसे पुकारा जा सकता है । इसलिए मोक्षकी शुरूआतको 
; तिर्जरा शब्दसे पुकारा गया । आत्मामे जो उत्त कपायोके भावोंसे स्वरूपाचरण होता है, वह 
मोक्षयुखके अ्मृतपानसे दूर हटकर मृगतृष्णासे जलके भारकों जैसे मूंग देखता है वैसे अ्रभव्य 
जीव इन्द्रियमुखमें हो सुखका अनुभव करते है, मिथ्याहृष्टिका ऐसा ही अनुभव होता है । आत्मा 
का सही अनुभव सम्यन्हष्टिमि ही हो सकता है । 
स्वानुसृतिर्में निर्ेघता--यहाँ शद्भू) होती कि सम्यस्हृष्टिक कई प्रकारका भय रहता 
, है तो उन्हे सम्यक्त्वका अनुभव नही रहता होगां। उत्तर--देखों भैया | भय ८ववं गुणस्थान 
' , के छठे भाग तक रहता है। चौथे गुणास्थानमे सबसे ज्यादा पाचवेमे उससे कम, इस प्रकार 
कम भले ही होता जाता हो और वह भी इतना कम कि वुद्धिगम्य भी नहीं रहता, परन्तु 
भय रहता इसी स्थान तक है | फिर शद्भा होती कि भय और सम्यवत्व दोनों एक साथ रह 
. बसे सकते है ? इसका उत्तर यह है कि प्राक्‌ पदवीमे सम्यकत्व तो सदा रहता है, परन्तु स्था 
नुभव सदा नही रहता है, स्वानुभवकी स्थितिमे मय नहीं रहता और स्वानुभवके 4000% 
प्रन्तभंय नही रहता । भय और जुगुप्सा इनका आखव ग्रगममे सदा नहीं कहा गया के र्ज्स 
पूछा जाय कि चौथे गुणस्थानमे एक जीवके एकदा कितने आालव होते है तो उत्तर होगा कि 
गअधिक्से अधिक £ और कमसे कम ७। वह इस प्रकार है--अग्रत्याख्यानावरणक। १, 
प्रत्याख्यानाव रणकी १, सब्वलनकी १, हास्यादियुगलमे २, वेद १, भय व जुगुप्सा न योग 
१, इस तरह तो ६ हुए । भय जुगुप्सामे से एक ही लो तो ८ हुए । भय थे जुडुसा हक ही 
न लो ७ हुए । इतना ही नहीं कि भव झालव वि ० नहा हाता हर 3 हह 
दृष्टिके भी कदाचित्‌ भय व जुगुप्मा उदयमे नहीं होते, यहाँ भी झालव एक जावका अ्रपेभा 


| 
4 


गाथा ६२... - है 


१०-९-८-७ बताये गये है, हा सज्ञारूपमें भय पवेके छठे भाग तक है । 

स्वानुमवकी लब्धिरूपता व उपयोगरूपता--स्वानुभव दो प्रकारके होते है, स्वाचुभव 
लब्धिरूप और स्वानुभव उपयोगरूप । स्वानुभवके उपयोगरूपमे होनेपर मैथुन आदि कोई 
प्रकारकी बात नही रह सकती + परन्तु सम्यक्रृष्टिके तो सम्यक्त्व रहते हुए भी गृहस्थावस्था 
में सभावित अल्पमैथुन है, स्त्रीसेवन है | वहाँ भी उसका स्वानुभव लब्विरूप है, दृष्टिरूप है । 
उस सम्यग्हृष्टिका स्वानुभव वहाँ उपयोगरूप नही है । सम्यग्दष्टिके भय, मैथुन आ्रादि सम्यकत्व 
के साथ रह तो सकते है, किन्तु स्वानुभवकी उपयोगरूपता प्राप्त होनेपर रह सकते नही है । 
जैसे एक आदमी अ्ग्रेजी और हिन्दी दोनो जानता है। जब वह हिन्दीका कोई ,पत्र पढ रहा 
है, तो उस समय हिन्दी तो उसके उपयोगरूप होती, और भग्रेजी केवल लब्धिरूप रहती । 
यह बात-नही है कि उसमे अग्रैजीकी योग्यता ही नही । अग्रेजीके विपयमे योग्यता तो है, 
१रनन्‍त्‌ उपयोगरूप उस कालमे हिन्दी ही रहती । उस वक्त उसे श्रग्नेजीके विषयका सम्यक्त्व 
तो है, परन्तु उसका उपयोग नही है। इसी प्रकार श्रन्योपयोगो सम्यग्दृष्टि जीवका स्वानुभव 
केवल लब्धिरूप है । 

सम्यकत्वमें अ्रन्तःसस्कृति--यहा प्रश्न हुआ कि सम्यग्टृष्टि जीव अपने रोजगारमे, 
व्यापारमे विषाद आदि क्यो करता है ? हाकिम नाराज होता है, तो उसे विषाद क्यो होता 
है ? क्‍या ऐसे सम्यक्त्व हो सकता है ? इसका उत्तर देते है कि विषाद आदि सब कुछ होते 
हुए भी वह सम्यरृष्टि है। जो सम्यग्दष्टि ६ महीने तक किसी पुर्देसे प्रेम करने वाला है, तो 
इन छोटे-छोटे प्रश्तोसे, इन छोटी-छोटी बातोसे उसके सम्यवत्व न रहे, यह बात नहीं हो 
सकती । इतना विषाद आरादि होते हुए भी कुछ देर बाद ही उसका लक्ष्य स्वकी ओर पहुचता 
है । अप्रत्याख्यान झ्रादि कषायोके उदयमे उसकी विषादकी परिणति हो गई, परच्तु सिथ्या- 
दृष्टि जैसा भाव उसके नही रहेगा । 

श्रतीन्द्रिय आनन्दस्वरूपकी भावनामें लाभ--यहाँ यह बतलाते कि इन्द्रिय सुख हेय 
है और अतीन्द्रिय सुख उपादेय है, ऐसी भावना जो किसीके मनमे आ गई है तो वे निकट 
भव्य जीव है और जिनके ऐसी भावना आगे आवधवेगी, वे दूर भव्य जीव है । वे ही ससारसे 
पार हो सकते है जिनके कि ऐसी श्रद्धा आ गई । अतीन्द्रिय सुखकी श्रद्धा करना, भगवानके 
स्वरूपकी श्रद्धा करना, भगवानकी भक्ति करना, ये सब एक ही चीज है। अतीन्‍्द्रिय सुखकी 
भावना करो तो कर्मोकी व्यवस्थासे जो भी क्लेश आते है वे सब वहाँ निर्जराके लिए ही आते 
है ओर उनको निजंरासे अ्रतीन्द्रिय सुखकी जड भ्रन्दर ही अन्दर हृढ ही होती है । 

प्रशुक्तिका प्रसाद---एक आदमी भगवानक। पुजारी था और उसने उनकी प्रतिमा 
अपने ही घरमे रख रवखी थी । प्रति दिन ही वह बडे भक्तिभावसे उसकी पूजा करता था । 


२० प्रवचनसार प्रवचन 


उस पुजारीकी चार आदमियोसे लडाई होगई । पुजारी घनी भी था । वे चारो आदमी एक 
दिन डाकू बन कर उसके घरमे घुस गये कि हम तेरा घन लूटेंगे और तुझे मार डालेंगे, तब 
उसने जवाब दिया कि मैं मरनेको तैयार हु, परन्तु उससे पहले .मुझे एक काम कर लेने दो । 
मेरे मकानमें मेरे भगवानकी मृत्ति है, मरनेसे पहले मुझे उसे नदीमे सिरा आने दो। 
उन्होने स्वीकृति दे दी और दो आदमी उसके साथ कर दिये कि कही वह दगा देकर भाग न 
जाय । नर्मदा नदी पास ही थी, दसलिए वह मूर्तिको लेकर चला और नदीके वीचमे पहुचकर 
पानीमे मूर्तिको सिराते समय यह कहने लगा कि मुझे बडा दुःख, है कि मैंने जिस भगवानकी 
पूजा मैंने प्रति दिन की, उनको जीते जीते जी मैं नदीमे सिरा रहा हू, मुझे मरनेका दु ख नहीं 
है । इतनेमे ही कहीसे झ्रावाज आई कि हमे सिरा दो, तू तो बडा भाग्यशाली है । तूने अपने 
पूर्व भवमे इन चारो आदमियोकों मार डाला था, और उसके' फलसे तुझे इन चारोके हाथसे 
झलग अलग मरना था, परन्तु भगवानकी भक्तिके प्रसादसे तेरा ३ जगहका मरण तो कट 
गया और चारो झ्ादमी झलग अलग न मार कर एक ही साथ तुझे मारनेको भ्राये है । उस 
को बडी खुशी हुईं । वह सिराने लगा तो जो दो डाकू साथ आये थे, उन्होने भी उस श्राकाश- 
वाणी को सुन लिया था, इसलिए उन्होने सोचा कि अ्रभी इसको मूर्ति मत बहाने को और 
उससे कहा कि भाई तुम एक बार हमारे साथ चलो, हम चारो श्रादमी बुछ सलाह करेंगे, 
फिर आकर भले ही इसे बहा देना और उसको अपने साथ वापस उसके घर ले गये । वहाँ 
पहुचनेपर बाकी दो डाबुओने पूछा कि वहाँ क्या हुआ तो उन डाकुश्रोने उनको सारी बात 
बताई । यह सुनकर चारोने सोचा कि भगवानने तो इसके तोत मरण काट दिये तो क्या हम 
इसका एक भी मरण नही काट सकते और उन्होने उसे मारने और धन लूट ले जानेके बजाय 

उसी प्रकार छोड दिया और हाथ जोडकर वे चारो चले झ्ाये । इसी प्रकार आपके शुभोपयोग 

ओर पुण्य कितने ही प्रकारकी ग्राकुलताओको नष्ट कर देते हैं, तो धर्मरूप परिणति जो कि 

अ्तीन्द्रिय परिंणतिका घात करती है, ऐसा क्या उस रही सही विभावपरिणतिकों भी नष्ट 

नही कर सकती ? बाह्मदृष्टि छोडकर ग्रन्तर्ृष्टि करो, व तुत तो धर्म ही आ्राकुलताको नष्ट 
करता है । समवशरणकी बात करते हो तो समवशरण तो ण्हाँ भी है, जहाँ झ्राप रोज आते 

हो । ठीक दृष्टि करके देखो तो दिव्यध्वनि ही यहाँपर नही मिलेगी, और सारी चीजे यहाँ मिल 

जायेंगी । 
श्रन्तह शिके आलस्बनका अ्नुरोध--ज्ञानी जीव व्यवहारका अवलम्बन नही करता, 
वह तो व्यवहारमे श्राता रहता है। अऋवलम्बन रखता है तो वह निश्चयका ही अ्रवलम्बन 
रखता हैं । जब रवानुभवकी अ्रवस्था श्राती है तो निमित्त हट जानेकी हालतमे ही झ्राता है । 
प्रब तक तो इस जीवने-व्यवहारका श्राश्रय कर करके अपने आपको जो वुछ माना, वह तो 


गाथा ६३ । > 
किया हो किया है, परन्तु जो दृष्टि आज तक उसने नहीं पाई, उस दृष्टिका आलम्बग करना 
चाहिए । उस दृष्टिमे सत्यरूपसे व्यवहार भी जगमग आरा जाता। इस प्रकार जो अ्रभी अती- 
न्द्रिय सुखकी श्रद्धा कर ले, वे तो निकट' भव्य जीव है और जो जो आगे श्रद्धा करेंगे, वे दूर 
भव्य जीव हैं । मनुष्य भव श्रति दुर्लभ है, फट श्रात्मस्वरूपकी ओर आावो । 
अब इन्द्रियज्ञानका इन्द्रियसुखके साथ सम्बध बताते हुए इन्द्रियसुखका कुहदेतु और 
कुफल दर्शाते हुए उर्पेक्षामार्गको प्रबल बनवाते हैं । जिन जीवोके ज्ञान परोक्षज्ञान है श्र्थात्‌ 
इन्द्रिय और मनंके निमित्तसे ज्ञान व्यक्त होता है, उनके जो इन्द्रियसुख होता है, वह श्रपरमा- 
थिक है, श्राभास है, श्राकुलता रूप है, इस बातका विचार करते है । 
भणाओआा5सु रामरिदा अहिद दुआ इंदिएहि सहजेहि । 
ग्रसहता ते दुबख रमति विंसएसू रम्मेसू ॥६३॥। 
ऐन्द्रिय वेदनाओ्रोसे पीडित नरेन्द्र वेदेन्द्रोके भी ज्ञानकी परोक्षता--साधारण मनुष्य व 
असुर व अमर आदिवी तो बात ही क्‍या, इनके व इन्द्र, चक्रवर्ती, अमुरेन्द्र, देवेद्र आदि.- 
प्राणियोके भी प्रत्यक्षज्ञान तो है नही । अत परोक्षज्ञानका आश्रय बन रहा है, सो परोक्षज्ञान 
का आश्रय करने वाले इन जीवोके भी इन्द्रियोमे मित्रता चल रही है, क्योकि इन्द्रिय परोक्ष- 
ज्ञानके विकासमें निमित्त है। बवस्तुत प्रत्यक्षज्ञान तो केवलज्ञान है। केवलज्ञान होनेसे पहिले 
जितनी भी प्रवृत्ति देखी' जाती है, वहां-परोक्षज्ञान ही प्रवृत्तिका सहायक है । परोक्षज्ञान आत्मा 
से ही उत्पन्न होता है, कही इन्द्रियोसे उत्पन्न नही होता, किन्तु इन्द्रियंवृत्ति एरोक्षज्ञानमे 
निमित्तमातर हैं । जैसे देखने वाली तो आँख हैं, देखना झ्राखसें होता है, किन्तु जिसकी आँख 
कमजोर है, उसको देखनेमे चश्मा निमित्तमान्र है । वह लौक्कि जनोके परिचयमे अच्छी तरह 
से श्राया हुआ है । चश्मा जड है, काच है, वह देखने वाला नही है, किन्तु देखने वाला नेत्र 
है । वस्तुत* देखने वाला भी नेत्र नही है, किन्तु आत्मा है, परन्तु झ्रात्मा स्वरूपहृष्टिसे च्युत 
रहनेके कारण इतना अशक्त, ऐसा देखने वाला भी हो गया है कि वह इस अवस्थामे इन्द्रिय- 
वृत्तिके निमित्तके अभावमे जान नहीं सकता है । 
परोक्षज्ञानमे विषयवेदनाको पोड़ायें--यहाँ कही इन्द्रियोसे जानना नही होता है, 
किन्तु जानना तो आत्मासे ही होता है, परन्तु परोक्षज्ञानीके ज्ञानके विकासमे इन्द्रियवृत्ति 
निभित्तेमान है । सो ये परोक्षज्ञानी प्राणी इन्द्रियाभिलापाकी पीडासे सताये गये उस द खको 
न सहन वःररते हुए रम्यविषयोमे रमणा करते है | विपय जितने है, वे सब जड है । वे स्वय न 
रस्य है, न अ्रम्य है। विपयभूत अर्थ तो निज रपर्श रस गध वर्णंके परिणमनसे परिण।मत्ते 
रहते है । मोही जीव ही अपनी कपायके अनुकूल पदार्थोमि कल्पनायें करता रहता है, सो 
विपयाभिलाषीकों जो विषय विपयेच्छाके क्षरिशक दूर होने रूप सुखाभासमे निमित्त है, 
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तो रम्य॑ समभता है, और जो इच्छाके विपरीत प्रतीत होते है, उन्हें आरम्य समभने 
लगता है । 

ऐन्द्रिय चेदनाके श्रसहुनसे विषयविपत्तिसें पतन--अपने व पायभावके कारण विपयोके 
प्रैमरूप विकल्प होता है, फिर उस विकल्पजन्य दु खकी निवृत्तिके लिए विपयका ही उद्यम 
होने लगता है, यह 'सब इन्द्रिय और मनके निमित्तसे होता है, सो विपयसुखके लोभियोको 
विपयसुखकी साधन सामग्री जो इन्द्रिय व मन है, उसमे प्रीति हो जाती है, सो इन्द्रियोमे 
मित्रताको प्राप्त करने वाले प्राणियोको उदित मोहरूप अग्निने ग्रस लिया है, सो उनमे अत्यन्त 
तृष्णा उत्पन्न हो गई है | जैसे अत्यन्त गर्म किया लोहेका गोला ऐसा सतमप्त हो रहा है कि 
पासके पानीको शीघ्र सोख लेता है, वैसे ही इन्द्रियविपयाभिलापासे यह जीव ऐसा सश्नस्त हो 
गया है कि उस दुःखके वेगको सहन न कर सकनेसे वह विपयविपत्तिमे गिर पड़ता है| जैसे 
व्याषिसे त्रस्त रोगी व्याधिक। प्रतीकार करता है, इसी तरहं इन्द्रियाभिलाषकी व्याधि वाना 
यह रोगी ससारी प्राणी विपयोके भोगसे प्रतीकार करता है | इसलिए मोही परोक्षज्ञानी जीवो 
के वास्तवमे सुख कहाँ है ” वह तो कल्पित सुखाभास है। ऐसे सुखाभासमे ही रत होकर 
भोही प्राप्त हुई ज्ञानशक्तिकों व्यर्थ गवा देते-है । इन सब अनर्थोका कारण वास्तविक ठत्त्वका 
ग्रपरिज्ञान है। 
श्रात्मार्थनुभवनका अ्रनुरोध--अ्रात्मतत्त्व आत्मार्थानुभवगम्य है | यह ग्रात्मपदार्थ 
द्रव्यमग्र है, द्रव्य गुग़ात्मक है, इन गुणोसे पर्याय प्रकट होती है । जगतके जीवोको इन पर्यायों 
का परिचय है, परन्तु पर्यायोका मूल स्नोतरूप गुणोका परिचय नहीं, ग्रुणोके ग्रभिन्न आधारभूत 
द्रव्यका परिचय नही और द्रव्यके निविक्त्प ज्ञानमात्रसे अनभाव्य अर्थंका दर्शन नही है । देखो 
भैया | कितना कष्ट है, अपने सहजस्वरूपके उपयोग द्वारा च्युत होकर लडकता खडकता कहा 
जाकर अटका है ? कहाँ तो श्रर्थानुभवका सहज आनन्द और वहा पयायमृढताका महा 
क्लेश । हे आत्मन्‌ ! बहुत भटक लिए पर्यायमूढ बनकर इन्द्रियोके दास होकर विषयकी गहन 
झटवीमे । अब उनको अपने विकास-महलमे बसो । पर्यायकी मुग्धता छोडकर यह देखो पर्यायों 
का उद्गम कहाँसे हुआ ? गुणोसे । गुण क्या बिखरी वस्तु है ” उनका ग्रखण्ड एक 
ग्रभिन्न पिण्ड द्रव्य सत्‌ है | सर्व भेद विकल्पोसे हटकर अभेद स्वरूप निज ग्रात्मद्रव्यका अनु- 
भव करो । इन्द्रियोसे सुख होता है, इन्द्रियोसे ज्ञान हीता है, इस भ्रमको छोडो । तुम हीतो 
स्वय सहज स्वभावसे ज्ञानमय हो, आनन्दमूर्ति हों । अत इन्द्रियोकी मित्रता छोडकर न्र्व 
मित्र आ्रात्मतत्वको निरखो व अपना समय सफल करो, पर्यायोमे दृष्टि फलाकर जीवन व्यर्थ 


ने खोझ | यहा जो भी समाग्म है, वह पर्यायोका प्रसार ही तो है । 
स्वभावद्रव्यपर्याय--पर्याय दो प्रकारसे है--£१. द्रव्यपर्याय, २ गुणपर्याय | द्व्य- 
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पर्याय भी २ प्रकारकी है--१ स्वभावद्रव्यपर्याय २. विभावद्रव्यपर्याय । द्रव्यपर्यायका दूसरा 
ताम व्यञ्जनपर्याय भी है । जो प्रदेशोका आ्राकार होता है वह द्रव्यपर्याय कहलाता है । स्व- 
भावद्रव्यपर्याय तो धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आकाशद्रव्य व कालद्रव्यके शाश्वत रहता है । पुदूगल- 
द्रव्यके परमाणुमात्र अवस्थामे स्वभावद्रव्यपर्याय कहा है । यद्यपि वस्तुतः परमाणु ही द्रव्य है, 
स्कघ द्रव्य नही, परन्तु अनेक परमाणुवोका मिलकर एक पर्याय स्कथ बनता है, इस हदृष्टिसे 
उस पर्यायसे निवृत्त करनेके लिए परमाणुमात्रके स्वभावद्रव्पपर्यायका कथन किया है । जीवद्रव्य 
में मुक्त परमात्माके स्वभावद्रव्यपर्याय कहा है। प्राणियोकी दृष्टि स्वभावद्रव्यपर्यायपर भी कठि- 
नतासे पहुचती है । यदि स्वभाव द्रव्यपर्यायपर भी दृष्टि पहुचे तो उसे छोडकर स्वभावहृष्टि 
बनानेमे कुछ सुकरता झा सकती है । 

विभाव द्रव्यपर्याय---विभावद्रव्यपर्याय २ प्रकारका है---१., समानजातीय द्रव्यपर्याय 
२ अ्रसमानजातीय द्रव्यपर्याय । समानजातीय द्रव्यपर्याय तो पुद्गल स्कन्धोकी है, क्योकि 
समान जाति वाले श्र्थात्‌ पुदूगल परमाणुवोका मिलकर वह स्कधपर्याय बना है । वस्तुतः तो 
वहाँ भी द्रव्य सत॒की दृष्टिसे देखो तो सर्व परमारणुवोका अपना-अपना आकार अलग है, फिर 
भी वह अतिसघातसे स्कथ बन। है | श्रत वह समानजातीय द्रव्यपर्याय हुआ । मनुष्य नरक 
तिर्यचदेव ये सब श्रसमानजातीय द्रव्यपर्याय है, क्योकि मनुष्य आदि जीवद्रव्य अनेक पुदूगल 
कमवर्गणाय अनेक नोकमवर्गणाये इनका पुञ्ञ आकार है | ये चेतन तथा अचेतन ऐसे असमान 
जातिके द्रव्योसे यह पर्याय हुआ है । जगत्‌के मोही प्राणी इन्ही पर्यायोमे मुग्ध बन रहे है । 
जो शरीर मिला, जो समागम मिला, इस ही में एकमेक बने जा रहे है । एक माननेसे कही 
वस्तुतः एक नही हो जाता है, केवल कल्पनासे आ्राकुलित बने रहते है । 

गुरापर्याय--अब गुरापर्यायकी कथा सुनिये--गुरापर्याय कहते है गुणोकी प्रतिसमय 
की अवस्थावोको ! ग्रुणपर्याय दो प्रकारके है---१ स्वभावगुरापर्याय, २ विभावगुरापर्याय । 
स्वभावगुणपर्याय तो जैसे परमात्मा प्रभुभे है, यथा ज्ञानका केवलज्ञानपर्याय, दर्शनका केवल- 
दर्शनपर्याय, सुखका अनन्त सुख शक्तिका अनन्तवीय आदि । विभावगुणपर्याय वे है, जो स्व 
परके प्रत्ययसे उत्पन्न होते है, इनमे तारतम्य भी अवश्य पाया जाता है। विभावगुरपर्याय 
जीवमे तो मतिज्ञानादि, चक्षुदेर्शनादि, क्रोध, मान, माया, लोभ, आकुलता आदि है | तथा 
स्कधोमे ये सब ज्ञानमे आ रहे--रूपविशेष काला, पीला, रसविशेष खट्ठा, मीठा श्रादि, गध- 
विशेष सुगध, दुर्गन्‍्ध, स्पर्शविशेष रूखा, चिकना आदि है । जगतके मोही जीव इन विभावगुरा- 
पर्यायोमे आ्रासक्त हो रहे है । इन्द्रियविषयाभिलापकी पीडासे ऐसे पीडित हो गये है कि कल्पित 
विपर्योयोसे दीपपर पतगा (कीडा) की तरह गिरे जा रहे है। अहो, मोहका प्रसार देखों जहा 
सारका नाम भी नहीं है, उसीको सार समझा जा रहा है । इस सबका कारण तत्वके परि- 
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ज्ञान श्रद्धाका अ्रभाव है । 

श्रात्माथनुभवका प्रसाद--आत्मतत्त्वको पानेके लिये भैया | यह उपाय करना है कि 
पर्यायें जहासे उद्रभूत हुई, उनकी दृष्टि रखकर पर्यायोकों गुणोमे विलीन कर दो, और गुणोका 
अभेद भ्राघार देखकर ग्रुणोको द्रव्यमे विलीन कर दो, और द्रव्यहृष्टिकी ऐसी विशुद्धता बताबो 
कि द्रव्यका भी विकल्प ट्ृटकर मात्र शझ्रात्मार्थनुभव रह जाय । पर्यायकी मुग्धता सर्वप्रथम 
छोड ही देना चाहिये । विपयवृत्तिका मूल पर्यायमोह है, और विपयप्रवृत्तिका साधन इन्द्रिय- 
ज्ञान है । ये इन्द्रियवृत्तियाँ व्याधि है । इस व्याधिवालोकों पारमाथिक सुख नही हो सकता । 

इन्द्रियसुखकी अ्रपरमार्थिकता--इन्द्रियसुख अ्रपारमाथिक है, ऐसा यहाँ विचार किया 
है । जिन प्राणियोके अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावपर ही लक्ष्य नही होता, उन प्राणियों 
की इन्द्रियोसे मित्रता है| प्राणी और आत्मा शब्दमे भी फर्क होता है । जिनके प्राणोमे राग 
है, उन जीवोको प्राणी शब्दसे सबोधित किया गया और जो कुछ विवेकी होते है और अपने 
ज्ञातस्वभावके निकट पहुचत्ते है उन्न जीवोको हे आत्मन्‌ इन शब्दोसे कहते हैं । कहते कि इन ! 
प्राणियोके प्रत्यक्षज्ञान तो हे नही और उनके परोक्षज्ञानका ही सहारा हे । परोक्षज्ञानकी 
सामग्री इच्द्रिया होती है । परोक्षज्ञानका सहारा लेने वाले इन प्राणियोंके परोक्षज्ञानकी सामग्री 
जो इन्द्रिया है उनमे उनकी सदा मित्रता चलती है। जिनके इन्द्रियोमे मित्रता झा गई ऐसे 
इन जीवोके उदयमे आये जो महामोह दावानल, जो नहीं सहे जा सकते, तो उस दु खको 
सहते सहते, व्याधियोको प्राप्त होते होते कभी कोई स्थिति ऐसी आई कि कुछ व्याधिया कम 
हुई या दब गईं अथवा कुछ देरके लिए उन व्याधियोकी दवा लगी, उस दवाका जो सुख हुआ 
उसमे अपनो बुद्धि रखते है। कहते है कि व्याधियोकी दवा | दवा किसे कहते है ” जो रोगी 
के रोगको दबा देतो है, जडसे नही मिटाती । जो रोगको जडसे नहीं निकाल दे वही दवा है ! 
ससारी सुख, इन्द्रियोका सुख, उन व्याधियोके लिए उसी प्रकारकी एक दवा है जो उस दु ख 
को दबा देती है, जडसे नही मिटाती । परन्तु इसके विपरीत औपधि ज्ञानावलम्बन, वह तो 
श्रमुत है श्रौर उससे क्लेश रोग मूलसे नष्ट हो जाता है । 

इन्द्रियसुखमें सुखकोी आ्न्ति--तृप्णासे ढु खको नहीं सह सकने वाले प्राणीको विषय 
वी दवा मिली और उसके विपय राग उत्पन्न हो गया, फिर क्या हुआ ? रागकी तरह,तो 
थे इन्द्रिया हुईं और रोगकी दवाकी तरह यह विपय हुए । उस प्राणीके विपयोके प्रभावसे 
इच्छाए बदलती रहती है, इसलिए उसे सुख मिलता है या सुख मालूम देता हैं। उस समयमे 
वह ऐसा समभता है कि उसे सुख हुआ । जैसे कोई कुत्ता हद्की चबाता हो उस बीचमे कुछ 
खूनकी बैद भी उसके मुहमे आरा जाय तो वह यह समभता हैँ कि ड्स हड्डीमें से खून खाया 
और उसी हड्डीमे श्रद्धा करने लग जाता है, और उसकी रक्षा दूसरे कुत्ते लडकर भी करता 
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है । उसी तरह मोही जीवके परपदार्थके विपयोभि उनके सेवनमे सुखकी प्रवृत्ति होती, उसके 
कारण उसने यह माना कि विपयोसे यह सुख झौया, इसलिए वह भी विषयोकी आसक्ति 
करता और उसके सिवाय कोई दूसरी निज चीजका आश्रय नहीं करता । इस प्रकार छद्मस्थ 
जीवोके वास्तवमे सुख नही हो सकता । हमारे जितना इन्द्रिय सुख है, वह तो मात्र दुःख है । 
इनमे सुखकी श्रद्धा मत लाझो। इसके विपरीत जो स्वानुभवका सुख है, जो अतीन्द्रिय सुख 
है वह इन सुख और दुःखोसे कितना विपरीत है ? जा 
सांसारिक सुखोके व्यामोहमें अनन्त निधिका घात--जैसे किसी रईम जागीरदारके 
मरनेपर लडका नाबालिग रह जाता है, श्रौर सरकार उस २ईसकी सारी जायदाढ कोर्ट कर 
लेती है तथा उस नाबालिग लडकेकी १००) रु० माहवार ख्चके लिए दे दिया करती है, 
श्र वह लडका नाबालिग अवस्थामे सरकारके गुण गाया करता है, वही जब बडा हो जाता 
है, और समझ आती है कि मेरी करोडो रुपयेकी जायदाद सरकारने कोर्ट कर ली तो वह 
सरकारपर दावा कर देता है कि मै बालिग हो गया हु । इसी तरहसे जिसका ज्ञानमुख कोर्ट 
हो गया, पृण्य सरकारने उसे छीन लिया, उस नाबालिग अवस्थामे जरा पुण्य सुख मिला, जरा 
धन वैभव आदि मिले, तो उस पुण्य सरकारकी स्तुति करते है, और कदाचित्‌ दुःख हो जाय 
तो कहते है कि कर्म फूट गये । परल्तु कर्म तो सिद्धोके फूटा है ग्रथात्‌ समस्त कर्मकलड्ोका 
क्षय हो गया है । तुम्हारे कर्म कहा फूट गये ? यदि इस समय पुण्यकर्म नही रहे तो पापकर्म 
तो है, फिर कर्म फूटा कहाँ ? कर्म तो सिद्धोका ही फूटा है । यदि तुम्हारे भी कर्म फूट जाते 
तो तुम भी सिद्ध हो जाते । जैसे कि पुण्यके कारण कुछ सुख हमे मिला तो हम उस पृण्य 
सरकारकी स्तुति करते है । जब यह सम्यक्दृष्टि या बालिग हो जाता है तो यह सोचता है कि 
मैं तो स्वभावसे ही ज्ञानसुखका पिण्ड हूँ । ज्ञानसुख तो मेरा स्वभाव ही है, सुखमे मेरी परि- 
णति स्वयसे ही होती है, फिर ससारी सुखोमे मेरी हढता कैसे हो गई ? तो फिर क्‍या किया ? 
ऐसे इस पुण्यके विरुद्ध दावा कर दिया और उससे कहा कि हे पुण्य | तू मेरा साथ छोड दे । 
भेद किया कि वह सम्यग्हृष्टि हो जाता, जब यह सम्यग्दृष्टि हो जाता तो पुण्य सरकारको जीत 
लेता । वह जीव भव्य होता है और ससारसे पार हो सकता है, और जो विषय यसुखोमे 


सुखबुद्धि करता है, और यही सडता है, गलता है, वह ससार क्लेश ही सहता, उसका मोक्ष- 
मार्ग नष्ट हो जाता है । 


अब श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्य देव सयुक्ति निर्णय देते हैं तथा सुमुक्षुवोको पूर्ण 
निश्चय कराकर उपेक्षासम्बधी आगेके मार्गमे पहुचनेका मौन आदेश देते हुए यह वितर्क कराते 
है कि जहाँ तक ये इन्द्रियाँ है, वहा तक दु.ख होन। स्वाभाविक बात छ| 
जेसि विषयेसू रदी तेसि दुकख वियाण सब्भाव। 
जइ त॑ णहि सब्भाव वावारों रश॒त्यि विसयत्थ ॥॥६४।। 


पु 
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े विषयरतिसें क्लेशको प्राकृतिकता--जिनका विष्योमे प्रेम है, उनको दुःख स्वाभाविक 
है। यहाँ स्वाभाविकसे तात्पये आत्माके स्वभावसे अन्य निमित्त निरपेक्ष होता है, यह अथ 
नही लेना, कि्तु जो विपयोम प्रेम करता है, अ्रव उसे दुःखी होनेके लिये कुछ प्रतीक्षा नहीं 
करनी है, विषयराग ही दु खको लेकर उठता है अथवा दुःख नामकी परिणति किसी बाह्य 
पदार्थसे नही होती, ग्रात्माके ग्रानन्दगुरके विभावपरिणमनसे ही दुःख होता है, परतु विभाव- 
परिणमन निमित्तके असख्ूवमे नही हो सकता । जब कर्मोदयादिक वाह्य निमित्त उपस्थित 
हो और श्रात्मा विपयोमे प्रेम करे तो अब देख लीजिये कि दुख होना प्राकृतिक बात है या 
नही । जैसे अग्निकी यथाविधि सन्निधि प्राप्त हो, वहाँ जलका गर्म होना प्राकृतिक है। इसी 
तरह कमंदियको निमित्त करके जब विपयोमे प्रेम होता है तब दुख होना भी प्राकृतिक है । 
इन्द्रियोकी उद्धततामे श्रनर्थ--जिन प्राणियोके ह॒त्यारी ये इन्द्रियाँ जीवित हो रही है, 
प्रचण्ड हो रही है उनकी विपयोमे रति होती है श्र उनको दु ख होना स्वाभाविक ही है । 
इन्द्रियोकी उद्धततासे उन्हें तुरन्त दुख मिल ही जाता है । उनका वह दु ख कही विषयभूत 
पदार्थंसि नही हुआ है किन्तु इन्द्रियविपयाभिलापका स्वरूप ही दुख लिए हुए है। जिन 
प्राणियोने अ्रसमानजातोय पर्यायरूप देहमे अ्रहबुद्धि करली हैं कि शरीर ही मैं हु वे शरीरके 
व्यवहारमे ही तो लगेंगे, जैसे कि चैतन्यमात्र श्रात्मतत्त्वमे जिन्हें अहपनेकी श्रद्धा हुई है वे मै 
चैतन्यमात्र हू, ज्ञाताद्रश्ट रहना मेरा कार्य है, इस भावनासे आत्माके व्यवहारमे लग जाते है । 
जो शरीरमे आत्मपनेके व्यवहारसे लग जाते है उन्हे इन्द्रियविषयाभिलाष होना आ्रावश्यक ही 
है और इन्द्रियविपयभिलापकी वेदनासे पीडित होकर विषयोमे रति हो जाना स्वाभाविकी 
प्रेरणा है । यह प्रेरणा इन्द्रियोके विभावके स्वभावका फल हैं, अत्माकी स्वाभाविकी प्रवृत्ति 
नही समभता इसीलिये दु ख होना स्वाधीन हो गया । वयोकि इन्द्रियोकी उद्धतताका स्वभाव 
ही ऐसा है | इस सारी गडबडीका कारण विद्या है। अविद्याका मूल है देहमे आत्मबुद्धि । 
ऐन्द्रियवेदनासे विषयविषदाभिपात--श्रहों ! यह झ्रात्मा स्वय॑ स्वरूपसे सहज असीम 
ज्ञान व आ्रानदका घर है, परन्तु इस नाथने अपनी ही अ्रविचारतासे क्‍या परिस्थ्ति 
बना ली ? हे आत्मन, अभी भी कुछ[बिगडा नही है, यह सत्स्वरूपकी स्वाभाविकी व्यवस्थाका 
फल है । यदि परके उपयोगको छोडकर निज सहज शुद्ध चैतन्यसामान्य स्वभावमे उपयोग देंवे 
तो भ्रभी ही सारी आपत्तियाँ किनारा कर जावेगी । यह सब अपनी असावधानीका फल है 
कि नाना द्वव्यपर्यायों और विविध गरुणपर्यायोमे पिसकर विपये॑ व विह्नल होना पड रहा है । 
जीव पुदूगल दोनोके सम्बन्बसे उत्तन्न हुई इन मनुष्य पशु आदि प्रवस्थाओरमे हरी जब आत्म- 
संस्कार पड चुका तब आत्मस्वरूपकी तो सभावना तक भी मैं असमर्थ हो गया । इसी कारण 
अचेतन पदार्थोमे भी तीतन्र आसक्ति हो गई है। शरीरकी पोष्णा व विषयोकी साधनामे जो 
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जो भी अस्य बाह्य श्र्थ निमित्त पड रहे है उनसे भी आसक्ति हो गई है। इस आसक्तिके 
फलमे बाह्य अर्थका समागम बनाना चाहता है किन्तु किसी परद्रव्यके विषयमे कुछ भी परि- 
णमन कोई अन्य तही कर सकता है। उनका परिणमन इस आत्माके आधीन तो है नही, 
अतः अनुकूल प्रतिकूल परिणमनमे नाना सकल्प विकल्पोका ब्लेश होना आपतित हैं ही। यह 
सब दु ख कही किसी उपाधिसे नहीं आ रहा है किन्तु इन्द्रियविषयाभिलाषियोको यह दुःख 
इद्रियोके स्वभावसे स्वयमे हो रहा है । इृद्वियोसे प्रयोजन यहाँ भावेन्द्रिय है । भावेन्द्रियके कारय॑ 
में द्रव्येन्द्रिय निमित्त हैं । यह सव दुख उसके स्वय ही है, इसका हेतु यह है कि उनको 
विषयोमे रति देखी जाती है | यदि उन्हें दु ख न होता तो विषयविपत्तिमे क्यो गिरते ? 

स्पर्शनविषयासक्तिसे श्रमर्थ--सुना है कि हाथी पकडे जाते है गड्ढेमे गिराकर । कही 
गड़्ढेमें कई अ्रन्य गिराता नही है, हाथी स्वय ही झ्राणावश ऐसी प्रवृत्ति करता है कि गड्ढेमे 
गिर पडता हैं। हाथी पकडने वाले लोग जगलमे एक गड्ढा खोदते है, उसपर एक हथिनी 
कागजबी बनाते है, *।र एक श्रोर ५० हाथ दूरपर एक दोडता हुआ हाथी भी बनाते है । 
उस जगलमे बनहस्ती बुद्िनी हथिनीकों सच्ती हथिनी ही समभता है । यह तो हुआ उसका 
श्रज्ञान, मोह । फिर हथिनीसे रागभाव होनेके कारण वह वहा दौडता है, यह हुआ राग । 
उसके जल्दीसे दौडनेमे एक कारण और बनता है कि वह दूसरे हाथीको इस प्रकार देखता है 
कि वह दौडकर हथिनीवी शोर आ रहा है, कही यह मेरे विपयसाधनकों न बिगाड दे, इस 
ग्राशयसे उस कूट हाथीपर भी (जिसे कि वह सच्चा समझ रहा है) हेष करता है, इसी 
कारण शीघ्र हथिनीके पास पहुचता है । देखो भैया ! जिसे मोह शज्ञान होता है, उसे पद-पद 
पर अज्ञान ही छाया रहता है । उस हाथीकों कितना अज्ञान साथ लगा हुआ है ? भूठे हाथी 
को हाथी समझ रहा है, झूठी हथिनीको हथिनी समझ रहा है, गड़ढेकी भी साफ मैदान समझ 
रहा है, अपने शरीरकों स्वयं आत्मा समझ रहा है, विषयकपायके भावोकों हिसरूण समझ 

ही है । ध्रव निजस्वरूपका भान ही नहीं है । 

हाथी सज्ञी पच्चेन्द्रिय जीव हैँ, पणुवोमे सबसे प्रधान बुद्धिमान माना गया है । इसमे 
वह योग्यता है कि समस्त मिथ्याभावोकरो दूर करते हुए अभ्रध करण, अ्रपू्वंक रण, अ्निवृत्तिक रण 
परिणामों द्वार श्रनंतानुबधी कपायका विसयोजन और दर्शनमोहनीयका उपणम करके उपशम 
मम्पक्त्व उत्पन्न कर लेता है । यदि पहिले इस ही भवमे या अब्य भवमे उपशम सम्यक्‍त्व 
उत्पन्न किया हो, और अब वेदकसम्यक्त्व योग्यकाल हो तो ग्रध करण व अपूर्वकरण परि- 
णाम हारा क्षयोषणम (वेदक) सम्यवत्व उत्पन्न कर लेता है। परन्तु देखो मोहकी लीला ! 
सम्पवक्‍त्वकी बात तो दूर रहो, लोकिक सभ्यता व विवेक भी इसे नही है | हाथी मोह, राम 
ओर हेपवश अवनी चेष्टा करता है और वहा यडूढेमें जाकर गिर जाता है | यह है स्पर्शनेन्द्रिय- 
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जन्य विपयवासनाकी उद्धतताका फल | यदि विपयासक्ति न होती तो क्यो विपत्तिमे पश्ता ? 
, $'ख हाथीको कही हथिती या हाथी अथवा गडढा आदि किसी श्रन्यके कारण नहीं हुम्रा है । 
यह तो उसकी इन्द्रियवासनाके कारण होना ही पडता है, सो हुआ है । ऐसा ही यहा 
कितने ही मनुष्योमे भी पाया जाता है | मनुष्य भी तो सारा ज्ञान खोंकर विपयवासनाकी 
प्रेरणामे विपयोगे प्रवृत्त होता है। चाम हाड वाले शरीरसे कौनसी शातिकी बात निकालना 
चाहता है अपना वीर्य खोकर ? है आ्रात्मनु | श्रपना वीरय॑ देखो, ज्ञानदर्शनके शुद्ध विकासका 
प्रभाव देखो । शातिम्नार्गमे उत्साह बढावो । विपयमार्गसे अपना घोर अहित कर डालोगे । 
ज्ञानमार्गसे अपना पूर्ण हित कर लोगे | विपयमार्गमे तो दोनों भवौमे श्रापत्तिया ही है । 
रसनेन्द्रियविषयासक्तिसे अनर्थ--अब रसनेन्द्रियके विपयकी दशा देखो | अपनेपर जो 

बीतती है वह तो अपने श्रतुभवमे हैं ही, उस आपत्तिपर दृष्टि नही देते, क्योंकि जहाँ इतना 
अज्ञान हो कि आकुलता-सुखाभास ही जहां सुख दिखता हो, वहाँ सदृवोधकी कथा ही क्‍या ? 
अपनी आ्रापत्तिपर ध्यान नही जाता । तो देखो इसी रोगकी परकी विपदायें | मछली रसने- 
द्द्ियके विषयके लोभमें आकर कहंसे कहाँ स्थान पाती ? विषयासक्तिस पहिले वह तालाबमे 

केलि कर रही थी, भ्रब वशीके फदेके पास लगे हुए मासखंडकी ओर क्ुककर लोहेकी फासमे 
फस रही है, और उसका ग्रतका १रिणाम क्‍या होगा ? सो प्राय. लोग जानते ही है । ये 

वबधिक लोग आागमे भूत डालते है। यहाँ भी तो देखो आज लोग त्राहि त्राहि मचा रहे हैं कि 

खर्च बहुत है क्या करें ? यह सब खर्चे रसनेन्द्रियके लोभसे तो हुए है तथा चामके श्ज्ञारसे । 

भैया | मनुष्यभववों तो धर्ममाधनमे लगाना था, परन्तु मनुष्योंनें किया क्या ह साधारण 

भोजनदानसे क्षुधा तृपाकी पीडा मेटकर धर्मसाधनमे जीवन व्यतीत करो, फिर आनन्द ही 

आनन्द है । अन्यथा विषयाभिलाषामे मरणकर पीछे पछताने तककी भी बुद्धि नही रहती । 

घ्राणेन्द्रियविषयासक्तिसे श्रनथ--देखों तो अम्रकी गधाभिलापाको | वह शामको 

कमलकी गधमे श्रासक्त हुआ कमलमे पहुचता है, सूर्यास्त होनेके अनच्तर कमल बद हो जाता 

है, उस बन्द कमलमे वह या तो वायुके सचार न होनेसे वही स्वयं मर जाता है या अन्य 

कोई हाथी आ्रादि तोडकर उस कमलको चबा जाता है। देखो भैया कहनेकी तो कमल एक 

सुन्दर वस्तु है, परन्तु खतरनाक कितना है ” कमलका पिता नीर (जल) भी कमलसे सम्बंध 

नही रखना चाहता, दूर रहता है, भ्रौर कमलका मित्र सूय॑ कमलसे हजारो योजन दूर रहता 

है । परन्तु गधलोभी यह अमर जिसमे इतनी सामर्थ्य है कि काठको भी फोडकर का जाय, 

कमल0के नाजुक पत्तोमे बद रहकर प्राण गया देता है। यहाँ भी देखो भेया ! गंधका कितना 

लोभ बना रखा है ? सामने टेबलपर अगरबत्ती जलना, कानमे इंत्रका फोवा होना, कोटोपर 

रत्न मसलता, मस्तिप्कपर चन्दन सेन्‍्ट होना, गलेमे फूलमाला होना, नाधधिंकाके पास फूल लिये 
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रहना कितना गजब है, और देखो भैया जरा शरीरसे पसीना निकला कि सब गुडगोबर हो 
गया । | 
». नेन्न और करके विषयमे अशसक्तिसे श्रनर्थ--विषयोकी वृत्तिमे दुख ही दुःख है। 

इससे ही अन्दाज कर लो । यदि विपयोमे दुःख न होता तो विषयोसे थककर विबयको छोडते 
क्यी ? स्त्रीभोग, भोजनभोग, गधभोग, रूपदर्शन, रागश्रंवण देर तवा कोई नहीं चाहता, ऊब- 
कर उन्हे छोडना ही पडता है | अ्रमरकी भाँति ही चक्षुरिन्द्रिय विपयके लोभी पतग्रेकी भी तो 
दशा देखो | पतग तो एकदम रूपके लोभमे दीपकपर गिर पडता है और मर जाता है । हरिण 
भी रागमे इतने अ्रधे होते हैं कि शिकारीके रागालापके प्रेमी बतकर पास खडे हो जाते है और 
पकड़े जाते है। देखो विषयाभिलापका कितना क्लेश है ? रहा नही जाता विपत्तिमे पडे बिना । 

क्लेश बिना विषयव्यापारको असंभावना--विपयोमें' जो इतना व्यापार होता है, वह 
बिना क्लेशका प्रयोग नहीं है । जैसे जिसे ज्वर नहीं है, वह काहेको पसीना लेनेका प्रयास 
करेगा, जिसकी आँखोमे रोग नहीं है, वह क्‍यों खपडियेका चूरां श्रॉखमे आजेगा, जिसके कानमे 
दर्द नही है, वह क्‍यों बकरेका मूत्र कानमे डालेगा ? देखो ना ! जब तक घाव रहता है तभी 
तक मलहमका उपयोग किया जाता है । घाव पूरा भर गया या जिसके घाव ही नही है, वह 
वया मलहम लगानेकी बेवकूफी करेगा ? ये सब विपत्तिया इन्द्रियोकी उद्धततासे है । जिनकी 
इन्द्रियाँ विपयके श्रर्थ प्रबल हो रही है, उनके दुःख होना स्वाभाविक बात है। अतः बधुवों ! 
जिन इन्द्रियोमे मित्रता बना रखी है, वह गहरा धोखा है । इस शरीरका, इन्द्रियोका विश्वास 
छोडकर यही श्रद्धा करो कि आत्माका स्वभाव इन्द्रियरहित है, निज चैतन्यस्वरूप है । स्वर- 
भावकी उपासनासे प्रकट होने वाला स्वभावविकास ही मुखकी सच्ची भूमि है । भ्रत परोक्ष- 
शान भी हितरूप नही है । अपनेको तो सामान्य प्रतिभासमय अ्रनुभव करो । परोक्षज्ञानमे व 
इन्द्रियजसुखमे हितकी बुद्धिका परिहार करो । जो पराधीन है, विषम है, सान्‍्त है, उसमे 
हितकी कल्पना करना पागलपन है। 

प्रश्न--अन्य बाह्य पदार्थ सुखके कारण हो या न हो, परन्तु शरीरका तो अतिनिकट 
सम्बंध है, और देखा भी जाता है कि शरीरके स्वस्थ रहनेसे श्रात्मा भी सुखी रहता है और 
शरीरकी पीडासे आत्मा भी दुःखी रहता है । सो कमसे कम शरीर तो अवश्य ही सुखका , 
साधन होगा ? इसके उत्तरमे गाथा सूत्र कहते है । 

पय्या इट्ट विसये फासेहि समस्सिदे सहावेणश । 
- परिणममाणों अ्रप्पा सयगेव सुह ण हवदि देहा ॥६५॥ 

विषयप्रसद्धमे भी आत्माके सुखरूपके परिशमनसे सुखका लाभ---इन्द्रियोके द्वारा 

ग्रहण किये गये इष्ट विषयोक्रो पाकर भी यह आत्मा अपने हो सुख गुणके अशुद्ध परिणमनसे 
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ही हुआ आत्मा स्वय सुखस्वरूप होता है, देह सुखस्वरूप नही होता, शौर न॒देहसे 
सुख उत्पन्न होता है। मुक्त जीवोके तो देह भी नही है, वहाँ वे पूर्ण मुखस्वरूप है । इस तत्त्व 
को समभनेमे तो सुगमता है ही, किन्तु जिन जीवोके शरीर है श्रौर शरीरके निमित्तसे इन्द्रिय 
विषयसेवना भी हो रही हो, तथापि यह आ्रात्मा स्वयके सुख गुणके परिणमनसे परिणमता है, 
वहाँ देह सुखका साधन नही है । सुख आत्मासे ही प्रकट हुआ है | ये इन्द्रियाँ तो मच्यपायी 
पुरुषकी भाँति मत्त होकर तीब्र मोहके वश होकर विपयग्रहरामे प्रवृत्ति करती है' वहाँ आत्मा 
मोहके कारण यह अनुभव करता है, ये .विपय मेरे लिये इष्ट है । इन कुसंस्कारोके वश स्व- 
भावविरुद्ध आचरणोसे परिणमते हुए इस श्रात्माका सहज वीर्य तो रुक गया । अरब जो विप- 
रीत बल मन, वचन, कायके अवलम्बनसे प्रकट है, उसके द्वारा योग करता है | बहाँ भी जो 
सुख हुआ है, सो निश्चयसे सुख गरणके परिणमनसे ही हुआ है । इस परिणमनमे जो देहीके 
ज्ञान, दर्शन व वीर्य प्रकट है, उसका ही सहयोग है, किसी बाह्य पदार्थका सहयोग नहीं है । 
प्रत्येक ग्रात्मा ज्ञान, दर्शन, सुख व शक्ति--इन चारो ग्रुणोसे परिणमता है । मुक्त जीव भी 
इन चारो गुणोसे परिणमते है, वे भ्रतन्तज्ञान, अ्रनतदर्शन, अनन्तशक्ति व अनन्तसुखरूपसे परि- 
णमते है । यहाँ प्राणी एकदेशज्ञान, एकदेशदर्शन, एकदेशशक्ति व विकृृतसुखसे परिणम रहे हैं । 
शरीर अचेतन है, वह सुखपरिणतिका उपादान कारण कभी हो ही नहीं सकता । | 

शरीरकी हृष्टिसे सुखका प्रलाभ--प्रश्न--शरीर सुखका उपादान कारण तो नहीं है, 
किन्तु इन्द्रियोकी वृत्तिके निमित्तसे ही तो सुख प्रकट हो रहा है । सो शरीरकों सभालना तो 
उचित ही होगा ? उत्तर--परमार्थ सुखके द्रष्टा व इच्छुकोकी किसी भी अवस्थामे शरीरपर 
हितदृष्टि नही रहती, वे तो शरीररहित स्थिति चाहते है । फिर भी प्राक्‌ पदवीमे शरीरकी जो 
उचित सभाल होती है, वह रागकी चेष्टा है, उसे उचित कभी नहीं समभते । उच्ति तो 
चैतन्यस्वमावकी दृष्टिकी सभाल है। शरीर समानजातीय द्रव्य पर्याय है, वह अचेतन प्रनेक 
श्रण॒ुवोका पिण्ड है, श्रात्मा एक चेतन द्रव्य है। जिस द्वव्यमे जो गुरा होते है, उन ग्रुणोसे 
उनकी पर्याय प्रकट होती है। शरीर तो रूप, रस, गधघ, स्पर्शकी पर्याय करनेमे समर्थ है । 
आत्मा ज्ञान, दर्शन, सुख, शक्ति आदि निज गुणोंके परिणमनमें समर्थ है । ससारी सुखीके जो 
विषयसुख देखा जाता है, वह भी उस आत्माके सुख गुणकी विक्ृत पर्याय है, और जो दुख 
देखा जाता है, वह भी प्रात्माके सुखग्ुणकी विक्ृतपर्याय है। आत्मा विकृत पर्यायके व्ययस्व- 
हूप स्वभावपर्यायके उत्पाद करनेमें स्वय समर्थ है। स्वभावपर्याय निमित्तदृष्टिमे नहीं होती, 
परहृष्टिसे मात्र विकारका ही कारण बनता है, अ्रत" शरीर आदि सर्व परद्रव्योसे दृष्टि हटाकर 

और प्रसन्न एवं श्रानन्‍्दपुर्ण समृद्ध रहो । 


एक चैतन्यस्वभावको दृष्टि करो ही 
व्याधिमय है, वह 'सुखका कण नहीं है, सोतो 


प्रशन--मनुष्यका शरीर तो श्रनेक 
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ठीक है । परन्तु देवका शरीर तो दिव्य वैक्रियक है, रोगरहित है, स्फटिक समान स्वच्छ 
कांतिमान है, उसमें तो दःखकी कोई वात नही है । अत. उसे तो सुखका कारण कही । इसके 
उत्तरमे भगवान श्री दुन्दकुन्द प्रश्च॑ कहते है । 
एगतेश हि देहो सुह रण देहिस्स कुणइ सगे वा । 
विसयवसेग दु सोक्‍्ख दुकख वा हवदि सयमादा ॥६६॥। 

शरीरमे सुखोत्पादकताका अ्रस्ाव--यह बात पूर्ण नि'सदेह निश्चित है कि शरीर 
प्राणीके सुखको उत्पन्न नही कर सकता है, वह चाहे स्वर्गमे उत्पन्न हुआ दिव्य वैक्रियक शरीर 
बाला भी हो । सुख तो ज्ञानका श्रविनाभावी है। अ्रतः ज्ञानके अनुकूल सुखका भी परिणमन 
होता है । शरीर तो सभी अचेतन है, उनसे सुखके लिये क्या साधकता मिलेगी ? आत्मा तो 
निःत्नयसें विषयोके बिना स्वाभाविक शाश्वत आनन्दस्वभाव वाला है। किन्तु अनादिकालसे 
कर्मबन्वनवश विपयोकी हृष्टि करके परिणम-परिणमकर सूख अ्रथवा दुखरूप स्वय आत्मा 
होता रहता है । यहाँ भी देखो भैया ! आ्रात्मा अपने सुख गुणके परिणमनसे सुखी हो रहा है 
अथवा दुःखी हो रहा है । देव लोग भी तो ससारी विषय कषाय व इच्छा वाले होते है, उनकी 
इच्छा ही स्वय सुखाभाष एवं दु खका कारण है, शरीरादि' नही । वैक्रियक शरीर परमाणुवों 
का मिलकर एक स्कन्ध है, समानजातीय द्रव्यपर्याय है, अचेतन है, आत्मद्रव्यसे सर्वथा भिन्न 
है, दोनोम परस्पर ग्रत्यन्ताभाव है। 

शरीरका व शआत्माका भिन्न-भिन्न परिणमन--तीन कालमे कभी भी गझ्ात्मा नतो 
शरीरके श्रशमात्ररप भी बनता, न कोई अणु आत्मा बन सकता । फिर कोई किसीका परिण- 
मन करे, यह स्वप्नमे भी नहीं हो सकता अर्थात्‌ कल्पना भी नहीं की जा सकती । शरीर 
अपने रूप, रस, गंध, स्पर्शके परिणमनसे परिणमता है, ग्रात्मा अपने ज्ञान, दर्शन, सुख व 
शक्तिके गुणके परिणमनसे परिरणमता है । देव यदि मिथ्यापरिणामसे परिशम रहे है, तो बुद्ध 
स्फटिकसकाश वैक्रियक शरीरमे भी रहते हुए घोर दु खी है । यदि सद्हृश्टिदेव चैतन्यस्वभावके 
ध्यानसे परिणम रहे है तो वे सु्ली कही देहकी शक्तिसे नही है, किन्तु आत्मस्वभावकी उन्समरु- 
खतारे हैं । यदि निभित्तदृष्टि भी लो तो देवोका शरीर सत्य आनन्दमे बाधक है । विवेकी देव 
मनुष्यदेहके लिये तरसते हैं । देवशरीरमे रहकर आत्मा चतुर्थ गुणस्थानसे ऊपरका परिणाम 
वाला नहीं हो सकता । आजकल मुक्ति साक्षात्‌ नही है । अ्रत. सम्यर्दर्णनके रहते हुए मरणा 
होता है तो देवगतिमे ही जन्म लेता है, परन्तु देवगतिमे उत्पन्न होकर आऔऔर हजार देवागनावो 
का समागम पाकर भी सम्यक्त्वके प्रभावसे सम्यर्हष्टि खेदखिन्न नहीं होता । उन्हें कही वैंक्रि- 
गक शरीरका सूख नही हं, उन्हें तो आर्मध्यानसे होने वाली निराकुलवाका सुख है । 

व्वगंतिमें रो शरीरसे हुखकी अनुत्पति--देवन तिमे जन्म गुभरागसे वी हई प्रकृ- 


प्‌ 
गे भवचनसार प्रवचन 


तियोका विपाक है, वह कही अम रदशा नहीं । हा, पुष्यका एक उदाहरण है । देवोका जन्म 
उपपादशय्यापर स्वय माता-पिताके बिना होता है। उत्पन्न होनेके ल्‍नन्तर अतर्मुहतंमे जो 
कुछ सेके-ड या मिनट प्रमाण होगा, युवा हो जाते है, अ्रवधिज्ञानी हो जाते है । इनकी सागरो 
पर्यन्त आयु होती है । जितने सागरकी आयु होती है उतने हजार वर्षमे क्षुधा लगती है सो 


, शीघ्र कण्ठसे अमृत भर जाता है और क्षुधा शांत्त हो जाती है। जितने सागरकी आ्रायु होती 


है उतने पक्षों (पखवाड़े) मे श्वासोच्छुवास वे देव लेते है। इनका शरीर वैक्रियक होता है, 
इस शरीरमे हड्डी रुधिर आदि नही है, कोई शारीरिक रोग नही होता । देवाज़नावों सहित 
सुखमे अपनी झ्रायु व्यतीत कर डालते हैं। इनमे कितने ही सम्यग्दृष्टि होते है वे आत्मसुखके 
अभिमुख होते हैं । मोह देवोक्रे भी याया जाता है सो इतने सुखसम्पन्न होते हुए भी तृप्णा--- 
लालसाके वश दु'खी रहते हैं। इनका व सभी प्रारियोका सुख दुख इष्ट अ्निष्ट कल्पनाके 
आधारपर होता है सो वहाँ भी सुख आत्मासे ही उद्भूत है । 

देवोका संक्षिप्त परिच्रय -- देवोमे भी जातियाँ अनेक हैं । सक्षेपरूपसे चार विभागमे 
कहा है--१ भवनवासी, २. व्यन्तर, ३. ज्योतिप, ४. वैमानिक । इन चारोमे आदिके दो 
निकाय अ्रर्थात्‌ भवनवासी और व्यन्तर तो इस रत्नप्रभा नामक पहिली पृथ्वीके भीतर पहिले 
२ खडोमे (खरभाग, पकभाग्रमे) जन्म लेते है और ज्योतिषी इस मध्यलोकमे ही यहाँसे ७९० 
योजन ऊपर तथा इतने ही करीब यथासभव ऊपर रहते है। इन देवोमे सम्यग्हृष्टि जीव 
सम्यक्त्वमे मरण कर उत्पन्न नही होता है । इनमे तृप्णा-ईष्याका श्रधिक दुःख है । वैमानिक 
व्वोमे भी १६ स्वर्गमे तो इन्द्रकी व्यवस्था है, ऊपर तक ग्रैवेयक यद्यपि अहमिन्द्र है तथापि 
सम्यग्दृष्टि होनेका नियम नही । यहाँ तकके देव मिथ्या आशयवश घोर कर्मंबध करते रह सकते 
हैं। नव अनुदिश व पाँच अनुत्तर इन १४ विमानोंमे सम्यग्दृष्टि ही होते है, सो इनके सयम 
नही होता है जिसको कि ये अन्तरगसे चाहते है । 

शरीर व विषयोकी सुखपरिशमनमे अश्रकिव्न्चित्करता--देखो भैया | यदि वैक्रियक 
शरीर सुखका साधन होता तो भवनवासी व्यन्तर ज्योतिषियोकी प्रवृत्ति देख लो, हाय हाय 
मचा कर कितना प्रयत्न करते रहते है ? वैमानिकोमे भी प्राय देख लो | वस्तुत सुख आत्मा 
का ही है, यदि बाह्य पदार्थसे सुख आता होता तो देव या यहाँक्रे घती आदि लोग तो महा 
श्रथेर मचा डालते, पर क्या किया जाय, सुख तो ज्ञानका अविनाभावी है। अत' इन लोगोका 
वश नहीं चलता । सुखपर तो अधिकार ज्ञानी जीवोका ही है। तथा मुक्त आत्मावोके जो | 
प्रतन्‍्त अतीन्द्रिय सुख है वहा तो आत्मा ही कारण है यह विशेयरूपमें स्पष्ट ही है, परन्तु कर्म 
से श्रावृत्त ससारी मोही जीवोका भी जो सुखाभास प्रकट है, उसमे भी उनका आत्मा हो 


उपादान कारणा है अर्थात्‌ वे आत्मा ही स्वय परिणमकर सुखहप अ्रयवा इश्डाडय होते हैं। 


गाथा ६७ ६३ 


इसलिये बधुवो ! अपनी किसी भी परिणतिको किसी बाह्य शर्थंसे उत्पन्न हुआ मत देखो । 

प्रश्म--शरीर तो आत्माके एक क्षेत्रावगाहमे है, सो अलगसे यह मालूम नही होता 
कि शरीर सुखका कारण है, परन्तु भोजनादि बाह्य सामग्रियोसे सुख हो रहा है, यह तो प्रकट 
: सबको विदित है सो देह सुखका कारण नही घटित होता है तो मत होश्रो विषयोको तो सुख 
देनेका अधिकार मानना चाहिये । उत्तर--प्रथम तो स्वरूप सत्‌को पहिंचान करके देखो-- 
आत्मा पृथक सत्‌ है, शरीर पृथक्‌ है। अतः आत्माके परिणमनकों शरीर नहीं करता, ओर 
भोजनादिक तो प्रकट अत्यन्त पृथक्‌ पदार्थ है उनका भी सुखदानमे श्रधिकार नहीं है । शरीर 
की तरह विषय भी अ्रकिड्चित्कर है | विषयोकी भ्रकिड्चित्करता तो बिल्कुल ही सुगम है । 
इसी भावका प्रकाश करनेके लिये श्री भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य गाथासूत्र कहते है-- 

तिमिरहरा जइ दिट्ठी जणस्स दीवेर णत्थि कादव्व । 
तथ सोक्‍्ख सयमादा विसया कि तत्थ कुव्वति ॥६७॥ 

आतनन्दस्वभावी आत्माके श्रानन्दपरिशमनमें श्रन्यकी प्रकिज्चित्कतरता--जैसे नवतचर 
जीवोकी हृष्टि स्वय तिमिरहरा है तब उन जीवोको देखनेके लिए प्रदीपप्रकाशादिकी आवश्य- 
कता नही है, वहा प्रदीप अ्किज्चित्कर ही है उसी प्रकार यह आत्मा विषयरहित अपूर्त 
समस्त प्रदेशोमे आह्वाद उत्पन्न करने वाले सहज आनन्दमय स्वभाव वाला है । उस आनन्दके 
विकासके लिये विपय अ्रकिड्चित्कर है | विषय पदार्थ तो मात्र स्वय खुदका परिणमन करता 
है । मुक्ति होनेपर भी आत्मा स्वय सुखरूपसे परिणमता है और यहाँ ससार अवस्थामे रहने 
वाले जीव भी स्वय सुखरूपसे परिणमते है। यह तो मात्र अ्रज्ञानों जीवोकी कल्पनामात्र है 
है कि विषय सुखके साधन हैं । विपयभूत पदार्थ तो ग्रात्माके लिये अत्यन्ताभाव वाले पदार्थ 
है उन्हे अपने गुणोमे परिणमते रहनेके कार्ये सतत है। 

प्रश्त--दृष्टान्तमे तक्तचरका दृष्टान्त दिया, सो नक्तचरकों तो आवश्यकता नही प्रदीप 
प्रकाशकी, यह तो ठीक है, परन्तु मनुष्य आदिकों तो श्रावश्यकता है ही । इसी तरह मुक्त 
जीवोको सुखके लिये विषय पदार्थकी आ्रावश्यकता नही यह तो ठीक है, परन्तु ससारी जीवोको 
तो सुखके लिये विषय पदार्थंकी आवश्यकता तो रहेगी ही, फिर यह कैसे कहा जा सकता है 
कि विपय अकिड्चित्कर हैं। उत्तर-मनुष्य आदिको देखनेमे प्रकाश कुछ परिणमन नही 
करता, वहा तो देखने जाननेका परिणमन श्रात्मा ही करता है। इसी तरह सुखस्वभावकी 
किसी परिणतिसे परिणमते हुए आत्माके सुखमे विषय कुछ भी नही करते है, वहाँ भी आत्मा 
ही अपने सुख गुणके परिणामनत्रे परिणमता रहता है। 


आजन्‍्दगुराके सभी परिणमनोसे परका श्रग्नहण--द्रव्यके सत्स्वरूपपर दृष्टि देकर 


धर: 


॥!क्‍ 


दि । प्रवचनसार प्रव॑च्त 


यह सब निर्णय करो । निमित्त अपनी परिणति उप दानमे नहीं देता । सुखगुणके स्वभाव 
परिणमनके लिये तो निमित्त भी कोई नही होता, वह तो स्वभावपरिणति अनैमित्तिक परिणति 
है, परन्तु सुखगुणके विक्षततत परिणमनरूप वैपयिक सुख यद्यपि निमित्तकी उपस्थिति बिना प्रकट 
नहीं होते तथापि इस निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धनो इतना ही समझता कि उपादानभूत यह 
आत्मा अपने सुखगुणकरें विभावपरिणमनकों विपयभूत पदार्थकी कल्पना करके कर पात। है 
अर्थात्‌ निमित्तको पाकर उपादान स्वय अपनी प्रश्नुतासे प्रभावको उत्पन्न करता है। ससार 
अवस्थामें भी यह जीव शरीरके कारण सुखी नही है, किन्तु आनन्द गुणका परिणमन ज्ञानके 
अविरोधसे होता है। जब सशरीर अवस्थामे भी जीव स्वयके परिणमनसे सुखी है तब मुक्त 
जीवोके अतीन्द्रियसुखमे सदेहका स्थान ही कहाँ ? 

आत्माके स्वकारयेने अग्यको श्रप्रयोजकता--भैया ! वास्तवमे तो बात यह है कि 
शरीर अननन्‍दका कारण नही, प्रत्युत ग्रावन्दका बाधक ही है निमित्तदष्टिसि । निश्चयत शरीर 
आंत्माके किसी गुणका या किसी पर्यायका न साधक है, न बाधक है। प्रत्येक पर्दार्थ अपने ही 
गुणका स्वामी है, अपने ही पर्यायका अधिकारी हैं। यहा दृशान्त लौकिक है--सिंह, सर्प, 
विडाल, श्वान आदिकी दुष्टि अन्धकारको हरने वाली है, तो उन्हे दीपसे कोई प्रयोजन नहीं 
है । वस्तुत अ्रन्धकार पर्याय उसी पुदूगलकी है, जहाँ अधकारका परिणमन है, और श्रन्धकार 
का व्येय होनेके समय प्रकाश भी उस ही पुदूगलकी पर्याय है, जहाँ प्रकाशका परिणमन है, 
किसी वस्तुके अन्धकार पर्यायको नक्तचरकी चक्षु नही हर सकती है । यहाँ दृशन्तका प्रयोजन 
यह है कि नक्तचरके नेत्र ऐसी शक्ति रखते है कि बिता प्रदीप आदिके निमित्त पाये भी देख 
सकते है। 

सहजानन्दपरिणमन- आत्मा सुखस्वरूप है, सो बाधक भावके ग्रभाव होते ही श्रात्मा 
सत्य पूर्ण सुखरूप परिणमता है। ससार अवस्थामे अथवा विकार अवस्थामें भी जो सुख 
होता है, वह भी सुखर्शक्तिके १रिणमनसे होता है | स्वयके चतुष्टयसे परिणमत हुए ग्रात्माकी 
परिणतिमे विषय क्या करेंगे ? भैया ! श्राप सुखी भी अपने झ्राप होते, और जब < खी होते 
हो तो दुखी भी अपने आप होते हो । इसलिये ८रपदार्थकी अकिड्चित्करता जान परदृष्टिको 
छोडो श्रर्थात्‌ विश्रामसे स्थित हो जावो । यही अरद्ठततदृष्टि होती है, जिस भ्र॑तदृष्टिके प्रसादकी 
हृष्टिसे भी अतीत दर्शन, ज्ञानका सहजपरिणमन हो जावेगा । श्रीदेवके उपदेशका ताट्यर्य यह 
है कि जैसे सुखका कारण देह नही है, वैसे सुखका कारण विषय भी नहीं है। गह आत्मा 
निश्चयसे निविबय सुखस्वभाव वाला है, अमूर्तिक समस्त प्रदेशोमे कह आह्वाद 
उत्पन्न करने वाला हैं। आत्माका आनन्द सहज ही है, सो सुखके 8 (आनन्दके लिये) 
अ्रन्यपर उपयोग न हो । इतरके सुखप्रंदत्वकी ऋद्धामें आराकुल ही रहोगे, श्रा निशलयतयके 


गाथा ६७ कर 


विपयभूत 5 द्वैत निजको देखो । 

केवल श्रवस्थामें तीन विशेषतायें--केवल अ्रवस्थामे अर्थात्‌ जब यह आत्मा मात्र 
स्वय रह जाता है, इसमे किसी परपदार्थंका लेप नहीं रहता, और न प्रभावोका सग रहता 
है, उस स्थितिमे तीन खास बाते उत्पन्न होती है । एक तो यह ज्ञान समस्त अर्थोके अन्तको 
प्राप्त हो जता है अर्थात्‌ समस्त लोकालोकव्यापी ज्ञान बन जाता है । दूसरी बात जितने भी 
ग्रनिष्ट है, वे सब अनिष्ट नष्ट हो जाते है । तीसरी बात जो इष्ट है, वह प्राप्त हो जाता है । तो 
जहाँ स्वेब्यापी ज्ञान हो गया, कुछ अज्ञान नही है और अनिष्ट खतम हो गये, और स्वरूपसे 
बढकर अ्रभीष्ट है क्या, जो कि आनन्दमय है वह पूर्ण प्राप्त हो गया, फिर वहाँ दु खका क्‍या 
काम ? यह तो है केवली प्रभ्ुुकी बात, और अब परोक्ष ज्ञानियोकी बात देखो । 

' इन्द्रियसुख विषयवेदनाका प्रतीकार--परापेक्ष दान और सुखकी प्रवृत्ति बाले प्राणियों 
के वास्तविक सुख है ही नही । परोक्षज्ञानी जीव तो चाहे वे बडे देवेन्द्र भी हो, चक्री भी हो 
तब 'भी उनके परोक्षज्ञान है, उस स्थितिमे इन्द्रियसे पीडित होकर दुःखको नहीं सह सकते, 
इसलिए वे विषयोमे रमते है, कोई आनन्दपुवंक विषयोमे नहीं रमते | श्राकुलता नही सही . 
जाती, सो इन्द्रियजन्य ज्ञानमे रागवश होकर वे विपयोमे रमते है | विषयोमे रमना भी दुःख 
का कारण होता है, और विषयोमभे रमकर 'भी दु खमे गिरता होता है । जैसे किसीके कानमे 
दर्द हो गया तो कानके दर्देकी अच्छी पुरानी दवा है बकरेका मूत्र डालना । यह पुराने लोग 
किया करते थे । तो जब कानकी वेदना नहीं सही जाती है तभी तो ऐसी प्रवृत्ति करनी पडती 
है । जिसके शरीरमे फोडा निकल आया, वही तो मलहम पट्टी करेगा । जिसका शरीर नीरोग 
है, क्या वह मलहम पट्टी करेगा ? ऐसे ही इन ४५ प्रकारके इन्द्रियके विषयोमें वही तो रमेगा, 
जिसको कोई विशेष वेदना उत्पन्न हुई हो | तो दु खके कारण ये विषय भोगे जाते है, और 
उनके भोगनेके कारण दु ख मिलता है। इससे यह ध्यानमे लाना चाहिए कि आत्माको जो 
शुद्ध आनन्द प्राप्त होता है वह देहकी साधनासे प्रकट नहीं होता, किन्तु ज्ञानस्वभावी अन्त- 
स्तत््व्के आलम्बनसे प्रकट होता है। ज्ञानी और अज्ञानीकी दुनिया परस्परमे भिन्न और 
निराली है। भज्ञानीकी दुनिया तो यह विपयप्रसग है और ज्ञानीकी दुनिया अपना अतस्तत्त्व 
ज्ञानस्वभाव है । 

शरीर और विषयोमें सुखसाधनताका श्रभाव--शरीर सुखक। साधन नही है । म्क्त 
जोवोके शरीर है ही नही, किन्तु ससार अवस्थामे भी हम आप सबको विपयोको पाकर भी 
जो सुख होता है, वह शरीरके साधनसे नहों होता, किन्तु अपने ही विचार अपने ही परिणमत 
से वह सुख होता है । तो इससे यह निर्णय रखना चाहिए कि सुखका साधन शरीर नही है, 
किन्तु ज्ञानकल। है । जैसे देह सुखका साधन नही- है, इसी प्रकार थे विष यभूत पदार्थ भी सुख 
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के साधन नहीं है | हाँ, परोक्ष ज्ानियोकों वे विषयभूत पदार्थ विपक होते है तब वे सुखका, 
अनुभव करते है, मगर सुखका साधन विपय नही है, सुखका साधन तो ज्ञानकला ह्वोंहै। 
अज्ञानी जनोंने भ्रमवश उन विपयोको सुखका साधन माना है । वस्तुत प्रत्येक पदार्थ स्वततन्न 
है अपने आपसे अपनी परिणतिसे अ्रपनी ही अपनी पर्यायें बनती हैं । तब हमारे सुखपरिणमन 
में भी बाह्य पदार्थ ग्रथवा देह ये सब साधन कैसे बन सकते है ? आत्मा सुखस्वभावी है, इस 
बातको अब एक दृष्टान्तसे हृढ करते है । 

सयमेव जधादिच्चों तेंजो उण्हीं य देवदा शभसि । 

सिद्धोवि तधा णाण सुह च लोगे तधा देवो ॥६८॥ 

आदित्यके तेजस्वरूपवतु आत्माकी स्वय ज्ञानस्वरूपता---जैसे आ्रादित्य, सूर्य तेजस्व- 

रूप है, उप्ण है, देव है तो उस सूर्यको तेजस्वरूप क्या आसमानने बना दिया या देखने वालो 
ने बना दिया या उसमे किसी परवस्तुसे तेज ला लाकर सचित किया ? वह सूर्य स्वय तेजस्व- 
रूप है, वह तो आकाशमे है, और श्रन्य कारणोकी अपेक्षा नहीं रखता, वह स्वय ही बहुत 
प्रचुर श्रपती किरणोसे, प्रभावसे देदीप्यमान और उस प्रभापुक्षके कारण वह स्देव प्रकाशमान 
है । सूर्य स्वय तेजस्वरूप है, किसी दूसरेने उसे तेजोमय नहीं पनाया । ऐसे ही-लोकमे किसी 
भी अन्य कारणकी भ्रपेक्षा बिना स्वय ही भगवान यह आत्मा अपने और परके प्रकाशनमे 
समर्थ है, ऐसा अमोघ अनन्तशक्तिरूप सहज निज स्वरूपका जो सम्वेदन होता है, उसमे 
अपना और अपने उपयोगका ज्ञानप्रकाशका तादात्म्य होनेसे यह कहना चाहिए कि यह आत्मा 
स्वय ज्ञानस्वरूप है । 

. श्रात्माके ज्ञानस्वमावके विघातका अभाव--जैसे सूर्यमे तेज किसी परपदार्थसे लाकर 
नही डाला गया, इसी प्रकार आत्मामे ज्ञान किसी परपदार्थले लाकर नही डाला गया । सूर्य 
सदैव प्रकाशशील है । नीचे बादल आरा जायें तो क्‍या बादलोंने उसके , तेजमें बिगाड़ कर दिया ? 
बादल आराडे आनेसे सूर्यका प्रकाश यहाँ नही भ्रा सकता, पर सूर्य अपने आपमे मूलमे तो तैज- 
स्वरूप ही है । ऐसे ही कदाचित्‌ ससार अ्वस्थामे इन विकार भावोंके कारण इसका ज्ञानस्व- 
रूप विकसित नही हो पाता, परन्तु स्वभावमे तो निरखो, क्या यह ज्ञानस्वभाव मिट गया ? 
यह ज्ञानस्वरूप ही है । 

| बज ० महत्त्व और श्रादरकी भावना--जैसे किसी, होनहार छोटे बच्चेमे उसकी 
कलाकों निरखकर उसमे किसी महापुरुष होनेकी कल्पना करते हैं श्रौर उसे उस दृष्टिसे देखते 
है, भ्ौर यो देखा जाय तो श्राज जो बालक हैं, वे देशके वर्शाधार बनेंगे, ये हो देशको चला- 
मेंगे, ऐसी शक्तियोपर दृष्टि देकर बालकोकों देखा जाय तो उनमे झास्था और झ्रादर बुद्धि 
बढती है । ये हो तो धर्म चलायेंगे । जैंसे बडे बुजुर्ग लोग श्राजकलके इस धर्मव्यवहारकों चला 
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रहे है, ये तो रिपट जायेंगे, पर उस गाडीकों चलाने वाले ये हो तो बच्चे है। ऐसी जब दृष्टि 
डालते है तो उनमे महत्व और झ्रादरकी भावना होती है । ऐसे ही छोटेसे छोटे जीवमे भी 
वनस्पति हो, निगोद हो, कीडा मकोडा हो, जब हम उनके स्वरूपपर दृष्टि देते है तो वही तो 
पदार्थ है जो कभी सिद्ध परमात्मा मुक्त जीव बन सकता है। स्वरूप और स्वभाव तो वही 
है । ऐसा जब हम स्वरूप और स्वभावपर दृष्टि देते है तो प्रत्येक जीवोमे महत्व और श्रादरकी 
भावना -पहुचती है । प्रत्येक जीव स्वय ज्ञानस्वरूप है । 
आत्माकी शाश्वत ज्ञानानन्दस्वरूपता--इस प्रकरणामे तो प्रभ्ुकी बात कही जा रही 
है । वह तो प्रकट ज्ञानस्वरूप है, विकासमे भी ज्ञानरूप है और, शक्तिमे भी ज्ञानरूप है । इस 
प्रकार जैसे ज्ञानहूप रहना आरत्माका स्वभाव है यो ही आनन्दरूप रहना भी आत्माका स्वभाव 
है । आत्मा ज्ञानहूप रहकर भी ज्ञानरूप परिणमता नही है, उल्टा परिणमता है, मिथ्याज्ञान- 
रूप बनता है । तो इससे कही ज्ञानस्वरूपका प्रतिषेध न हो जायगा, कुछ कारण है। जैसे 
कारणसे मूलमे अपने ज्ञानस्वभावकों न छोडकर उपाधिवश किसी सीमा तक उल्टा ज्ञानरूप 
बन रहा है-। इसी प्रकार कोई जीव ससार अवस्थामे सुखरूप, आनन्दरूप न परिणमकर क्लेश 
रूप परिणम रहे है तो क्लेशरूप परिणम जानेसे कही आत्मामे आननन्‍्दस्वरूपताका प्रतिषेध न 
हो जायगा, कुछ कारण है, जो उपाधिवश मूलमें आनन्दशाक्तिका परित्याग न करके कुछ सीमा 
तक इस आनन्दगुणके उल्टे परिणमनसे विकारहूपसे सुख या दु खरूप अवस्थामे यह परिणम 
रहा है अर्थात्‌ सासारिक सुख रूप और क्लेशरूप यह परिणाम रहा है, इतने पर भी आत्माके 
ग्रानन्दरूपताका प्रतिषेध नहीं हो सकता । 
श्रात्माकी स्वतः ज्ञानानन्दसयता--सूर्य जैसे स्वय ही उप्ण स्वरूप है, लोहा तो 
कभी-कभी सम्पकेवश उष्शरूप परिणत होता है किन्तु यह सूर्य तो नित्य ही उष्णरूप परिणत 
हो रहा है । तो जैसे सूर्य उप्ण है, यह स्वय अपने आप है । कही आगमे से गर्माहट निकाल 
कर सूर्यमे किसीने डाला हो, ऐसा तो नही- है । इसी प्रकार भगवान आत्मामें जो ज्ञान है, वह 
ज्ञानपरिणमन स्वय स्वभावसे है | कही अन्य वस्तुवोसे ज्ञान निकलकर इसमे दिया हो, ऐसा 
नही है । वह स्वय ही ज्ञानस्वभावी है, इस प्रकार यह आत्मा स्वय ही आनन्दस्वभावी है । 
उल्टा काम न करें, आनन्द तो बना ही बनाया है । 
सहज आतनन्दलाभ--मभैया | आनन्द प्राप्त करनेके लिए न कोई तरकीब सोचना है, 
न कोई परिश्रम करना है, दु-खके लिए जो तरकीब सोच रहे है, दु खका जो श्रम कर रहे है, 
उस श्रम और तरकीबको छोड दे तो आनन्द तो स्वय ही है । जैसे दर्पणमे काचमे स्वच्छता 
के लिए हमें कुछ यत्न नही करना है, वह स्वय स्वच्छ है, पर उसपर जो विकार आया, घूल 
भ्रायी, देलका द।य लग ग्या या कभी जानवूककर कुछ किया हो, उसको खतम करना है । 
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दर्पण तो स्वच्छ है ही, उसका उद्यम नही करना हे, इसी प्रकार आत्मामे आनदका कुद्ध 
उद्यम नहीं करना है, किन्तु जितना हम उल्ठा चल चुके है अथवा चल रहे है, उस उल्टेपनको 
मिटाना है । बस श्रम भी अगर समभिये तो इस उल्टेपनकों मिटानेंका समक्रिये, श्रानर्द पाने 
का श्रम न समभिये । 
असको दूर करनेका श्रम--कोई भूल हो जाती है, तो वह भूल न रहे, सही उसी 
स्थानपर आ जाय जिस स्थानसे बाहर झ्ानेपर भूलमे श्रा गए थे, उस स्थानपर लौटनेके लिए 
श्रम पच्ता है, वह भूल मिटानेका श्रम है, ऐसे ही आत्माकों जो भी कठिनाई पढती है-- 
ध्यानमें, ज्ञानमे मन नही लगत।, कुछ जान-वूभकर ज्ञानमे उपयोग लगाना है, ध्यानमे मन 
लगाना है | वो ऐसा जो कुछ भी हम जान-बूककर करते है, वह हम भूलकों मिटानेके लिए, 
उल्हे रास्तेका परिहार करनेके लिए करते है । जैसे व्यवहारधर्म करते है, तपश्चरण, पूजन, 
दर्शन, तो ये पवृत्तियाँ हमे सीधे धर्ममे नही लगाती हैं, किन्तु हम जो अ्रधमंमे लगे हुए थे, उन 
उपयोगोको उन प्रवृत्तियोकोी बदलनेमे ये व्यवहारधर्मके काम कर रहे है। धर्ममे लगनेका हमे 
क्या श्रम करना, हम तो स्वय धर्मस्वरूप है, हम आप सभी और प्रत्येक पदार्थ शाश्वत्त निज 
धर्मस्वरूप है | पुदूगलमे जो स्वभाव है, वह पुदूगलका धर्म है । आत्मामे जो स्वभाव है, वह 
ग्रात्माका धर्म है । तो धर्मस्वरूपमे श्रात्मामे हमे धर्म क्या ज्यादा लगाना है, वह तो है ही, पर 
उस धममंको भूले है भौर अधर्ममे हमारी प्रवृत्ति वढ गई है, तो उस अधघर्मकी उल्टी प्रवृत्तियोसे 
दूर होनेके लिए ण्ह्‌ श्रम करना पडता है । श्रात्मा तो रक्‍य श्रानदस्वभावी है, 
धमंस्वरूप है । 
श्रौत्मामें स्वय दिव्यरूपता--अदित्यकों देव कहते है । उस पर्यायमे देवगति नामकर्म 
के उदयके कारण ऐसी ही स्व/भाविक बात है कि वह देव हो गया । उसे देव हमने आपने 
बनाया क्‍या ? क्‍या मानने वालोने बनाया ? भले ही मानने वालोने उसे देव माना, लेक्नि 
उसके देव होते हुएमे जो कुछ बातें है, वे तो उसको उसके ही कारण हैं । माननेसे देव बनने 
की बात तो एक पहुंचे हुए भक्तको श्रलकारिक स्तुति है। जैसे कहा जाता है कि है प्रभो ! 
ग्रापको भगवान भक्तोने ही तो बनाया है । भक्त न होते, पूजने मानने वाले न होते तो भगवान 
बया ? ठोक है, यह भगवान है, इस तरहका जो व्यवहार है, यह भक्तोंके द्वारा प्रकट हुआ है । 
लेकिन प्रकट हुआ तो क्या, भक्त न मारने तो क्या ? प्रशुुका जो स्वरूप है, शुद्ध ज्ञानानच्मय 
रहना, यह क्या भक्तोने बना दिया ? यह तो भ्रभ्रुमे अपने आप है। ' कक 
वस्तुत. भगवान आत्माका स्वयं ज्ञानानन्दरूप उश्कृुष्टता--एक जगह तो के करते 
#कितने हो लोग ऐसा 5 ह। करते हैं कि भगवान भक्तोको 


यहाँ तक कह डाला कि 
हुए भक्तन यहाँ त 5 5 की जल के 
त/रते है, तारनेके मायने ऊँचा उठाना, पर हमे तो ऐसा रगया ६ दि +क्त भगवानकों दर 
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रऐे है। भगवानको ऊँचा कौन उठा रहा है ? भक्त न होते तो पड़े रहते भगवान एक कोनेमे, 
उनको लोकमे मानने गला कौन होगा ? देखिये--जब निकट परिच्रय हो जाता है तो ऐसी 
अनेक खुले दिलसे बातें होती है। शायद कोई इस बातपर कुछ गौर न करे तो दृश्ठत लीजिए । 
किसी नदीको तैरसेके लिए एक मसक या मटकियाका प्रयोग किया जाता है, पानीमे उसको 
आ्रौधाकर लोग नदी तैर जाते है, तो उस प्रसगमे यह बतावो कि मसंकने आरंदमीको तैराया या 
ग्रादमीने उस मसककों तैराया ? इसके दोनो ही उत्तर हो सकते है। यी ही मान लो कि 
भगवानने भक्तोको तार दिया और भक्तोने भगवानको तार दिया । एक यह बहुत ऊंची प्रेम- 
भरी स्तुति है । भगवानको भक्त क्‍या तारेंगे, वे तो अपने स्वरूपसे तिर गए । तो लोकव्यवहार 
में अलकारिक भाषासे कुछ भी कह दिया जाय, पर भगवान आत्माका ज। उत्कृष्ट स्वरूप है, 
तेजरूप है, वह तेजस्वरूप, ज्ञानस्वरूप स्वय हो गया । आत्मा सुखस्वभावी है, सो सूर्यमे उष्णता 
के स्वभावकी तरह इस आत्मामे भी सुखका स्वभाव मौजूद है, किसी साधनसे, देहसे, विषयो 
से, किसीसे सुख नही मिलता, किन्तु आत्मा स्वय आनदस्वरूप है| सो अपने ही इस आ्रानन्द- 
स्वभावसे आनन्द प्रकट होता है । 
भगवान झ्ात्माके दिव्यस्वरूपमें श्रास्था--यह भगवान आत्मा स्वय दिव्यस्वरूप है । 
निकट जो गआत्मतत्त्व है, उसको प्राप्ति होनेसे अपने शिलास्तम्भपर उकेरा गया जो दिव्यस्वरूप 
है, जेसे उस स्वरूपमे यहाँ हम आप दिव्यस्वरूपका अनुभवन करते है | ऐसे ही वह परमात्मा 
प्रश्चु अपने सर्वाज्धमें एक दिव्य चैतन्यस्वरूप होनेसे निरन्तर उस ज्ञानचितनाका ही अनुभव 
हँते रहनेसे वह स्वय देवस्वरूप है | दिव्यत्तासे मतलब ज्ञान और आनन्द दोनोका प्रतिनिधित्व 
करने वाले चेतन्यस्वभावसे है । आ्रात्मा चिन्मात्र है, और यह चिदृज्योति एक दिव्यज्योति है 
जो केवल »6 चिन्मात्रका अ्रनुभवन करता है। इस प्रकार यह निश्चय करना कि श्रात्मा 
जशञान और आनन्‍्दस्वरूप रवय है, कही इन्द्रियके कारण अथवा विपयोके कारण अथवा देहके 
कारण आनन्द नही है । केवलज्ञानमे आतनन्दस्वभाव पूर्ण विकसित हुआ ही है, इतना भी भेद 
न डालें, किन्तु वह ज्ञान स्वथ आनन्दस्वरूप ही है--ऐसा निर्णय करना और अपने इन्द्रिय- 
शान, इव्रियसुखपर विश्वास न करना, ये सब इसके स्वरूपसे भ्रष्ट करके किसी ओर बहकाने 
के साधन है। हम इनसे पृथक्‌ होकर ज्ञान और आनदस्वरूप अपमनेको अनुभव करें, ऐसी श्रन्तः 
प्रेरणा होनी चाहिए । 
आ्रानन्द-प्राप्तकि उपायसें इन्द्रिय-सुख-साधनस्वरूपका उपन्यसन--कल आ।नन्‍्द 
प्रपत्चकी समाप्ति हुई थी। ग्रन्थके वर्णनमे समाप्ति हुई थी। कही अपनेमे समाप्ति न' 
समझ लेना । यह बात अनुभवसिद्ध हो गई थी कि यह आत्मा स्वय ज्ञान है, स्वय सुख है, 
स्वय देव हैं । इसलिये इस भगवान आत्माकों सुखके भूठे साधनोसे कोई प्रयोजन नही है । 


पट प्रवचनसार प्रवचन 


सच्चा साधन स्वय ही हैं। इस प्रकार आ्ानन्दप्रपझ्चका व एन करके पुनरपि सत्य आनन्दके 
बाधक इच्द्रियमुखके स्वरूपके विचारको करनेसे पहिले इन्द्रियसुखके साधनके स्वरूपका 
उपन्यास करते है, वर्शन करते है । उपन्यास शब्द उप और नि उपसर्गपूर्वक श्रसु क्षेपरो 
दिवादिगणीय असु धातुसे बना है, जिसका अर्थ है--पासमे सब प्रकारसे फेंक देना । पासवी 
चीज अत्यन्ताभाव वाली होती है, जो तादात्म्य रखे, वह पास नही, विन्तु वह वही है | यहा 
इन्द्रियके सर्वस्वकों भले प्रकार पूर्णारूपसे फेक देनेका प्रोग्राम है। सो जिसे फंकना है, उसके 
साधनोका विचार करते है । शन्लुके विजयके लिये -शत्रुके सहायक, साधन आादिका परिज्ञान 
करना आवश्यक हो जाता है, जिससे विजयके अनुरूप प्रोग्रामका प्रारम्भ होता है । 

यहाँ इन्द्रियसुखके साधनोके स्वरूपपर विचार चल रहा है-- 

देवदजदिगुरुपूजासु चेव दाशाम्मि वा सुसीलेसु । 
उपवासादिसु रत्तो सुहोव ओगप्पगो श्रप्पा ॥६६॥ ' 

इन्द्रियसुखका साधनभुत शुभोपयोग-- भ्ररहत सिद्ध देव, आत्मसाधनामे प्रकर्ष सिद्ध 
यति, दीक्षा शिक्षादायक गुरुजनोकी पूजामे, दानमे, शीलब्रत पालनमे उपवास आदिमे जो 
धर्मानुराग करने वाला आत्मा है, वह शुभोपयोगात्मक है । प्रश्त--यहाँ इन्द्रियसुखके साधनों 
प्र विचार चल रहा है, तब साधनकी बात न कहकर साधकको क्यो बताया गया ? उत्तर- 
निश्चयसे साधक व साधन भिन्न नही होते । यहाँ शुभोपयोगात्मक आ्रात्माकों ही तो कहां 
गया है, श्रात्माको केवलको तो नहीं कहा गया । जिस कालमे आत्मा शुभोपयोगसे परिणमता 
है, उस कालमे वह समस्त आत्मा शुभोषयोगमय है । अत' भेदविवक्षासे शुभोपयोग शावन 
एुआ और शुभोपयोगात्मक आत्मा साथक हुआ, परन्तु अभेदविवक्षासे शुभोपयोगात्मक आत्मा 
ही साधक हुआ और यही साधन हुआ । अभेदनयसे कहनेपर यही साध्य हुआ । भेदनयसे 
इन्द्रियसुख साध्य है तो शुभोपयोग साधन है । शुभोपयोगसे तो तत्काल मानसिक सुख साध्य 
होता है, और निमित्तोपनिमित्तकी दृष्टिसे देखें तो शुभोपयोगके निमित्तसे, 208 00 की 8 
और फिर इस पुण्यकर्मके उदयसे इन्द्रियसुख मिलता । निमित्तोपनिमित्तकी दृष्टिसे शुभोपयोग 
भावी अन्य कालमे फल गया, इस कारण इन्द्रिससुख॒का साधन शुभोपयोग कहा गया है । 

इन्द्रियसुखमें श्रपेक्षा व व्यग्रता--देखों भैया | असत्यार्थकी सिद्धिके लिये कितनी 
वकालतकी जरूरत हो गई है तथा परिश्रम, अपेक्षा, व्यग्रता भी तो देख लो, हाय | बडा 
कष्ट है । स्वरूपसे चिगे और क्लेश ही क्लेश है। समस्त विपदावोकी भूल भ्रपनी हा कम 
लोग सुख, शातिके लिये कितना बाह्य व्यर्थंका परिश्रम करते हैं ? बा कुझी तो श्र 

है कठिनतासे मिलने वाली तो भ्रश्शति ही है । यहाँ इन्द्रियसुखके साधन बताये जा 


संगम हैं, कठिन नि हे 
रहे हे सो इसमे स्क्य ही यह परीक्षा कर लेना कि पर.वलम्बनता कितनी है ओर इसमे 
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तत्काल व इसके भावी उदयमे व्यग्रता कितनी है ? 

इन्द्रियसुखके साधन--इन्द्रियमुखका निमित्त पुण्यकर्मका उदय है व पुण्यविषाकका 
नोकर्म बाह्य सामग्री है । पुण्यका उदय पृण्यकी सत्ता बिना नही होता, पुण्यकी सत्ता बध बिना 
नहीं होती । पुण्यके बधका निमित्त शुभोपयोग है, शुभोपयोगका निमित्त कषायका मदोदय है 
व नोकर्म देवता, यती, गुरु, दु खी, मुमुक्षु, तत्त्वजिज्ञासू, शुभक्रियायें आ्रादि है । जब यह आत्मा 
अशुभोपयोगकी भूमिकाको उल्लघन करके देवपूजा, यतीपूजा, गुरुपूजा, वैयावृत्य, प्रायश्चित, 
दीक्षाग्रहरा, ब्रतपालन, धर्मोपदेश, करुणा आदिके आ्राश्रय धर्मके अनुरागको अ्रद्भीकार करता है, 
तव य्ह आत्मा शुभोपयोगकी द्वितीय भूमिकापर चढ गया समझ लीजिये । 

बेदनाके प्रतीकारमें शुभोपयोग व अशुभोपयोग--शुभोपयोग वेदनाका वेदनारूप प्रती- 
कार है, और अशुभोपयोग भी वेदनाका वेदनारूप प्रतीकार है। अशुभोपयोगका फल तो बुरा 
है ही, परन्तु अशुभोपयोगके फलके समय भी ज्ञानी जीव अपना शातिमार्ग पा लेते है । शुभो- 
पयोगका फल यद्यपि सपदा व्ैरा इष्टसमागम, इन्द्रियसुख, यश, कीति, प्रतिष्ठा आदि है 
तथापि भ्रज्ञानी जीव इनके अहकारके वेगमे बहकर अ्रशान्तिमय दुर्गमन पा लेते है | वस्तुत 
बतावो शुभोपयोग व अद्युभोपयोग तथा इन दोनोके फलोमे किसको अच्छा कहा जावे ? बड़े 
ढचरेके व्यवहारधमियों द्वारा शुभोपयोगका इतना माहात्म्य फैला दिया गया है, तो इसमे यह 
कारण हुआ कि “शुद्धोपयोगसे पहिले शुभोपयोगका होना हुआ करता है तथा शुभोपयोगके 
मार्गसे गुजरकर शुद्धोपयोगका मार्ग मिलता है” इस रहस्पसे तो अ्रपरिचित थे और ज्ञानियोके 
मन, वचन, कायकी चेष्टाको ही पकड लिया । अ्रशुभोपयोग और धूभोपयोग दोनोको ही क्लेश 
रूप और बलेशका साधन कहा गया है । अन्तर इतना है कि ग्रशुभोपयोग तो तीन्र क्लेशरूप 
है और शुभोपयोग मद क्लेशरूप है। अ्शुभोपयोग २ प्रकारसे होता है-१ द्वेषरूप, २. इद्रिय- 
विषयोके अ्रनुरागरूप । ढ्वेष जितना भी है, वह सब अशुभोपयोग है, परन्तु रागमे इन्द्रियविषय 
व नामवरीकी चाह आंदि मानसिक विषयका अलुराग यह सब अशुभोपयोग है, और परमेप्ियो 
की पूजा, वैयावृत्य, दान, सदाचार आदि सब शुभोपयोग है। 

शुसोपयोग व अशुभोपयोगसे शुद्धोपयोगकी विलक्षणता--अज्युभोपयोगका फल महा 
दु ख है, शुभोपयोगका फल इन्द्रियसुखरूप दुःख है, परन्तु अशुभ व शुभ दोनो उपयोगोसे परे 
शुद्धोपयोगका फल शाश्वत सहज आनन्द है । अज्ुभ व शुभ दोनो उपयोग विकार है, शुद्धो- 
पयोग धर्म है, अविकार तत्त्व है । विकारके व्ययसे अ्रविक)र भावकी उत्पत्ति है अ्रथवा विकार 
भावका व्यय ही अविकार भावका उत्पाद है। विकारसे अधिकार प्रकट नही होता तथा 
अविकारी पूर्व पर्यायते भी अधिकारी उत्तरपर्याय का उत्पाव नही होता है। पूव्वे 
अविकारी पर्यायक्रे व्ययसे उत्तर अविकारी पर्याय का उत्पाद होता है श्रतरवा पूर्व अ्विकारी 


नर 


पड 
है अवचतसार प्रवचन 


पर्यायका व्यय उत्तर प्रविकारी परयाविका उपपाद है। टससे सिद्ध है कि धुभोपयोगसे श्रथवा 
जुभोपयोग करते-करते बुद्धोपयोगपर्यायका उत्पाद नहीं होता हैं। श्रतएवं ज्ञानीकी हृष्टि 
धभोपयोग करनेकी नहीं होती है, फिर भी शुभेपियोग हो जाता है जब तक रामप्रक्ृतिका 
विशेषोदय अथवा उदीरणा चलती हे । शुभोपयोग ज्ञानीका बाह्म चिह्न है, तिन्पु जिस प्राणी 
ने स्वलक्ष्य नही कर पाया, उसके भक्ति झ्ादि भी वस्तुत" शुभोपयोग नहीं है। शुभ उपयोग 
वास्तवमे वही है, जिसका विपय शुद्ध वने, किन्तु जिसका विषय अशुद्ध तत्त्व बने, वह अद्ुभ 
उपयोग है । सम्यस्त्ञानके बलसे जिसने परमपारिणामिक भावरूप प्रव अहेतुक श्रनादयनन्त 
अरखठ निज चैतन्यस्वभावकों अनुभवा है वे अम्तरात्मा रागोदयकों निमित्त पाकर जब श्रवृत्ति 
मे झ्ाते है तो उनकी प्रवृत्ति परमेष्ठी प्रभुकी पूजा, दान, दया, उपवास ब्रताचरणरूप होती है, 
यही शुभोपयोग है । यह भी शुभका उपयोग नही है, विन्तु उपयोग शुभ है | सर्व॑ विशृद्ध 
अविकारी भावका उपयोग शुभ है, इसके अतिरिक्त सर्व भेद पर्यायोका ही लक्ष्य रह जाना 
अ्रशुभ है । 

अद्युधोपयोग और शुभोपयोगका फल--अश्युभोपयोगके प्रसादसे नरक, व्ुमानुप, 
तिर्यचके दु खोकी भेंट होती है तो शुभोपयोगके प्रसादसे तृप्णाके साथनोकी प्राप्ति होती है। 
यद्यपि पुण्यके उदयसे इन्द्रियसुख प्राप्त हो तो भी इन्द्रियसुखके बडेसे बड़े अधिकारी चक्री, इन्द्र 
को भी देख लो, उन्हें भी सत्य युख प्राप्त नहीं है, प्रत्युत क्लेश ही है अ्रन्यथा वे इश्टविषयोमे 
हापड-धूपड क्यों मचाते ? देख लिया ना घुभोपयोगका प्रसाद | अहो मदसे भी मद राग ससार 
क। मूल बनाये रख सकनेमे मूल जड हो जाती, स्वाभाविक सुखके दहन करनेमे चिनगारीका 
काम करती । अस्तु, शुभोपयोग आता है श्रौर इसके फलमे इन्द्रियसुख भी प्राप्त होता है तथापि 
ज्ञानी जोव शुभोपयोगके कालमे भी सावधानी रखने वाला होता है और फलके कालमे भी । 


शभोपयोगकी जबरदस्ती और इसके फलको खूब तकित कर लो । हे 
अरब शुभोपयोग द्वारा साध्य जो इन्द्रियसुख है, उसका श्राख्यान कल करेंगे । 


मोट:--(गाथा नं० ७० का प्रवचननोट प्राप्त न हो सकतेका खेद है ।) 


इच्दियसुखका ढु-खपनेसे क्षेदए/का संकल्प--इन्द्रियसुखके _ साधन ओर स्वरपका कल 
विचार चला था और यह अच्छी तरह सिद्ध हो गेया था कि बुभोपय.गका सामर्थ्य इन्द्रियसुख 
प्राप्त करानेमे विशेष भ्रधिक है । जीव शुभोपयोगके प्रसादसे तिव॑ज्द, मनुष्य व देव---इनमेसे 
किसी भी गतिको प्राप्त होकर जितने काल शुभोपयोगके निमित्तसे बाघे गये कर्मोका उदय 


चलता है, वे नाना प्रकारके इन्द्रियसुख श्राप करते है। ६न्द्रियसुख व ६ भोपयोगका वणन 
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करके ग्रब श्राचार्यदेव इतद्रियसुखको फैकफर दू खकी टोकरीमें डालते है । 
सोवख सहावसिद्ध रात्यि सुराणणि सिद्धमुवदेसे । 
ते देहवेदराट्रा रमति विसएप्ु रस्मेसु ॥७१॥ के 

इन्द्रियसुखका दुःखपतेसे क्षेपर--इन्द्रियसुख जिन्हे-पाप्त होते है, वे तिर्यज्च, मनुष्य 
या देव हो सकते है, उनमे भी तिर्यंच अल्प इन्द्रियसुख वाले हो पाते है । उनसे अ्रधिक इद्विय 
सुख मनुष्योके पाया जाता है, और मनुष्योसे भी अ्रधिक इन्द्रियसुख देवोमे पाया जाता है । 
इन्द्रियसुखके अधिकारियोमे सबसे प्रधान देव है । इन्द्रियसुख होनेपर भी इनवी आयु सागरो . 
पर्यन्त होती है, सो चिरकाल तक इन्द्रियसुख भोगते है । यह सब शुभोपयोगका प्रसाद है । 

देवोकी श्रायु जितने सागरकी होती है, उतने पखवाडे तक तो श्वासोच्छुवासका कष्ट 
नही पाते, और उतने हजार वर्ष बाद भूख लगती है, बीचमे भूखकी वेदना भी “नहीं होती । 
भूख लगनेपर स्वतः ही उनके कठसे अमृत भर जाता है और उनकी क्षु॥ शात हो जाती है । 
उनका शरीर धातु उपधातुरहित, वातपित्तकफरहित, नीरोग़, युवा सर्वबाधारहित होता है । 

इनके देवाज़भनाये सैकडो हजारोकी तादातमे होती है। देखी भैया ! देवोके 
मनमाना तो इन्द्रिययुख है और उस सुखमे बाघा देने वाला भी रोग, भूछ आदि कुछ 
नही है। कमाने धमानेका तो प्रश्न ही नही है | श्ड़ार शौक आदिके लिये वहाँ विविध 
कल्पवृक्ष है । इच्छा होते ही अनेक भोगोपभोगसामग्री प्राप्त हो जाती है। यह सब शुभोपयोग 
के निमित्तसे बधे हुए पुण्यकमके उदयके निमित्तसे बिना श्रमके ही हो जाता है । इनकी देवियों 
का यदि मरण हो जाय तो यशाशीघत्र दूसरी देवी उत्पन्न हो जाती है और सेकिन्डोमे ही 
युवती हो जातो है । देखो ना ! ठाट-बाट देवोका मनमाना इन्द्रियसुख है । भैय। | इस समय 
पहिले भोगे हुए ठाट-बाटोको आप भूल रहे है | श्रच्छा है, भूल जाना ही श्रेयकर है | यदि 
इस भवके भोगोकी चिन्तना न रखो । श्रस्तु | उक्त सारे सुख देवोको प्राप्त है, परन्तु भैया | 
उनके भी वास्तवमे सच्चा स्वाभाविक सुख नहीं है । 

पुण्यश्रशंसासें पापपुण्यपरिहारी शुद्धभावकी सहिमाका प्रकाश--वीतराग मह्षियोने ' 
कदाचित्‌ शुभोपयोगका और उसके माहात्म्यका वर्णान किया हो तो विवेकियोको वही तक 
सुनकर नही रह जाना चाहिये, वहाँ तक आचार्योका भाषरा पूरा नही हुआ है, अंगे सुनना 
चाहिये । तब उनकी शुभोपयोगकी प्रशसा करने व पुण्यकी प्रशसा करनेका यथार्थ मतलब ' 
समभमे आ जायगा । उनका प्रयोजन यही है कि इतना बडा ठाट पाकर भी जीवका उसमे व 
उसके भोगमे लेण भी हित नही है। लोग शुभोपयोगकों ललचाकर न रह जायें, अपने जीवन 
का सभावित साफल्य न खो बैठें । इसलिये शुभोपयोगकी महत्ता बताकर उससे भी ग्रनतगुणी 
महत्ता और वास्तविकता जिसकी है उसका वर्णन करते है । ' 


भेया | एक चतुर वकील था | उसने एक मुवक्किलका मुकदमा ले लिया । उसक। 


मे अवचनसार प्रव्ेर 


बहसमे वह वकील अपने खिलाफ ही बोलता गया । बीचेगे आधा घण्टा रैस्टकी छुट्टी हुई, तब 
मुवविकल बोला कि वकील साहब अ्रव तो हमारी हार ही होगी । आपने तो अपने खिलाक 
ही सारी बहस कर डाली | वकील कहता है--घबडावो नही, सब ठीक हो जायेगा । रस्टके 
वाद फिर बहस शुरू हुई तो वकील कहता है कि श्रव तक तो हमने वे सब दलील दी है, जिस्त 
हमारा विरुद्ध मुवविकल या वकील कह सकता था । श्रब उन दलीलोका खडन सुनिये, पृव॑की 
सब दलीलें थोथी भश्रौर निराधार है। यह कहकर वकीलने सबका खडन करके ग्रपनी विजय 
प्राप्त कर ली । हमारे आराध्य गुरुदेव भी इसी शैलीसे शुभोपयोग व इच्धियसुखका वर्शान कर 
गये । अ्रब उस वर्णनके पश्चात्‌ कह रहे है कि वह सब तो पर्यायमृढ बहिरात्मावोके द्वारा 
मुर्खतावश माना हुआ सुख था, वास्तवमे तो इन्द्रियमुखके नाटक करने वाले पात्रोमे से मुख्य 
पात्र देव भी महादु खी हैं । देवोके भी स्वाभाविक सुख नही है, प्रत्युत अज्ञानकी इस परि- 
स्थितिमे उनको दु ख होना स्वाभाविक बन गया है, क्योकि यदि देव दुःखी न होते तो कल्पित 
मनोज्ञविपयोमे क्यो गिरते ? देवियोकों मनाना, मनमे नाना कल्पनाये करना, लोकमे यथा- 
शक्ति चारों ओर दौडधूप करना, महादेवोवी विभूति देखकर मनमे सक्लेश ईर्ष्या करना, 
उनकी आाज्ञामे रहनेका कष्ट भोगना, सुन्दर सुन्दर आवासोमे क्रीडाके लिये हापटा ,मारता, 
छोटे देवोको आज्ञा देकर अहडू।र, कतृ त्वके घोर अन्धकारमे बरबाद होना-ये सब कया दुख 
नही है ? दृष्टि जमाकर देखो तो कभी यह कह बैठोगे कि शरे, थे. नारकियोसे भी अधिक 
दुःखी है । | 

देवोका भी विषयविषदासे अभिषात--भैया ! वास्तविकतासे देखो तो अज्ञानी देव 
दुखी है और ज्ञानी नारकी सुखी है | सुखपर्याय सुखगुणसे व्यक्त होती है । किसी द्रव्यके गुण 
की पर्यायकों अन्य अनन्तानत द्रव्य मिलकर भी नही कर सकते है। यही वस्तुकी प्राकृतिकता 
है, सही मार्ग है । आात्माके अभेद स्वभावका स्पर्श ही जज ह कारण है, श्रन्य सब धोखा 
है । यथार्थ निविकल्प आनद तो अ्नादि अनत अह्ेतुक अखड निविकत्प का निज स्वभावको 
उपादान (ग्रहण) करके प्रकट होता है । जिस दृष्टिका विषय क्षश्िक है, उस हृष्टिके दा 
होते है, और उस परिवर्तनमे भ्रात्माको अनाकुलता प्राप्त होती नहीं है। बल्कि शुभोपयोगवा 
जिनपर प्रसाद हो गया है, उनकी दशा यदि भगवती प्रज्ञाकी सुदृष्टि नहीं मिली तो बड़ी दय- 
नीय है । देव पड्चेन्द्रिय, वारो सज्ञा वाले अस्यमी होतें हैं, उनमे “सब कह हा 
ग्रनुदिश अनुत्तर विमान वाले तथा अन्य अहमिन्द्र श्रादि कुछ देव ऐसे हैं, जो 2०३ पा 
भक्तिमे रहते है । अन्य तो सभी पचेच्द्रियात्मक शरीरखूपी पिशाचकी पीडसे १रवणश होते हु 


मनोज्ञविषयोमे गिर पडते है । ' 
इन्द्रियसुखके लोभीकी करुण कहानी--इच्द्रियसुखका लोभी यह ससारी प्राणी ससार 
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विबवृक्षसे .रते हुए मधुबिन्दुके लोभीकी तरह मूर्ख बन रहो है.। एक चित्र आ्राता है, जिसमे 
दिखाया गया है कि एक पुरुषके पीछे एक हाथी लग गया, वह हाथीके भयसे जोरसे भागा 
तो उसे बचनेका कोई उयाय न दिखा, केवल यह ही दीख पडा कि सामने एक बडका पेड है, 
जिससे कुछ भालें नीचे लटक रही है, -उन भालोको पकडकर पेडपर चढ जाना चाहिये । उस 
पथिकने वे मालें पकडी, तो वह पासमे जो कुआ था उसके ऊपर लटक गया, ऊपर मधुका 
छत्ता था, उसमेसे कुछ बूदें मुसाफिरके मुहपर पडी तो मधुबिच्दुमे आसक्त होकर मुह ऊपर 
कर लटका रहा । वहाँ उसके नीचे कुआ था, उसमे पाच अजगर थे, वे मुह फाडकर ग्रसनेको 
तैयार हो गये । वह पथ्ििक अब सब दुःख भूल गया । नीचे साप है, कुआ है । हाथी उस पेड 
को उखाडर्कर फैक रहा है। जिस डालकी भालोपर भूम रहा है, उस डालको दो चूहे काट 
रहे है, मधुमक्ल्लियाँ उस पथिकके अद्भपर चिपट रही है | इतनी विपदावोका प्रसज्ध होनेपर 
भी वह पथिक मधुबिन्दुस्वादके लोभमे ही फस गया । वहाँ कोई विद्याघर आता है, तो उसे 
बडी विपदामे देखकर समभाता है कि यहाँसे चलो, हमारे विमानमे बैठकर अच्छे स्थानपर 
विश्राम करो । परन्तु वह पथिक कहता है कि ऊपरसे यह बूद आ रही है, इसका स्वाद और 
लेल। हु 
... व्यर्थ बिकल्पसे चतुर्गतिश्रमरणा--देखो भैया | कितना गजब है, अपने आपपर कितना 
श्रन्याय है ? मोही जीव भी अ्रनेक आपदावोसे घिरा हुश्ना है, आयुक्षयरूप यम इसके पीछे लग 
रहा है, चारो गतिके चार सर्प और निगोदवासका महा भ्रजगर मुह फाडे तैयार रहते है, रात 
दिवसके दोनो चूहे श्रायुका छेदन कर रहे हैं। परिवार, बन्धु, मित्र इसके चारो ओर चिपट 
रहे है। इतना तो विपदाका प्रसद्भ है, परन्तु यह मोही सब विपदावोकों भूलकर विपयसुखमे 
ही लीन हो गया । सुयोगवश ज्ञानी युरु भी समझानेको मिल जाय, तो वहाँ भी यह कहता 
है, सोचता है कि अभी यह सुख और भोग लू, पुत्रकी शादी कर लं, पोत्तेको पढा-लिखा लूँ 
आदि विकलपोमे जीवन बरबाद कर देता है। अहो ! बडा कष्ट है, अत्यन्ताभाव वाले पदार्थों 
में कितनी ममता लगा ली है ? निज स्वतत्न स्वरूपको नही पहिचानता और दु खी होता है । 
श्रशुद्ध उपयोगमें दाहकी भेंट---भैया | देख लिया शुभोपयोगका प्रसाद । परमतत्त्वका 
लक्ष्य करने वाले ज्ञानियोके जब तक राग है, शुभोपयोग होता है । परन्तु अ्ज्ञानी तो इसमे 
ही अपना हित समभकर शुभोपयोग करनेका यत्न करता है । सो होता क्‍या है, जैसा अतरज्ध 
है वैसा उपयोग हो जाता है अर्थात्‌ अशुभोपयोग हो जाता है | रागमात्र सब हेय है | झ्रात्मा 
का स्वभाव अविकारी है, उसके लक्ष्यससे अविकारी पर्यायका प्रवाह श्राता है। किसी भी परक्े 
लक्ष्यसे श्रौर निजके पर्याय भ्रथवा भेदके लक्ष्यसे अविकारी पर्याय प्रेकट नहीं होती । अ्रत 
समस्त भेदोसे परे निविकल्प त्रैकालिक अरूड निज ध्र्‌ व स्वभावको पहिचानो, फिर अशुभोप- 
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योगका निणान न रहेगा, और जो शुभोपयोग होता हो, सो होवो, परन्तु श्रद्धा अविचलित 
रहती चाहिय कि रागमात्र अहित है, ग्रश्नू वसे क्या प्रीति करना? मैं तो थ्रूव चैतन्यस्वभावी 
हू। इस ही अखड चैतन्यरवभावका लक्ष्य हितकारी है। यहा भी जो लक्ष्य करना है, वह 
शुभोपयोग है, सो लक्ष्य हितकारी नही है, विन्तु उसके लक्ष्यंमे लक्ष्ससे तो नहीं, परतु योग्यता 
से सहज धर्मंभाव प्रकट होता है। राग तो आग है । जैसे आग कडेमे लगी हो तो दाह पहु- 
चाता है, श्रीर शीतल चदनमे लगी हो तो वह भी दाह पहुचाता है । इसी तरह अश्ुभोपयोग 
सम्बधी राग तो नरकादि दु खरूप दाह तो पहुचाता ही है, किन्तु शुभोपयोग सम्बधी राग भी 
स्वर्गीय विपयविषदृक्षका फल चखा देता है। वहाँ लोमी बनकर सम्यबत्वको गाठसे खोकर 
एकेन्द्रिय तकका जन्म पा सकता है । अज्ञानियोकों तो घुरू व अत सभी एकसा ही है, किन्तु 
ज्ञानियोंको भी सम्पदा भोग विचलित करनेमे निमित्त हो जाते हैं | ग्रत एक शुद्धोपयोगका 
आदर करो, अन्य व्यग्रता छोडो । ! 
शुभोपयोग और श्रशुभोपयोगकी अ्रविशेषताका घोषणशा--श्रव तक इन्द्रियसुख दुःख- 
रूप है, ऐसा श्रनेक युक्तियोसे सिद्ध क्या । अब इन्द्रियसुखके साधन है पृण्य और पुण्यको 
रचने वाला है शुभोपयोग, और दु खका साधन है पाप व पापदशाका रचने वाला है अ्शुभो- 
पयोग। यो शुभोपयोग और अ्रशुभोपयोगमे भी विशेषता नही है, याने दोनो ही अशुद्ध उप- 
योग है, ऐसा कथन करते है । जैसे सुख और दुःख ये एक समान हैं, याने ससारके सुख भी 
क्षोभसे भरे हुए हैं और दुख भी क्षोभसे भरे हुए है। अतएव जो शुद्ध ज्ञाता है, वस्तुतत्त्वके 
मर्मकी पहिचानने व।ला है, उसको यह भली प्रकार :विदित है कि सुख और दु व एक समान 
चीज है | जैसे सर्प सब एकसे ही विर्षले है, चाहे सापनाथ नाम रक्‍्खो और चाहे नागनाथ 
नाम रक्‍्खो । नामसे कही उनकी मूल प्रवृत्तिमे अन्तर नहीं आता । इसी प्रकार सुखके भोगने 
मे भी क्षोभ होता है याने क्षोभ लेकर ही सुखकी रचना होती है, और दु खके भोगनेमे तो 
क्षोभ है ही याने क्षोभको लेकर हो दुःखकी रचना होती है । ' 
पुण्य पापके साधनभृत शुभोपयोग और ग्रशुभोपयोगकी श्रग्शिषताका शभ्रवतारश--- 
जैसे इन्द्रियसुख और दुखमे कोई अन्तर नहीं है, इसी प्रकार सुख श्रौर दु खके साधन है 
पुण्य और पाप । ज्ञानी सतकी विशुद्ध दृष्टिमे पुण्य और पाप भी समान हैं। ज्से 2 हमारा 
कोई हित नहीं होता, इसी प्रकार पुण्यसे भी हमारा हिंत नही है । भला पापके उदयमे जैसे 
यहाँ कोई गरीब मनुष्य बना, झौर पुण्यके उंदयमे कोई करोडपति मनुष्य बना । तो उतनेसे 
उनकी मानसिक अशान्ति मिट गई हो, ऐसा तो नही है । पृण्यके उदयसे इन्द्र मनुष्य बन 
गया, पापके उदयसे कीट मकोडा बना है कोई जीव, पर इतने, सात्रसे उसका विधान बन 
चुका हो कि अब यह मलुष्य फीट मकोडा न होगा पुण्यसे, ऐसा तो नहीं है। श्राज ऊँची 
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दशाओपर है, कल कहो मरकर कुछ और बन जाये । यो सुख दुख समान हैं, और उसके 
कारण पाप पुष्य भी समान है। तब पापका कारण है अशुभोपयोग और पुण्यका कारण है 
शुभे.पयोग । इन दोनोंमे कोई विशेषता नहीं है, याने शुभोपयोगमे और अद्युभोपयोगमे कोई 
श्रन्तर नही है । यह किस दृष्टिसे बताते है, वह सब इस गाथामे झा रहा है । 
णरणारयतिरियसुरा भजति जदिदेहसमव दुक्ख। 
- किह सो स॒हो व असृहो उवश्नोगो हवदि जीवाण ॥७२॥ 

सुख दुःख दोनोका क्षोभपते निर्माश--मनुष्य, तियंड्च, नारको, देव श्रादि थे शरीरसे 
उत्पन्न होने वाले दुखको ही तो भोग रहे है । फिर जीवोका शुभोपयोग अथवा अशुभोपयोगसे 
क्या उत्कृष्ट नतीजा निकला ? नारकी जीब तो दुःख भोगते ही है यह स्पष्ट बात है। तिर्य॑चो 
में जो कुछ पुण्यवान तिर्य॑च है, वे इन्द्रियजन्य सुख भोगते है । मनुष्य और देव इन्द्रियजन्य सुख 
भोगते है । लेकिन यह तो बताञ्नो कि इन्द्रियजन्य सुखभे शान्तिका अनुभव होता है या क्षोभ 
का अनुभव होता है । यह बात तो हम आप सब अपने-अपने अ्नुभवसे भी समझ सकते है । 
हम, इन्द्रिय विषयोका सुख भोगते है, तो वहाँ शातिका उदय रहता है या क्षोभ उत्पन्न होता 
है । खानेमे, अन्य विषयोके सेवनमें, किसी रूपके निरखनेमे, रागके सुनने आदिमे जो प्रवृत्ति 
होती है उस प्रवृत्तिमे शाति रहती है या क्षोभ ? हापडधुपड, आसक्ति, श्राकर्पण रहता है, 
क्षोभ रहता है तो पज्चेन्द्रियात्मक शरीरके कारण इन मनुष्य और देवादिकने भी दुख ही 
भोगा, सुख नहीं भोगा । 

पुण्य श्रौर पापके फलमें स्वाभाविक सुखकी श्रविशेषता--यदि शुभोपयोगसे उत्पन्न 
हुई पुण्य सम्पदा त्रिदशोको याने देवोको प्राप्त हुई है तो उनके भी स्वाभाविक सुख नही है, 
श्रौर अशुभोपयोगसे नारकी आदिकोके कोई पाप झा पडा है, सो उनके भी स्वाभाविक सुख 
भही है । श्रापदाये भ्रा पडी है तब दोनोके ही दोनो भश्रर्थात्‌ पुण्योदय वाले और पापोदय वाले 
ऐसे इन्द्रियविषयजन्य सुख दुःख ही भोगते है । इस कारण परमार्थ दृष्टिमे, शुभोपयोगमे और 
अशुभोपयोगमे पृथक्‌ व्यवस्था नही है कि अच्छा है या बुरा है। और भी देखिये--शुभोपयोगसे 
उत्पन्न हुआ जो फलवान पुण्य है, उसमे कितने दूपण| पड़े हुए है ? 

कुलिसादउहचबकहरा सुहोवश्नोगप्पगेहि भोगेहि । 
देहादीण विद्धि करेंति सुहिदा इवाभिरदा ॥७३॥ 

इन्द्र चक्रियोके भी भोगोमें अ्रससे सुखितपना--इन्द्र है, चक्रवर्ती है, ये अ्रपनी इच्छा 
से जो कुछ भी भोग पाते है, उन भोगादिकसे शरीरको पुष्ट कर रहे है, सो वे जैसे जोक 
खराब खूनमे अत्यत आसक्त होकर अपनेको सुखी श्रचुभव करती है इसी प्रकार इन पऊ्चे- 
र्द्रियके -विषयभोगोमे ग्रारक्त 6कर ये इन्द्र और चक्रवर्ती भी अपनेको सुखी मालूम करते 
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होगे अथवा दूसरे लोग सुखी देखते है । वस्तुत. वहांपर भी उनके रुख नहीं है । जोककी ऐसी 
प्रकृति होती है कि गाय भैंसके थ्रनमे भी लग जाय तो वह दुबकों नहीं ग्रहण करती हे, जो 
खराब खून है, गदा खून है, उसीको वह ग्रहण करती है । बहुतसे इाबटर लोग जोक रखते 
हैँ, उस कामके लिए कि मनुष्यके शरीरसे जहाँसे खराब खून निकालना है, वहा उसे लगाकर 
निकाल लें | तो जैसे खराब खूतकों पीकर वह जोक अपनेको सुखी अनुभव करती है उसी 
श्रकार ये बड़े-बढ़े इन्द्र चक्री बड़े-बड़े महापुम्प भी जिनके प्रुण्यका विशेष उदय है, तो वे भी 
पन्नेन्द्रियके विषयोमे इस तरह आसक्त हुए सुखी नजर झाते है। तब यह निर्णय रखना कि 
शुभोपयोगसे उत्पन्न होने वाला पृण्य भी एक सासारिक फलको देता है, उससे णातिका उदय 


नही है । 

शान्तिका श्रभ्युपाय--शातिका कारण मात्र एक आत्मस्वभावका अवलम्बन है। 
जहाँ यह निरखा कि समस्त परभावोसे परपदा्थंसि विविक्त केवल ज्ञानमात्र यह मैं ग्रात्मा हु, 
ऐसा ही ज्ञानस्वरूप अपनेको अनुभवमे लिया, बस वहां ही शाति है, आनन्द है । अन्य परकी 
ओर आ्राकर्पए हो तो उस आाकर्षणकी प्रकृति ही ऐसी है कि वहाँ क्षोभ करता हुआ्आा उपयोग 
होगा । यह ज्ञान अपने प्रभुकी समीचीनताकों छोडकर केवल वृत्ति द्वारा कही ज्ञानगुण झात्म- 
प्रदेशोसे बाहर नहीं जाता, केवल एक वृत्ति द्वारा अपने प्रभ्ुको त्यागकर वाहरकी ओर जाय 
तो इस प्रकार वहिगमनमे प्रकृति ही ऐसी पडी हुई है कि वहां क्षोभ होगा । तो पज्चेन्द्रियके 
विपयोमे जिनका चित्त लगता हैं उनको क्षोभ ही हे, शान्ति उत्पन्न नहीं होती । तब एक 
जुद्धोपपोग ही इस जीवका परमार्थ शरण है। अपने आपके सहजस्वभावका, गुद्धस्वभावका 
ही सही रूपमे निरन्तर उपयोग बनाये रहना, इसमे यह सामथ्ये है कि ससारके ये सव सकट 
समाप्त हो सकते है । 

सुख्र, दु ख, पुण्य, पाप, शुभोपयोग व अ्रशुुभोपयोगमें श्रनात्महपता--यहा ये ६ बातें 
हुईं, सुख दु ख पुण्य, पाप, शुभोपयोग और अशुभोपयोग । ये छहोके छहो श्रात्मस्वरूपसे भिन्न 
तत्त्व है । न सुख श्रात्माका स्वरूप है, न दुःख आत्माका स्वरूप है। श्त्माका स्वरूप तो 
आनन्द है। न पुण्य आ्रात्माका स्वरूप है, न पाप आत्माका स्वरूप है। आत्माका स्वरूप तो 
ज्ञायकस्वभाव है । न शुभोपयोग झ्ात्माका रूप है, न अश्युभोषयोग आात्माका रूप है । श्रात्मा 
का रूप तो एक ज्ञानस्वभाव है। इस ज्ञानस्वभावके अ्रवलम्बनमे ये छहोके छहो परतत्त्व, 


परभाव वियुक्त हो जाते है । रु 
प्रानन्दानुमवसे धर्मलाम--एक ज्ञानतत्वके श्रालस्बनम जो ग्ानन्द उत्पन्न होता है 
उस आानन्दसे फिर ये सब भ्रनादिकालसे परम्परासे चले श्राये हुए कर्म भड जाते हैं और एक 


श्ानन्द श्राननदका ही उनके श्रनुभव होता है । वह श्रदुभव मोक्षका मार्ग है । मुक्ति कष्ट सह 


वा 
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कर नही मिला करती, किन्तू णुद्ध आनन्दका अनुभव करके मिला करती है । धर्म भी कष्टसे 
नहीं मिलता विस्पु आनत्दसे मिलता है। धर्मका स्वरूप क्या है--इसका जब परिचय होता 
नहीं है और लोकरूढिविश धर्मपालनकी वात मनमे है, क्योंकि यहाँ श्रद्धामे बनाया है कि धर्म 
पालन करे तो सब सुख समृद्धि होती है। परभवमे भी देव होगे, यहाँ भी बडी सुख साता 
रहेगी, तो थर्मको जी चाहता है, किन्तु धर्मके स्वरूपका पता नहीं है तो ये सब संकट सहने 
पड़ते है--नहाओ, घटो पूजामे खडे रहो, अनशन करो झ्रादि । तब खुदको भी और दृसरेको 
भी यह दिखने लगता है. कि धर्म करता कोई सरल काम नही है, बडा कठिन है और बड़े 
बाष्ट सहने पते हैं । 

धर्मपालनमें कष्टका श्रनवसर--जो धर्मस्वरूपका परिचयी है वह इन व्यवहारिक 
बातोमे इतनी हठ भी नहीं करता है साधारणतया निभ जाय जो बात सो करता है। उसमे 
इतनी हठ भी नहीं करता कि चलो इसका'सकल्प किया है, सो निमोनिया है तो उसमे भी 
नहावों, काम करो, इतनी हठ भी नहीं होती । उसका आच्तरिक नियम तो प्रभुदर्शनका है । 
तो जब धर्मके स्वरूपका यथार्थ परिचय नहीं होता है तो धम्मकी बातें कप्टरूप मालूम होती 
है । धर्मपालन तो अत्यन्त सुगम है, जब जरा गर्दन भुकावों देख लो, अपना प्रभु अपनेमे ही 
है । तो चूकि धर्मके स्वरूपका पहिलेसे परिचय नहीं, इसलिए एकदम पहिलेसे आनदकी दिशा 
नही मिलती । पहिले तो ग्रनादिकालसे अ्रधकारमे था, तो उसके चक्‍करका असर तो रहता ही 
है, इसलिए धर्ममे पहिले कष्ट सहना पडता है, और फिर बादमे आनन्द प्राप्त होता है । तो 
सुखमभे, दू खमे, पृण्य-पापमे और शुभोपयोग अ्रशुभोपयोग---इनमे किसी भी प्रकारकी विशेषता 
नही है, इस प्रकरणमें यहाँ तक सिद्ध किया है । 

पुण्यकी दुःखबीजहेतुताका उज्भाबन--पुण्यके फलमे ससारी प्राणी विषयोमे रमकर 
श्रासक्ति होनेके कारण मुखीकी तरह मालूम होते है, किन्तु वहाँ भी प्रारम्भसे अन्त तक क्षोभ 
ही भरा हुआ है । इसके अतिरिक्त पुण्यमे और क्या खासियत है? इसे अब और 
मुनिये--यह पृण्य दू खके बीजका हेतु है । जो दु खका कारणभूत परिएगम है, उस परिणाम 
का कारण किस हृष्टिसे यह पुण्य है ? यो पुण्यक्रे दु खबीजकी हेतुताका उज्भावन करते है । 
उद्धावनका अर्थ हैं कि कोई चीज जो सबको प्रकट न हो, उसे उघारकर सबको प्रकट कर 
दे । इसमे एक यह भी एक पोल पडी हुई है कि यह पुण्य दु खके बीजका हेतु हे, यह वात 
साधारण जनोको प्रकट नहीं है तो इस पोलको ही मानो खोल रहे है । 

जदि से हि पुण्णाणि य॑ परिणाम समुव्भवाणि विविहाणि । 
ऊुंगयाी. विनयतण्द जीवाण  देवदताण  ॥७४॥। 
पृष्यकी तृष्णोत्पादकता--झुभोपयोग परिणामसे है उत्पत्ति जिनकी, ऐसे बद्रि ये 
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अनेक प्रकारके पुण्य भौजूद हैं ऐसा झ्राप मानते है, भर्थात्‌ किसी परण्यवान जीवको देखकर 
यदि कुछ भी उनका स्तवन करते हे कि इसका बडा पुण्य है तो सुनिये--यह पुण्य देव त्तक 
को भी याने बडे देवेन्द्रोसे लेकर भर समस्त ससारियोकों भी यह “विषयतृप्णाको उत्पन्न 
करता है । जिस पुण्यकी लोग बडी तारीफ किया करते है--वाह क्या कहना, इनके तो बड़े 
पुण्य झ्रा रहे है । यदि वैभव बडा आ रहा है, यदि परिजन भले है, मित्रजन आ्राज्ञाकारी है, 
राज्यके बडे ऊचे ऊचे श्रोहदे प्राप्त होते जा रहे हैं तो कहते है--वाह इनका बडा पुण्य है । 
तो उस पुण्यकी यह कहानी है कि यह पुण्य बड़े-बड़े देवों तकके भी, समस्त ससारियो 
तकके भी और की तो बात क्या कहे देवेन्द्रो तकके भी यह पुण्य विपर्यकी तृप्णाकों ही उत्पन्न 
करता है । ; 

तृष्णासे विषयप्रवृत्ति--श्रच्छा, होने दो तृष्णा, उससे कुछ हानि है कया ? हाँ हानि 
है । तृष्णा होनेसे विपयोगे प्रवृत्ति देखी जाती है । जैसे कि जोक खोटे खूनको पीकर सुख 
मानती है, तो वह तृप्णाके बिना तो नही पीती, उसे तृप्णा है, श्रासक्ति है| तो जैसे तृष्णा 
के कारण जोकको गदा खून 'पीनेकी प्रवृत्ति है इसी तरह समस्त ससारी जीवोकी, इन मोही 
प्राणियोकी जो विपयोमे प्रवृत्ति है वह प्रवृत्ति तृप्णाके बिना नहीं है । तो विपयतृप्णा होनेके 
कारणा विषयोमे प्रवृत्ति देखी जा रही है । अब ध्यानमे आया कि पृण्यका क्या फल है ? पुण्य _ 
का यह फल होता कि विषयोमे प्रवृत्ति होने लगी । रु 

विषयप्रवृत्तिसि संकट--कोई कहें कि होने दो विषयोगे प्रवृत्ति, विषयोके लिए ही तो 
सारा ससार उद्यम कर रहा हैं। इसीकी तो तारीफ की जा रही है कि बडा पुण्य है। कैसे- 
कैसे साधन मिले है, कँसे विषयभोग प्राप्त है, तो उन विषयोकी प्रवृत्तिमे कुछ हानि है क्‍या ? 
ज्ञानी सत कहते हैं/ हाँ हानि है। उन विपयोकी प्रवृत्तिसे ही तो सारे सकट और दु ख श्राते 
है । तब भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार एक-एक इन्द्रियकी मुख्यतासे विषयप्रवृत्तियोमे प्राणघात हो जाता 
है जीवोका । हाथीका स्पर्शनइन्द्रियके विषयमे, मछलीका रसनाइन्द्रिके विपयमे अधिक 
आसक्ति है, भवरेका घ्राण॒इन्द्रियके विपयमे, पतिंगोका चक्षुइन्द्रियके विषयमे और हिरण, साप 
श्रादिकका कर्णडन्द्रियके विषयमे विज्ेष आम्नक्ति है, अतएवं बधनको प्राप्त होते है श्रीर मार 
डाने जाते हैं । श्रब देखो ना कि पुण्यका क्या फल है ? पुण्यका फल है दलेश |» 

पुण्यवंतोकी शानमें लाखो मनुष्योका विनाश--इस पुण्यके फ्लमे इन जीवोकों क्लेश 
होना सो ठीक है, पर उन पुण्यवानोंके कारण हजारो और लाखों आ्रादभियोका भी ध्वस हो 
जाता है, यह और खास अ्रलग बात है । फलानें चक्री बडे पुण्यवान, फ्लाने राजा महाराजा 
चहुत पुण्य वाले है या आजकलके राष्ट्रपति, मिनिस्टर आदि राज्याधिकारोको लोग कहते है 
कि ये बडे पुण्य वाले हैं, पर उनकी हालत देखो-तृप्णा लगी है, ससारमे ऋपना नाम कमाने 
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की धुनमे लगे है, ओर उस धुनमे लडाई भी करते है और हजारो, लाखो, करोडो आदमियों 
को पीछा पहुचाते है । तब देखों ना, पुण्यमे क्या-क्या करामाते हुईं ? खुदको भी कलेश होता 
और उसके उस ब्लेशके कारण लाखो मनुष्योको भी क्लेश होता है | यह पुण्यकी तारीफ की 
जा रही है। मोही लोग तो पृण्यकी तारीफ अज्ञानवश उपादेयके रूपमें करते है, श्रौर यह -: 
पुण्य हेय है। इस बातकों दिखाते हुए आधचाये महाराज तारीफ कर रहे हैं । 

पुण्यफलका क्षणश्क स्वप्त--भैया | और भी सोचते जाइये, पुण्य है, मान लो जिंदगी 
बडी अच्छी कटी, किसी बातका कष्ट नहीं होता । होता नही है ऐसा । कष्टमय ही सबका 
जीवन है। कोई कष्टकों ही सुख मान ले, यह तो उसके मोहकी बात है । मान लो उसकी 
दृष्टिमि जीवनमे कोई कष्ट नहीं रहा, सब विषयोके साधन अच्छे है, सब प्रकारका मौज है, 
लेकिन उसके साथ मृढता भी लगी हुई है, अपने आपके स्वरूपका होश भी नहीं है, अज्ञानका 
अघेरा छाया है, और ये दिन थोडेसे व्यतीत हो गए, उस मौजकी दृष्टिके माफिक तो यह मौज 
क्या कीमत रखता है ? अ्रथाह जो स्वयभूरमण समुद्र है, जो करीब-करीब आधे राजू प्रमाण 
है, इतने बडे समुद्र मे से एक बूँद निकले तो ममुद्रके आगे उस एक बूँदकी भी कुछ गणना हो 
सकती है, किन्तु इस अ्रनतकालके सामने हम आपके ये ५० वर्ष, १०० वर्ष अथवा हजार 
वर्ष, लाख वर्ष, करोड वर्ष भी अश्रथवा देवोकी सागरो पयेन्‍त झ्ायु कुछ भी गणना नही रखता, 
मिल भी गया मौज पृण्यके उदयमे तो यह रमनेके योग्य नही है । 

शुभोपयोगके हेयपनकी हृष्टि--पृण्यक। दु खबीजहेतुताकी बात सुनते हुए साथ-साथ 
यह भी अ्रतरमे निहारते रहना चाहिए, जहाँ दु खको हेय कहा, इन्द्रियसुखको हेय कहा, वहाँ 
यह भी समझता चाहिए कि इन सबका जो मुल है शुभोपयोग उस शुभोपयोगमे ये ये बाते 
बनी है, सो वह थुभोपयोग भी हेय है, यह चर्चा चल रही है । जिन्हे शुद्धोपयोगकी रुचि हुई 
है, और शुद्धोपयीगके मर्मको जिन्‍्होने पहिचाना है, शुद्धोपपोगका फल जो कैवल्य है, वह 
कैवल्य ही आ्रनदकी ऋवस्था है, ऐसा जिनका हृढ निर्णय है और जिन्होंने इस कैवल्य ग्रवस्था 
के लिए ही शभ्रपना कदम उठाया है, उनकी दृष्टिकी वात कही जा रही है कि उनकी दृष्टिमे 
शुभोपयोग और अशुभोपयोग दोनो बराबर नजर आ रहे है। अ्शुभोपयोगसे तो हित किसीका 
भी नहीं है, किसीको ही दृष्टिमि नही है, पर जिन्हे झ्ार्त्मकी कैवल्य अवस्था प्रिय है, उनको 
इृष्टिमें शुभोपयोग भी हितरूप नही है । 

शुभोपयोगकों करके भी शुभोपयोगके श्रग्रहर॒णकी हष्टि--देखिये मैया ! साधु सतोदी 
वृत्ति कि शुभोषयोगको करते जा रहे है, और शुभोपयोगको हेय मानते जा रहे है, शोर है भी 
उन्हींकी बात सच ।. जो शुभोपयोगसे दूर रहे श्रोर शुभोपयोगको हेय माने, उनकी बात सच 
नहीं मानी जा सकती है, आर उर्भी तो धर्मच्चाके नामपर उनकी विडस्बना वनती है कि ज। 


कि प्रवचचनसार प्रवचन 


घमडसे समझिये या किसी तृप्णासे समभिये--वध्या३हारिक क्रियाएं श्रथवा शुभोपयोगकी दाते 
नही करते है और शुभोपयोगकों मना करते है, तथा शुद्धोपये,गकी £ वस्था है ही नहीं तो 
विडस्बना बन जाती है । ये सत जन क्या करें ? जिन्हें शुद्ध मारगेके तो दर्शन हो गए है, कितु 
उदयवश, परिस्थितिवश उस शुद्धोपयोगके मार्गपर यथेष्ट चल नही पाते, तो ऐसी परिस्थिति 
जिन ज्ञानियोकी है, उनकी वृत्ति अशुभोपयोग और शुभोपयोग--इन दोनोसे से कया हो सकती 
है, अदाज कीजिए ? शुभोपयोगकी वृत्ति होती है, श्रौर शुभोपयोगकी वृत्ति रखते हुए चित्तमे 
कभी भी यह अ्रम नही हो सकता कि यह गुभोपयोग मेरे लिए उपादेय है । 
दृष्टान्तपुर्वंक शुभोपयोगके प्रवर्तन और श्रग्रहण॒का समर्थन--जैसे क्सी रोगीको ज्वर 
है, उस ज्वरमे कडवी मीठी सभी प्रकारकी दवायें पीती प्रडती हैं। चाहे मोठी ही औषधि 
क्यों न पीता हो, पर क्या उस रोगीके चित्तमे यह बात श्रा सकती है कि ऐसी श्रौपधि हमे 
जिन्दगी भर मिलती रहे ? यद्यपि औषधिमे उसे राग है, समयपर आ्रौपधि न मिलनेपर वह 
परिजनोपर भुभलाता है, बडा प्रेम रखता है उस दवांसे, लेकिन उसके दिलसे पूछो कि क्या 
तुम ऐसी दवा जीवनभर पीना पसंद करते हो, तो वह तो यही कहेगा कि हम नहीं चाहते 
है । इसी तरह यह ससार निवासका रोगी ज्ञानी पुरुष इस रोगनिवारणके प्रयासमें चाहता तो 
है कि मै स्वस्थ रह, जिसमे कुछ नटखट भी नही करने पडते, लेकिन परिस्थिति ऐसी है कि 
वह दशा प्राप्त नही है । जब शुभोपयोगकी ओषधि पी रहा है और प्रेमसे पी रहा है, कही 
ऐसा नही है कि घृणा करके, न चाह करके जबरदस्ती जैसे बच्चेकी पिलाया जाता हो, इस 
तरह पीता हो, पी रहा प्रेमसे, शुभोषयोग कर रहा है, समयका भी बडा ख्याल रखता है। 
सामायिकका समय हो गया, अब हमे सामायिक करना है। पूजनका समय हो गया, हमे पूजन 
को जाना है, समयपर सब काम भी करता और प्रेमपूवंक करता, इतनेपर भी जो ज्ञानी हो, 
उससे कोई पूछे--क्या तुम ऐसी सामायिव, ऐसा पूंजन अनत्तकालके लिए: चाहते हो के त्तो 
उसका उत्तर होगा--नही । हम ,तो समस्त कमोसे रहित, केवल स्वरूपस्थ रहना चाहठ हू । 
पुष्यबंतोकों तृष्णाका उपहार--जिस ज्ञानी पुरुषको शुभोषयोगके फलमे प्राप्त हुआ्ना 
पुण्यके फलमे प्राप्त हुई तृप्णा और तृष्णाके फलमे प्राप्त हुआ्ना क्लेश, इन सबका 
मालूम है, उस ज्ञानी सतकी दृष्टिमे यह बात स्पष्ट है कि पुण्य दू खके ४ बीजका 
और तुष्णाका कारण है यह पुण्य । जैसे-जैसे सामग्री श्राती 
है, पुण्य आडे आता है, तृष्णा पसरती जाती है। कोई जगलमे देह्दातमे रहने वाले के 
किसानकी तृष्णा देखो तो वह यह व चाहेगा कि हमें सथुक्त राष्ट्रसघकी रा ५ है 
शहरके निवासी पढे-लिखे भ्रच्छे ओोहदोपर रहते वाले लोगोमे यह हे कं | हज 
का प्रमार पुष्यवतोके होता है, तृष्शाकी गिफ्ट पुप्यवतोक्ों 'पह है, » र यह तृप्ए 


पुण्यबंध, 
विधिविधान 
हेतु है | दु.खका बीज है तृष्णा, 


' शाधा ७४५ हि 


दु खका कारण है । तो इस तरह जो पुष्य है वह तृष्णाका घर हैं, यह बात ग्रवाधित सिद्ध 
हुई है । भ्रब पुण्य दु खका बीज है, इस बातकी घोषणा करते है । 
जे पुण उदिष्ह्तिण्हा दृहिंदा तप्हाहि विसयसोवखारि । 
, इच्छति अणुहवति य आमरण दुब्खसतत्ता ॥७५॥ 

तृष्णासे विषयाभिलाषा और दुःखानुभव--साधारण ससारी जीवोंसे लेकर देवो तक 
के समस्त ससारी जीव इन पुण्यकर्मेसि रची हुई तृष्णावोके द्वारा विषयोसे सुखकी श्रभिलापा 
करके दुखी होते है। जैसे मुग जलकी प्राप्तिके लिए मृगमरीचिकाको जल समभकर दौड 
लगाता है, जलकी इच्छा करता है ऐसे ही ये समस्त संसारी जीव विपयोसे सुखकी अभिलापा 
करते है । पुण्यके फलमे प्राप्त हुई तृष्णा और तुष्णाके फलमे विषयोसे सुखकी अभिलापा 
करने लगते है । | 

प्रभुके निकटमे भी कसी विडस्बना--एक कहावत है कि काँखमे लडका गाँवमे शोर । ; 
कोई महिला अपनी गोठ्से लडकेको लिए है और न जाने कैसी बुद्धि हो गईं, कहाँ चित्त 
चला गया, कहाँ आन्ति बन गयी कि वह गांव भरमे पूछती फिरती है--हाय मेरा लडका 
कहां गुम गया ? ऐसा कोई करे तो उसे आप कितना मूढ समभेगे ? ऐसे ही समझ लो कि 
अपना प्रश्नु स्‍्वय है, एक निकटताकी दृष्टि-करे तो अत्यन्त स्पष्ट है । तो ग्रत्यन्त निव॒ट विरा- 
जमान क्या स्वय स्वस्वरूप प्रभुके साथ ही तो हम रह रहे है, जो प्रश्चु परिपूर्ण श्रानन्दमय 
है, ज्ञानस्वरूप है, ऐसे ज्ञानानन्द प्रभुके निकट ही तो हम है। वही तो हम है और बाहरमे 
हम विपयोसे सुख हूढ रहे है, अपने ज्ञानवृद्धिकी कोशिश कर रहे है, इस पुस्तकसे ज्ञान 
मिलेगा, इस मास्टरसे ज्ञान मिलेगा, इन विषयोसे सुख मिलेगा, यो बाहर बाहर ही दृष्टि 
गडाये रहते है, ऐसी प्रवृत्ति वालोपर हसे कोन, इन्हे मूढ कहे कौन ? जब सब ही इस पार्टी 
मे शामिल हो 'गए तो फिर इन्हे मृढ कौन कहने वाला है ? ये सब बातें अपने आपमे अपना 
चिन्तन करनेकी है । 

स्वाध्णयके लाभकी पात्रता--जब स्वाध्याय करते है लोग तो स्वाध्यायके समयमें 
स्वाध्याय करने वाले दो प्रकारकी प्रवृत्ति वाले होते है--एक तो ऐसे लोग जो श्रपता उपयोग 
बाहर रखकर किताबके अक्षरोमे बया कहा गया है, ठीक है, यह हम सभी लोगोको बतावेगे 
ऐसा ही सबको समभावेगे, जिनकी इत बातोपर हृष्टि है वे स्वाध्यायके लाभको प्राप्त नही 
कर पाते और जो उस वावयसे, उस मतव्यसे अपने भ्रापमे ही कुछ खोजनेकी उत्सुकता रखते 
है, जो कहा गया है, उसे अपने झ्रापमे खोजते है। इस प्रकार अपने श्रतं-अन्‍्वेषणकी विधि 
बतायें, वे स्वाध्यायसे लाभ ले लेते है । आत्मानुशासनमे. जहाँ श्रोताके गुण बताना शरू किये 
है तो सब्से पहिले यह बताया है कि जो भव्य हो, वही तो वास्तविक श्रोता है । त्तो यह 


दो अवचनसार प्रवचन 


बात तो कुछ करने घरनेडी नहीं हुईं। बता दिया कि भव्य ही यथार्थ श्रोता हो सकता है, 
पर जहांसे बारने धरने और परीक्षणकी वात कही गई है तो एकदम कह दिया गया है कि 
मेरा क्या हिन है, मेरी क्रिसमे कुशलता है ? ऐसा जो विचार रखता हो, वही वास्तविक 
श्रोता है। यो ही वक्ताको समभिये । यो ही स्वाध्याय करने वालोकों समक्िये । 

श्रोतृत्व--भैया | यहाँ तो सब श्रोता है । श्रोता और श्रावकमे क्‍या ग्रन्तर है? 
श्रोताका अर्थ है जो सुने । यह श्रावक भी हर एक क्रियामें कुछ न कुछ सुनता ही रहता है, 
इसलिए सीधा उसका नाम श्रावक है| पूजन कर रहा है, वहा भी कुछ सुन रहा है । सुनना 
कौन चाहता है, जो स्वय कुछ ग्रभीष्ट प्रयोजनमे परिपूर्ण सिद्ध न हुआ हो, और जिसके 
समस्त प्रग्ीजन पूरे हो गए, वह तो कहेंगा कि अब हमे नहीं सुनना है। जैसे कोई दो पुरुष 
हैं, उनका आपसे व्यवहार है, लेन-देन है, सम्बंध है । तो जब तक एक पुरुष फसा हुआ है 
विसी वातमे और दूसरा पुरुष परिपूर्णा हो गया है, उसके हाथ सब आरा गया है तों एक कहता 
हैं-अरे सुनो तो, दूसरा कहता है-अरे हमे नही सुनना है । तो सुननेवी इच्छा किसको होती 
है, जो अयने प्रयोजनमे पूर्ण रिद्धि न हुआ हो । 

क्रावकका श्रोतृत्व गुण--श्रावक तो स्व सुनने वाला कहा जाता हैं। चाहे वह 
दान कर रहा हो, भक्ति कर रहा हो, प्रवचन कर रहा हो, सेवा कर रहा हो, हर समय उसे 
सुनना ही सुनना रहता है। चुपचाप भी सुनता होता है, श्रौर कोई बोले उसका भी सुनना 
कहलाता है, साधुवोकी सेवा कर रहा है तो बहुतसी बातें वह सुन रहा है | साथु चाहे मौनमे 
हो, पथ तो यह ठीक है, परिग्रह और श्रानदमे बडा बलेश है, यह साधुसे सुता रहा है और 
श्रावक सुन रहा है । तो श्रावक सदैव सुनने वाला है, क्योकि उसका प्रयोजन परिपूर्ण सिद्ध 
नही हुआ । साधुवोको आहार दे रहा है, वहाँ भी सृन रहा है | धन्य है इनकी वृत्ति, क्तिना 
त्याग किया, अपने आपकी ओरका अनुराग कितना वैरास्य, यो जाननहारकी वृत्ति ही शान्ति 
का मार्ग है | ये सब बातें वह सुन रहा है । भगवानके दर्शन करते हुएमे भगवान कुछ बोलते 
यद्यपि नही है, फिर भी यह श्रावक बहुतसी बाते सुन रहा है, सुनाने वाला कौन * तो थोडा 
यो कह लीजिए कि प्रभुकी तरह हममे बसा हुआ ही प्रभु हमे सुना रहा है, और यह परशुका 


भक्त उपयोग यह यहाँ सुन रहा है । । 
वास्तविक शान्तिके श्रर्थ कर्तव्य--भैया ! धर्ममागमे कोई चले तो उसको अपने निकट 


बसे हुए प्रभुके दर्शन होगे । उसके मिकट आये, उसकी बाते सुने श्रौर उस प्रसगमे जो ज्ञान- 
प्रताप हो उसका अनुभव करें, तभी शातिका पथ मिल सकता है। इन पुषण्योकी तारीफमे 
और इनकी उत्सुकतामे जीवका कभी भी हित नहीं हो सकता । विभ वजाल्मे बसनेसे कया 
हित है, चाहें वह विभावजाल सुहावना हो या असुहावना हो ! रुभी विभाव श्राकुलताके 


गाथ। ७० प्र 


साधक होते है । जिन्हे निरावुल रहनेकी अमिलापा हो, उन्हे पुण्यपापसे रहित शुद्ध चैतन्य- 
स्वभावकरीं उपासनामे वर्तना चाहिये । 

सुखकी चाहमे बलेशसंतापका वेग--ससारी जन पुण्यसे रची हुई तृष्णावोसे अत्यन्त 
दु खी होकर विपयसुखोकी चाह करते है । सो सुखकी चाहमे तो दु खके सतापका वेग होता 
है । इसी सुखकी चाहको निदान कहा करते है, और निदान नामक श्रार्तध्यान बताया गया 
है । निदानमे भी बहुत तीब्र पीडा होती है-अपने मसूबे बाँधना, शेखचिल्ली जैसी बाते विचा- 
रना, भोगोकी इच्छा करना, वैभव सम्पदाकी झभिलाषा रखना, इन सबसे निदान नामका 
आ्रात॑ंध्यान होता है | आतंध्यान उसे कहते है जो दुखपूर्णा ध्यान हो, जिसमे दु ख ही दु ख हो, 
ऐसा ध्यान भी पुष्यवान जीवोके होता है। सुखकी इच्छा करनेमे दुःखके सतापका एक वेग 
होता है, एक सताप होना और एक उसका वेग चलना । सतापसे भी भयकर सतापका वेग 
होता है । जैसे एक गर्मी होना और एक लू चलना, तो गर्मसि भी भ्रधिक पीडा लू में होती 
है । लू गर्मीका वेग है। इसी तरह, सखकी अभिलाप। दु खसतापका वेग है । उस वेगकों न 
सह सकते हुए ये पुण्यवान जीव विषयोका अ्रनुभव करते है, और विषयोमे तब तक प्रवृत्ति 
करते रहते है जब तक कि ये बरबाद न हो जाये । 

विषयाभिलाषियोके आ्रामरण क्लेश--जैसे कि जोक गदे खूनको तब तक पीती रहती 
है जब तक कि वह प्रलयको न प्राप्त हो जाय । जोक प्रायः गदा खून भरपेट पीकर मरा 
करतो है, जोक श्रांसक्तिसे गदे खूनकों पी जाती है और खूब पेट भर पीती है । वह छूटतो तब 
ही है जब उसे पीनेकी श्रौर ताकत नही रहती, तब छूटकर उस पेट भरे गदे खूनके कारण वह 
पलयको प्राप्त हो जातो है । तभी तो डाक्टर लोग जो कि जोक रखते है कोई मनुष्यके किसी 
हिस्सेका गदा खून निकालनेके लिए। जब जोक खूब खून पी लेती है, अपने आप छूट जाती 
है तो उसे किसी प्रकार धीरेसे मसलकर खूनको उसके पेटसे निकाल देते है, नही तो वह 
जोक जल्दी मर जाती है। तो जैसे जोक गदे खूनको तब तक पीती रहती है जब तक कि 
वह प्रलयको प्राप्त न हो जाय, बरबाद न हो जाय, इसी प्रकार पुण्यवान जीव व्रिपयोकी 
अ्भिलापासे उत्पन्न हुए सतापके वेगको न सहकर तब तक विपयोमे प्रवृत्ति करते रहते है 
जब तक कि ये बरबाद न हो जायें, मर न जाये । श्रर्थात्‌ सारी जिन्दगीभर विषयोमे प्रवृत्ति 
करते है और विषयोमे प्रवृत्ति करनेके कारण अ्रकालमरणको भी प्राप्त होते है ! 

तृष्णासे विषयोमें श्राकर्षश और श्रभियात--जैसे कि जोक तृष्णाके कारण गदे खून 
की ओर क्रम-क्रमससे आकर्षित होकर खूनके सुखका अनुभवन करती हुई जब तक उसका 
प्रलय न हो जाय तव तक क्लेश पाती है इसी प्रकार यह पुण्यवान जीव भी पापियोकी तरह 
तृष्णाके कारण इन दु खोके वेगसे उन विषयोभे क्रमसे कुकता रहता है | जैसे कोई तृप्णावी 


रे '' प्रवचनवार प्रवचन 


पृत्प शरीरसे कप्रजोर है, फिर भी वह धीरे-बीरे विपयोके लिए श्रपनी क्रियायें करता रहता 
है, इसी प्रकार यह पुण्यवान जीव भी क्रमसे उन विपयोकी औ्रोर '्राकपित' होता है, उन 
विपयोकी अ्भिलापा करता है, और विपयोके निकट पहुचकर जब तक उसका मरण नही 
हीता तब तक क्लेश पाता ही रहता है। एक ऐसी धारणा बनायें कि इस मनुष्यमे मांत्र 
इच्छा भर न रहे, फिर इसकी क्या स्थिति होगी ? सुखी हो जायगा । 

निदानका विकट वलेश--जितने भी दुख होते है, वे श्रभिलापासे होते है । जैसे कष्ट 
इश्टके वियोगमे होते है, अनिष्ट पदार्थेके सयोगमे होते है, शरीरमे रागादिक उत्पन्न होते है 
वँसे ही कष्ट सुखोकी, विपयोकी श्रभिलाषा रखनेसे होते है । चित्त चचल रहता है, किसी 
अन्य जगह मन नहीं लगता, बुद्धि भी काम नही करती | श्रन्तरज्भमे श्राकुलता और क्षोभ 
बना रहता है। गआञाशा प्रतीक्षामे उस इच्छाकी ही तरह दुःख होता है । इच्छा, आशा और 
प्रतीक्षा ये तीनो यद्यपि तृष्णासे ही सम्बंधित है, विन्तु इच्छासे अधिक शआ्राशामे क्लेश है, भ्रौर 
आशासे अधिक प्रतीक्षामे क्लेश है। यो इच्छा, आशा और प्रतीक्षा कर करके ये जीव जब 
तक क्षयको प्राप्त न हो जाये, बरबाद न हो जायें तब तक क्लेश पाते रहते है । 

इन्द्रियसुख और दुःखमें समानताका निर्णशय--इससे यह निर्णय करना कि पुण्य भी 
दु खोका ही साधन है । यह दुःख सुखाभास है । है तो दुख और सुख-सा लगता है । ऐसे 
सुखाभासके कारणभूत प्रण्यकर्म होते है। जिन्होंने परम श्रानन्दस्वरूप निज ब्रह्मके दर्शन किये 
है और सत्य आ्रानन्दका अनुभव किया है, वे पुरुष भली प्रकार जानते है कि पापक्रें फलमे जो 
क्लेश होता है और पृण्यके फलमे जो युखाभासके श्रनुभवका क्लेश होता है वे सब क्लेश 
एक समान ही है, भ्र्थात्‌ इस शुद्ध श्रानदके समक्ष इन्द्रियजन्य सुख और दु ख दोनो ही हेय 
है । इस प्रकार पुण्यक्ृत इन्द्रियसुखको दु खरूप बताया गया है । 

इन्द्रियसुखका दु-खरूपमें उद्योतत--अब फिर भी बहुत-बहुत प्रकारसे इन्दियजन्य 
सुखोकी दू खरूपताका उद्योतन करते है। इन्द्रियसुख दु खरूप है। इस प्रकारके वर्शानम यह 
अन्तिम गाथा है, और जैसे किसी वस्तुको दिखाकर अनेक बार अनेक तरहसे बताकर या जो 
कोई कला चमत्कार हो उसे दिखानेके बाद जो अतिम दिखावट होती है, वह एक ग्रतिम 
मकीका रूप देकर होती है | जैसे कवि लोग कविता बनाते हूँ तो जितने भी उसमें छंद रखें 
है, अन्तिम छल्द न आने तक सब बोल जाते है श्र भ्तमे एक वार आ्रागाह करते है कि भ्रव 
यह अ्रतिम है, और उस भ्रस्तिममे ऐसा उस कविताका निचोड होता है कि दो ही तुकौमे 
कविताका सब भाव झा जाय और बडे अलडूारके ढगसे श्रा जाय,' तो ज्सें एक भकीकी तरह 
बोलते है, और उस अन्तिम बोलसे लोगोके चित्तम उसका भाव भर ,जाता है । ऐसे ही 


लीक बॉप्थिाविश्यय 


इन्द्रियसुखको दुख बनानेके इस प्रकरणमे यह 5 न्तिम गाथा है, और इसमे सः 


गाथा ७६ घ्प्छ 


भाव आ जाय, ऐसी एक अ्रन्तिम भोकी देते है श्रर्थात्‌ इच्द्रियसुखका दुःखख्पसें उद्योत्तन 
करते है । 
सपर बाधासहिय विच्छिण्ण बधकारण विसम । 
ज इदियेहि लद्धं त सोक्ख दुवखमेव तहां ॥७६९॥ 

पराधीन सुखकी दुःखरूपता--इन्द्रियसुख पराधीन है। जो पराधीनतामे सुख मिले 
उस सुखकों तो लोग सुख नहीं कहते, दुःख कहते है । जैसे किसी देशपर किसी विदेशीका 
राज्य हो, और वह विदेशी राज्य बडी सुख सुविधाये भी प्रदान करता हो, लेकिन प्रजाके लोग 
अपनेको दुःखी अनुभव करते है । हम भ्राजाद तो नही है, दूसरोका राज्य है, अपनेको गुलाम 
मानकर चित्तमे पीडित बने रहते है, और आजादीकी प्राप्तिकि लिए असहयोग आन्दोलन 
आ्रादिकके अ्रनेक कष्ट भी भोगते है, आजादी मिलनेपर वष्टोको भोगते हुए भी अपने आपको 
आनन्दमग्न पाते है । तो पराधीनतामे लोकमे भी सुख नहीं मानते । लेकिन यहाँ तो बहुत 
अधिक पराधीनता है । व्यवहारमे आजाद और स्वतत्र कहलाने वाले व्यक्ति भी आजाद नहीं 
हैं, वस्तुत. वे भी परतत्र है। प्रथम तो अनुकूल कमोका उदप होना चाहिए, यही एक परा- 
धघीनता है । फिर उसके साथ श्रनेक विषयसामग्री मिलनी चाहिए, फिर ये द्रव्येन्द्रिय--श्राँख, 
कान वर्गरा भी हमारे समर्थ होना चाहिए । पुण्यका उदय भी निकल रहा है, विषयसामग्री 
भी मौजूद है, लेकिन बहिरे हो गए, अन्धे हो गए अथवा जिह्मामे रोग हो गया । तो अब क्या 
भोगेंगे ? तो ये हमारी इन्द्रियां भी समर्थ चाहिएँ आादिक अनेक पराधीनताएँ इस इन्द्रियसुख 
मे है । जिस सुखमे पराधीनता हो वह सुख नही है, सुखाभास है, दु खरूप ही उसे समझना 
चाहिए । 

बाधासहित सुखको दुःखरूपता--इन्द्रियजन्य सुख अनेक रावावोसे सहित है । जब 
क्षुतरा उत्पन्न होती है, पिपासा उत्पन्न होतो है, अनेक तृष्णायें उत्पन्न होती है तब यह जी” 
अत्यन्त आकुल रहता है, और इसकी यह आकुलता ही सुखमें बाधारूप है | यह तो हा 
बाधा बतायी जा रही है कि इन्द्रियसुखमे भीतरी बाधाये क्‍या क्या निरन्तर चल 
है ? बाहरी बाघाये भी अनेक है। किसीने किसीकी आयमे विध्न डाल ड्िः हे या 
विध्त डाल दिया या किसी विषयभोगमे विध्न डाल दिया तो ये व्यवहार कल 
इच्छा लगी रहना और तृष्णाका वेग बना रहना यह श्रान्तरिक बाबा ह जम, 
पायी जाती है । जिस इन्द्रियसुखमे ऐसी बाधाये हो, वह सुख सुख ईं स्पष्ट विषदा 
चाहिए । तो दूसरा ऐव है इन्द्रियसुखमभे कि वह बाधा सहित है । की मल 

विषयोगे सुझ्क। अववसर---जैसे लोग कहा करते है सब लए पक के 
जुडे, श्रौर जब चने जुडे तो दाँत नही रहे, तो चने वन्ची छि बह 


ही ५ प्रथचनसार प्रवचन 
वह इच्द्रियमुख क्‍या सुख है ? - 
विषम सुखकी द्रुःखरूपता--इस इद्रिययुखमे ५वा ऐब यह बतला रहे है कि इच्धिय- 
सुख विपम है, कभी बढता है, कभी घटत। है, ऐसे इन इग्द्रियसुखो मे नाना परिशामन चल्नते 
है । तो यह अत्यन्त एक विषम मार्ग है। कभी कोई मार्ग ऐसा मिल जाय कि कुछ घढ़ना 
पड़े, ऊपरसे कुछ उठा हुश्ना मार्ग हो, मान लो मील भर तक थोडा ऊचा उठा हुआ्रा है तो ऐसे 
मार्गममे चलनेपर उत्तनी विपदा नही झ्राती, जितनी विपदा है तो सडक बराबर, सम, किन्तु 
उस ही में ऊंचे नीचे चढाव हो, वहांपर चलनेमे बहुत कष्टका अनुभव होता है । यो हो कियी 
कर्मका स्पष्ट दुख आ गया, अब उस दु खकी परिस्थितिसे वह अपने मनकों मजबूत्त बना 
सकता है, उस दुःखके सहनेंकी शक्ति वह अपनेमे बना सकता है, पर यह सुख कभी घटे, 
कभी बढे, बीचमे दुख आये, सुख आये । ऐसी जिन्दगीमे अ्रपने चित्तकी ओरसे कोई व्यवस्था 
नही बन पाती । तो इन्द्रियसुख विपम है, वृद्धि हानिमे परिणत है, इसलिए अत्यत विसष्ठुल 
हो गए । तो ऐसे इन्द्रियसुख क्या सुख है, वे तो सब दु.ख ही हैं । * 
पापवत्‌ पुण्यकी दु.खसाधनताका निर्शंय--तो जिस पृण्यके फलमे ऐसे दुखरूप 
इद्रियसुख मिलते है, इससे यह ही निर्णय करना कि पुण्य भी पापकी तरह दु खका ही सापन 
है । जैसे पापके उदयमे स्पष्ट दुख आता है, ऐसे ही पृण्यके उदयमे भी तृथ्णा हुई, विषयप्रवृत्ति 
हुई, सतापका वेग हुआ, भर उससे यह सबिलष्ट होता है । तव तक सकक्‍्लेश होता है जब तक 
यह उपभोग करने वाला बरबाद न हो जाय । तो पुण्य भी पापकी त्तरह दु खका साधन है, 
यह बात यहाँ सिद्ध हुई है। यह प्रकरण इसलिए कहा जा रहा है कि पुण्य पापका ख्याल 
छोडकर आत्माके शुद्ध स्वरूपकी रुचि जगे ॥ ._ - 
अब तक शुभोपयोग, अश्ुभोपयोग, पुण्य, पाप तथा सुख, ढु खका जो वर्रात किया, 
उन परस्पर युगलमे कोई विशेषता नही है । ऐसा निश्चय करते हुए उपसहार करते है । 
ण हि मण्णदि जो एवं शत्यि विसेसोत्ति पुण्णवावाख । 
हिंडदि घोरमपार ससार मोहसछण्णा ॥७७॥ शो 
बुभोपयोग, अद्युमोषयोग, सुख, ढुख, पुण्य व यापमे आत्मधमका अ्भाव-जुभा- 
पयोग, अ्रशुभोपयोगमे, सुख, दु खमे, पुण्य, ,पापमे परस्पर वाञ्छनीय फर्क नही है । इस प्रकार 
जौ प्राणी नहीं मानता है, वह मोहसे दबकर घोर ससारमे डोलता रहता है ! कपायके मंद 
उदयके निमित्तसे होने वाले विकारका नाम झुभोपयोग है, वह आत्माका धर्म नही है, वयोकि 
छुभोपयोग चैमित्तिक है । कपायके तीज़ उदयके निमित्तसे होने वाले | विक।रका नामें प्रशुभोप- 
योग है, वह आत्माका प्र्मे नही है, क्योकि प्रशुभीपयोग नैमितिक हैं । स्त्री, पुत्र, मित्र, जी 
प्रतिष्ठा आदिका आश्रय (विषय) करके होने वाले विकारका नाम हशुभीपर ग है, वह झात्मा '' 


हु 
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का धर्म नहीं है, क्योकि ऋछ भोपयोग पराश्रयज है । देवता, यति, गुरु, धर्मात्मा, दुःखी अर दि 
का ग्राश्रय (विषय) करके होने वाले विकारका नाम शुभोपयोग है, - वह आत्माका धर्म नहों 
है, वयोकि शुभोपयोग पराश्रयज है । सदा एकसा न रहने वाला, अनुरागकी श्रनेक डिग्रियोमे 
डोलने वाला विकार शुभोपयोग भी है और अशुभोपयोग भी, श्रतः दोनो आ्रात्माका घ मे॑ नही 
है, क्योकि वे विपम है । अन्तमु ह॒र्त श्रन्तमु हुत॑मे परिवर्ततकर सहित होने वाले विकारका नाम 
शभोपयोग और अ्शुभोपयोग है, वे दोनो आत्माका धर्म नही है, क्योकि वे दोनो अ्नियत हैं । 
आत्माके सहज स्वभावके स्वाभाविक विकासके प्रतिकूल होने वाले विकार शुभोपयोग और 
अशुभोपयोग है, वे दोनो आत्माका धर्म नही है, क्योकि स्वभावके, प्रतिकूल होनेसे ये दोनो 
उपयोग अ्रपवादिक विशिष्ट परिणाम है। प्रकृतिके उदयके बिना नहीं हो सकने वाले ये 
विकार शुभोपयोग व अ्रशुभोपयोग है, यह आ्रात्माका धर्म नही है, क्योकि इनका केवल श्रात्मा 
स्वामी नही है श्रत सयोगी भाव है । ज्ञाताद्रष्टा रहनेके अभावके प्रतिफलस्वरूप क्लुषताकी 
रचनासे होने वाला विकार शुभोपयोग और अशुभोपयोग है, वह आत्माका धर्म नही हैं, 
क्योंकि ये कलुपतासे रचे गये होनेके कारण अशुचि है । स्वभावसे न होकर पूर्व॑मलिनताके 
उपादान एव प्रकृतिके निमित्तको पाकर उत्पन्न होने वाला विकार शुभोपयोग व अ्शुभोपयोग 
है, वह आत्माका धर्म नहीं है, क्योकि यह आत्माका आत्मा नहीं है, किन्तु जीव 
निवद्ध है और आत्माके स्वभावकों घात करनेकी इनकी प्रकृति है । आकुलताके कारण आकु 
लित प्रवृत्ति रूप होने वाला विकार शुभोषयोग व अशुभोपयोग है, वह झ्ात्माका धर्म नही है, 
क्योंकि ये उपयोग स्वय दु खस्वरूप है, दु खके क्षणिक प्रतीकार मात्र है। कर्मके उदयकालमे 
होकर उदय टलनेपर नप्ट हो जाने वाला विकार शुभोपयोग व अशुभोपयोग है, वह आत्माका 
धर्म नही है, क्योकि अपने क्षणके बाद नप्ट होने वाले ये खुदको ही बचा सकने वाले नहीं 
ग्रौर न आत्माकोी बचा सकने वाले है, अत अशरण है । आगामीकालके लिय दर खका आाक- 
लताका बीज बो देने वाला विकार ही तो शुभोपयोग व अशुभोपयोग है, वह आत्माका धर्म 
नही है वयोकि इनका फल भी दुख है । 

शुद्धोपपोगकी धर्मेरूपता--शुभोपयोग व अ्रशुभोपयोगमे अ्रन्य भी अनेक कारणोसे, 
युक्तियोसे यह नि सदेह सिद्ध हैं कि ये दोनों समान है श्र्थात्‌ अशुद्ध है, विकार है । किल्तु 
शूद्धोपयोग कार्यधर्म है क्योकि शुद्धोपपोग किसी निमित्तको पाकर उत्पन्न नही होता है इस 
लिये अरनसित्तिक है, स्वत सिद्ध होनेसे स्वाभाविक है, समस्त परिणमन समान होनेसे सम 
है, स््रके ही आश्रयसे स्वरूप रखनेसे स्वाश्नित है, समान परिणमनके विरुद्ध भ्रन्य १रिणमनकी 
सभावन्ता न होनेस नियत है, सामान्‍्यस्वभावके अनुरूप ५रिणमन होनेस अ्रविशिष्ट है, किसी 


परद्रव्यके सपकमे न होनेते असयंधगी भाव हैं, रवभावसे ही उत्पन्न होनेसे आतन्दरवरूप है 


__ ___.०७ कर > चली. नीओजड दि 


है जे 
- प्रवचनसार प्रवचन 


कलुप्ता रहित होनेसे भत्यन्त पवित्र हे, शाज्वत्त £।नन्दका कारण होनेरे व धाराका परिवतेन 
न होनेसे शररारूप है, इत्यादि रवलक्षणोसे "खलों भेया ! शुद्धपयोग ही उपादेस है। 
यहाँ भी उपदियका जो विकल्प है वह शुभोपयोग है यह विकल्प हितरूप नही है । शुद्धोप- 
योग हितरूप है व आत्मधर्म है । देखिये--शुद्धोपयोग तो आत्माका कार्यधर्म है| कारणधर्म 
तो अ्नादि, अनन्त, अखण्ड, एवरूप, नियत, सामाम्यरूप, स्वत'शुच्ि, सहजज्ञान श्रानन्द श्रादि 
के अ्भेदस्वरूप चैतन्यस्वभाव है, इसकी दृष्टि होनेपर कार्यंधर्मका प्रवाह चल उठता है । 

शुभोपयोग व अ्शुभोपयोगमें श्रशुद्धता--जिनकी शुभोपग्रोगमे रुचि है अ्रथवा शभोप- 
योग करते हुए परलक्ष्यमे ही वृत्ति है, उनकी विकारमे रुचि है श्रौर जिनकी विकारमे रुचि है, 
उनकी ससारमे रुचि है। जिनकी ससारमे रुचि है, उनका ससारगतंमे ही भ्रमण रहेगा, क्योकि 
यह आत्मा प्रभ्ु है । उसके लिये यह कठिन बात नही, किन्तु सरल अथवा प्राकृतिक है कि 
जैसी रुचि करे, तैसा बन जाय । | 

देखो भैया | खूब निश्चय कर लो शुभोपयोग और अश्युभोपयोगकी अश्ुद्धताका । यदि 
कुछ कसर हो तो और विचार करे । नही रही क्सर | तो अच्छा अरब उसी विस्मकी आगेकी 
बात सुनो--शुभोपयोग जब हुआ तब उसी समय पुण्यकर्मका बध हो गया । यदि अ्शुभोपयोग 
करे तव बतावो हाँ सीधी सी बात है-पापकर्मका बध हो गया । यहाँ यह भाव न लाना 
कि अ्रशुभोपयोगने पुण्यकमंका बध कर दिया और अशुभोपयोगने पापकर्मका बध कर दिया । 
शुभोपयोग आदि चघारो पर्यायें है। शुभोपयोग व अशुभोपयोग तो जीवद्रव्यकी पर्याय है और 
पुण्य पापकर्म पुद्गलद्गव्यकी पर्याय है | एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी पर्याय नहीं कर सकता, झौर 
कोई एक पर्याय दूसरी पर्यायको उत्पन्न नही कर सकता । परन्तु यह निमित्तर्न॑मित्तिक सम्बंध 
है, जब शुभोपयोग रूप पर्याय आत्मामे होती है. तब कर्मवर्गणावोमे पुण्यप्रद्न तिरूप पर्याय हो 
जाती है, और जब जीवमे अ्शुभोपयोग पर्याय होती है तब कर्मवर्गणावोमे पाप प्रकृतिरूप पर्याथ 
हो जाता है। अस्तु | अब प्रकृत बातपर आइये । 

शुभकर्म व अ्शुभकर्सकी समानता--देखिये भैया जल 
दोनों समान है, उनमें यह छटनी मत करो कि पुण्यकर्म आत्मावा भला बर दैगा। व्या 
करें ? ज्ञानीके सातिशय पुण्यकर्म आया करते हैं, श्रौर यह बात तभी है, जब कि वह पुण्य 
चाहता नही है | यदि पुण्य चाहने लगे तो तभीसे सारा पटला बदल जाय, क्यालया हो जाय, 
मिथ्यात्व आ जाय, अश्ुभोपयोग हो जाय, पापकर्म बच जाय, महासक्लेश हो जाय । पुण्यकर्म 
और पापकर्म निश्चयत दोनो समान हैं । द्रव्यकर्मकी ग्रेक्षा देखो तो दोनो £ चेतन प्रकृति 


की अपेक्षा देखो दो शुभपरिणाम और अछुभपरेण म दोनों प्रज्ञानहप है। पल 
पण्यकर्म बंध गया तो 


हे पुण्यकर्म हो या पापकर्म, , 


हैं । भावकर्म प | 
की भ्रपेक्षा देखो तो दोनोका फल शअ्रध्यवसान है । और व्खो भैया 


गाथा छ७ हरे 


ग्रब क्या मिलेगा ? बतावो दो-एक हजार देवाद्भुनाये, सो क्या होगा ? यहाँ तो एक स्त्रीके 
कारण चैथीमे बाल रहना कठिन हो रहा है, वहाँ क्या होगा ? मनाते फिरो और करते रहो 
विकल्प । पुण्यके उदयसे मनुष्य हुए तो वह पुण्य क्या करेगा ? उसके विपाककालमे मानो 
२-४ करोडकी सम्पदा मिल गई तो क्या होगा ? उसमे रम गये तो नकवास । 

पुण्य भऔर पापकी बेड़ी--पुष्यकर्म हो अथवा पापकर्म हो दोनो बधन है, बेडियाँ है । 
सोनेकी बेडी हो तो वह भी कष्टके लिये है, यदि लोहेकी - बेडी हो तो वह भी कष्टक्े लिये है । 
यह मुग्धप्राणियोकी कल्पना है कि पुण्यकर्म भला है। पृण्यका कैसा हो उदय हो अ्रथवा पुण्य 
भावकर्म किये जा रहे हो वहाँ पृण्यसे तो आत्माका घात समझना । हा यदि लाभ भी हो 
रहा है तो वह कारणसमयसारकी दृष्टिका फल जानना । ब्रत नियम तपोको भी धारण करें 
यदि पारिणामिक भावका परिचय नही है तो वह दु खसे मुक्त होनेका पात्र नही है । उन 
क्रियावोंके आश्रयसे परिणामोमे कुछ विशुद्धि हुई तो उसके निमित्तसे पुण्यकर्म बध जाता । 
उस पुण्यके उदयमे क्या मिलेगा ? इन्द्रियसुख-बेवकूफीकी चाल | उस इन्द्रियसुलकी कहानी 
पहिले हो चुकी, पुनरपि सक्षेपसे विचार लो-वह इन्द्रियसुख पराधीन, अनेक बाधावोसे सहित, 
नष्ट हो जाने वाला, बन्चका कारण और विषम है । ऐसा सुख कया सुख है, वह तो दुख ही 
है । तो अब बतलावों भैया ! पुण्यसे क्या मिला ? दुःख | अ्रब पुण्य दु खका साधन रहा या 
आननन्‍्दक्ग ? दु खका रहा । तब ज॑से पाप दु खका कारण है, व॑से पुण्य भी दुःखका कारण 
है । इस तरह पापसे पृण्यमे क्या महत््वसाधक विशेषता आई ? नही आई ना । बस इसी 
कारण तो पुण्य और पाप समान हो गये । पुण्य पापसे रहित निविकार शुद्धोपयोग ही आत्मा 
को वास्तवमे शरण है । 

सुख दु खकी समानता--इसी प्रकार सुख दुःख भी समान ही है, क्योंकि पराधीन 
इन्द्रियसुख दु.ख ही है । आत्मीय शाश्वत स्वाधीन आनन्द ही वास्तविक आनन्द है। इस 
तरह शुभोपयोग, अ्शुभोपयोग, पुण्य, पाप, सुख, दुःख ये सब बराबर है,, इनसे ग्रात्महित नही 
है । फिर भी जो प्राणी पुण्यको व शुभोपयोगको व इन्द्रियसुखको विशेष मान्नकर अहकार करे 
ओर इसी कारण अहमिन्द्र आदि बडी सपदावोके कारणभूत धमानुरागहूप शुभोपयोगकी ह2 
करे तो ससारपयेनत शारीरिक दुःखका ही अनुभव करेगा, क्योकि उसका उपयोग अशुद्ध है । 
इसी कारण शुद्धोपयोगका तिरस्कार कर दिया है । 

शास्तिका यत्न--भैया | शाति धर्मसे आ्राती है, धर्म आत्मस्वभावके लक्ष्य होनेपर 
सहज प्रकट होगा, अतः मनुष्यजीवनकों सफल करें, निर्ममत्व बढाकर व अपने स्वभावकी ओर 
रहकर । ऐसा जिन्‍्होने किया, वे सुखी हो गये, जो कर रहे है, वे सुखी हो रहे है, जो करेगे 
वे सुखी होगे । कतेव्य एक यही है--शुभोपयोग व अश्युभोपयोग दोनोमे अ्विशेषता देखकर 


पड प्रधचनसार प्रवचन 


इनसे मुइते हुए तस्तुस्वरूपकों पु, चानो । 2 नि> चैतन्थ्स्वरूप+ात्र ह, गीए नीति करने 
समरत द्रव्य पर्याबोमे रागह्रेपकों छोड़ो, अपनको एक यह दद्धोपयोग ही णरण है। उसमे ही 
सहज शान्ति है | 

शुभोपथोग और श्रदुभोषयोगकी श्रविशेषताफे निर्मायकोकी परद्रव्यसे उपेक्षा-- 
लीकिक पृरुपोकी दिमागी और दिली पवृत्ति जिस मायाजालमे है, जगतका यह सब मायाजाल 
इन ६ बातोमे मिलेगा । सुख, दु ख, प्रुण्य, पाप, शूभोपयोग और अ्शुभोपयोग । दुःख तो जो 
आर्तंध्यानने होता है, इषका वियोग हो, श्रनिष्टका सयोग हो, णारीरिक वेदनाएँ हो ग्रीर वैभव 
सुखके निदान बाँबे, इच्छाये कर, ये तो सब प्रकट ही दुःख है, किन्तु उन्द्रियजन्य सुख भी 
दृ'ख ही है, क्योकि वे पराधीन है । उसमे दुख भरे हुए है, तो ज्ञानियोकी दृध््सि इन्द्रियजन्य 
सूख श्र दु ख दोनों बराबर रहते है | इनच्द्रियजन्य सुखको महत्त्व नहीं दिया, इतना ही नही, 
विन्‍्नु हेय भी कहते है। इतना तो पूर्णा निश्चित है, श्रीर सुगमतया विदित हो जाता है कि 
इत्द्रियजन्य सुख और दुख दोनो एक समान है| शाति और आनद इनमें कही नहीं है | अ्रव 
यह बतलावों कि इन्द्रियजन्य युख मिलता है पृण्यके उदयसे और दू ख मिलता है पापके उदय 
से । जब सुख और दुःख दोनो बरावर हैं तो इनका कारण भी समान होना चाहिए, तो पुण्य 
और पाप ये दोनों एक समान है । जब पुण्य और पाप समान है तो पुण्य और पापके बधका 
जो कारण है, वह भी समान होना चाहिए । पुण्यका कारण है जमोपयोग और पापका कारण 
है अशुभोपयोग । तो ज्ञानी संतोवी दृष्मि, जिन्हें केबल्य हो रुच रहा है, उनकी दृष्टिमे शुभी 
पत्रोग और अ्शुभोपयोगमे वोई भी भला नही जचता है । जिन्होंने शुभोपयोग और अ्रशुभोप- 
योगरी समानताका निर्वाध किया है, ऐसे योगी सत सब प्रकारके रागद्वपके ढ्तोंकी दुर करते 
है, हठाते हे, ग्रहण नही करते है, उन्हे अपहस्तित करते है । 

रागह्रेषका श्रपहस्तयन व शुद्धोपयोगमें श्रधिवसतके वर्रानका संकल्य--जैसे पहिले 
हस्तमे कोई चीज लिए हो और मालूम पड जाय कि यह तो न कुछ चीज है तो वह यो फेंक 
देता है जैसे कोई क्यॉंचका टुकडा गोलमटोल पडा हो, चमकदार लग रहो हो, और उसे हीरा 
समभकर कोई उठा ले, १२ ज्यो ही देखा कि ण्ह तो काँच है, तो जैसे मटककर देता है ऐसे 
ही अज्ञान अ्रवस्थामे इन रागढ्रेषोसे अपना भला मानकर यह पुष्प रागह्ेपोकी ग्रहण किए 
हुए था । जब यह ज्ञात हुआ कि समस्त सकटोकी जड तो ये रागह्वेप ही है, तो उन रागद्वेषो 
को भटककर फैक देता है । यो यह ज्ञानी पुरुष सर्व प्रकारके राग श्रौर हेपोको दूर करता 
हुआ अब समस्त दूं खोके क्षयके लिए अपना मन वना लेता है । वस मुझे ससारमे कुछ नही 
चाहिए, सब समझ लिया कि सभी :द.थे भिन्न हैं, प्रहित है, उनमे मेरा कुछ करतब नही है, 
सब दु'खरूप है। ससार। जन्म मरण करानेके ही कारण हैं, इस कारण मेश 7 किसी भी 
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प्रपदार्थमे मन नहीं रहा । यो र मरत दु खके क्षयके लिए अपना मन जिसते बनाया है, ऐसा 
ज्ञानी पृरुष अब शुद्धोपपोगमे बसना चाह रहा है | आचार्यदेव भ्रब ७८्वी गाथा कहेंगे, उसकी 
उत्थानिकामे यह कह रहे है कि यह ज्ञानी अपने मनके, ससारके सकठक्षयके लिए निश्चित 
करता हुआ शुद्धोपयोगमे ठहर रहा है अर्थात्‌ शुद्धोपपोगसे लाभ है। ऐसी शुद्धोपयोगपर हृष्टि 
दिलानेके लिए अरब यह गाथा कही जा रहो #है। 


एवं विदिदत्थों जो दब्बेसु णा रागभेदि दोस वा। 
उवश्रोगविसुद्धों सो खवेदि देहुब्भवः दुबख ॥॥७८॥ 


तत्त्ववेत्ताकी रागह्ेषसे विविक्तता--जिन्होने सही तौरसे श्रथंका परिज्ञान कर लिया 
है, पदार्थका बया स्वरूप है और उन पदार्थोके आाकषंणमे इस जीवको क्‍या हुआ करता है ? 
यह सब जिन्होंने विदित कर लिया है, वे पुरुष सभी प्रकारके द्रव्योमे राग और द्वेषको प्राप्त 
नही होते है । वे किसी भी द्वत्यमे न राग करते है और न द्वेप करते है, जब यह जान लिया 
कि इस मेरे झआात्माका केवल मेरा श्रात्मा ही शरण है, यह अकेला ही तो जन्म लेता है, श्रकेला 
मरण करता है, सुख दु ख भी अ्रकेला ही भोगता है । सब प्रकारके परिणामोकों यह अकेला 
ही करता है, इसका दूसरा कुछ नही है, दूसरे पदार्थेके प्रसुगसे इन्द्रियजन्य सुख, मानसिक 
सुख अथव। इन्द्रियज दुख व मानसिक दुख उत्पन्न होता है, ये पचेन्द्रियके सुख इस ससारमे 
ही भटकाने वाले है । मुझे इनसे प्रयोजन नहीं रहा, जिनको यह निर्णय हो गया कि मुझे अब 
विपयसेवनका प्रयोजन नही रहा, तो उसे विपयके सावनभूत पदार्थोका भी प्रयोजन नही 
रहता । ये जगतके समस्त बाह्य पदार्थ विषयके साधनभूत ही तो है, जिन्हे सम्यग्ज्ञानका उदय 
हुआ है, उन्हे ससारके इन पदार्थेसि कोई प्रयोजन नहीं रहा । उनसे वे रागह्ेप भी नहीं 
करते । जिन्होने सुख दु'ःखको बराबर समभकर, सुख दु.खके कारणोको समान जानकर, पुण्य 
प्रापके कारणोको समान जानकर, शुभोपयोग अशुभोपयोगकोी समान जानकर उन्हे छोडा है, वे 
पुरुष उनमें न राग करते है और न द्वेष करते है । 

समस्त द्रव्योकी स्वपरविभागमे अ्रवस्थितता--समस्त द्रव्य है क्तिने ? तो प्रयोजन 
की दृष्टिसे इनके दो भेद कर ले--एक स्व और एक पर । स्वमे तो केवल एक अपना आत्मा 
आया और परमे अपने आत्माको छोडकर बाकी अनस्तानत श्रात्मा और सारे पुद्गल- 
द्रव्य, धर्म, अधर्म, आकाश और असख्यात कालद्रव्य--ये समस्त परपदार्थ है और एक अपने 
आपके चतुष्टयमे विराजमान निज तत्त्व स्व है। इस तरह रव श्रौर परके रूपमे अ्रवस्थित 
समस्त द्रव्य पर्यायोमे ज्ञानी पुरुष राग और द्वेपको छोड देते है । 

जि.होते सब्पद्यार्थामि राग और ह्ेषको छोड दिया, वे नियमसे विशुद्ध उपयोग वाले 


के अचधनसार प्रवचन 


होते है । परपदा्थमि तो रागह्रेप होता ही है, यह रपट ६, पर अपने श्रापको भी यदि सही 
रूपसे निर्शय ते किया जाय तो अपने आपपर भी राग और हप होता है । जैसे कभी अपनी 
करतूतसे अपनेको ही नुबसान पहुचे तो अपने आपपर क्रोध आता है। जैसे किसी पुरुपने १० 
हजार रुपयेका नुक्साद कर दिया तो हम उस पुस्पपर क्रोध करते है, और खुद ही से १० 
हजार रुपये गिर गए तो खुदपर भी क्रोध करते है । तो जब अपने आपका सही निर्णय नही 
होता तो अपने झापपर भी राग और हेप करते है। अपने आपकी करतुत अपनेको चतुराई 
भरी लगे, यह अपने आरपपर राग करना ही तो हुआ, और अपने आपके करतवसे विपयसाधनों 
को नुवसान पड़े त्तो यह अपने आ्रापपर द्वेप करता है । तो यो स्व और परके विभागरूपसे सारे 
द्रव्योकी गुरापर्यायोमे यह ज्ञानी पुरुष रागद्वेप नहीं करता, क्योंकि यह वस्तुस्वरूपकी सही 
दृष्टिमे है । 
रागहेषसे दूर होनेका चिन्तन--घरके कुट्ग॒म्बियोपर क्‍या राग करना, ये भी वैसे ही 
जीव है जैसे जगतके अ्रनन्‍्त जीव है। जितने भिन्न अनन्तानन्त जीव है उतने ही भिन्न वे 
कुटुम्बी जन है | र।ग्र करनेका वया भ्रवसर ? जितने भी सुख दु ख आनन्द ज्ञान जो कुछ भो 
परिणमन होते है वे मेरे हो परिणमनसे होते है, कोई दूसरा मेरे सुबहूप परिणमन कर मुझे 
सुखी करता हो, ऐसा तो है ही नही । फिर राम किसपर करना ? ज्ञानी संत यो विचारता 
है कि जगतमे किस पदार्थपर द्वंप करना ? किसीने गाली दिया, मेरे प्रतिकूल व्यवहार किया, 
तो उसने मेरा क्या किया ? मैं तो सबसे न्‍्यारा विशुद्ध चैतन्यस्वरूप मात्र हू, मुभे तो कोई 
दूसरा जीव पहिचानता भी नहीं है कि मैं क्‍या हू ? मैं एक विशुद्ध ज्ञानपुज्ज हू, जिसमें न 
किसी अग्निका प्रवेश है, न जलका प्रवेश है, न कोई इसे पीट सकता है, न छेंद सकता है, 
न भेद सकता है। आाकाशवत्‌ निलेंप ज्ञानपुञ्न मैं हु। इस ज्ञानपुज्ज श्रात्माकों कोई दूसरे 
लोग जानते ही नही है । फिर कोई मुझे गाली क्या देगा ? ॥॒ 

प्रज्ञानीके चचनोका क्या बुरा मानना--किसीने बुरा कह दिया, तो उसने मेरा क्या 
किया ? उप्के अ्रतर्भमे भ्रज्ञान बसा हुआ है; सो उसने गज्ञानसे प्रेरित होकर अ्रज्ञानभरी 
चेष्ठा की है। और क्या किया है ? अज्ञानोकी चेष्टापर क्या बुरा मानना ? ज॑से कक 0 
हुएमे कोई पागल गाली दे दे तो उस पागलकी बातपर कोई बुरा मानता है जा रे 
मालूम हो कि यह पागल है, वह तो उसकी बातपर हँसता है । इसी प्रकार हे ज्‌ है ४ 
बुरा कहते है, निन्‍्दा करते है, तो उनसे द्वेष करनेका क्या ? काम अरे वे तो खुद दुखी हैं, 
दयाके पात्र है, उनकी बुद्धि बिगड गयी है, इस कारण वे खुद अपने प्रश्ुको बरबाद कर रहे 


न ढेंप करना ? 
है, उनपर बय। हेंप कर कि 
ज्ञानीकी उपयोगविशुद्धिका पंरिणास--ज्ञ।नी ५८५ सही स्तम्प्पका जानतह र है. घस 
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बारण वह न विसीसे राग करता है श्रीर न हेष करता है । जब किसीपर रागद्वेंष नही रहा 
तो इसका उपयोग विशुद्ध हो गया, अब परद्रव्यका आलम्बन लेनेका परित्याग कर दिया । 
उपयोग अब किसी परपदार्थमे नहीं टिकता । वह नियमसे उपयोग विश्वुद्ध होनेके कारण, सर्व॑ 
परद्रव्योसि विविक्त रहनेके कारण अब यह सांसारिक दु खोकों भी नही सहता । अग्नि कब तक 
पिटती है ? जब तक अग्नि लोहेके पिण्डमे प्रवेश किए रहती है । अर्थात्‌ लोहेको गर्म करके 
लोहा पीटते है, तो उसमे अ्रग्ति भी पिटती है | अग्नि तो निदोप है, क्यो वह पिटती है ? अरे 
निर्दोप तो जरूर है, मगर इसने इस दोपी लोहेमे तो प्रवेश किया है, इसलिए ऋग्नि भी 
पिटती हैं । यदि श्रग्नि लोहपिण्डको ग्रहएा न करती, न्यारी बनी रहती तो अ्ग्निपर घन न 
चलते । ऐसे ही यह आत्मा जब तक शरीरके रग रसमे एक ज्षेत्रावगाही वत बनकर ममत्वमे 
रच पचकर रह रहा है तब तक यह आत्मा शारीरिक दु खोंके घनोसे पिटता है । यदि यह 
ग्रात्मा अपने ज्ञानोपयोगसे शरीरको ग्रहण न करे अर्थात्‌ शरीरसे न्यारे ज्ञानपुझ मात्र अपने 
ग्रापको निहारे, ऐसा ही श्रद्धान बनाए और ऐसा ही अपना उपयोग स्थिर करे तो इसके 
सासारिक दु ख छूटे, घनघात फिर इसपर न पडेंगे । 

ज्ञानीका शुद्धोपयोगमें श्रधिवसन--र्भया ! सच्च जानो कि जितने भी क्लेश है, वें 
अणुद्धोपयोगके कारण है । अश्रशृद्धोपयोगमे श्रशुभोपयोग तो है ही, शुभोपयोग भी आर गया । 
उन अशुद्धोपयोगोसे मेरा कुछ हित नहीं है। मेरा तो केवल एक यह शुद्धोपयोग ही शरण 
है । ऐसा यह अध्यात्मयोगी सत निर्णय कर रहा है कि मेरा शरण केवल शुद्धोपयोग ही है 
श्रौर बह शुद्धोपयोगके ही बसामेका यत्न करता हैं। ससारके समस्त पदार्थ मेरे जाननमे 
ग्रायें तो आये, किनत्‌ किसी भी पदार्थके सम्बन्धमे राग और द्वेपकी कल्पना मेरेमे न जगे | 
सभी पदार्थ मेरेसे न्‍्यारे हैं । कसी पदाथमे मेरा हिंत नही है, मेरा सम्बन्ध नही है | मैं सब 
से न्‍्यारा केवल अपने आपके स्वरूपमें ५१रिशमता रहता बना रहता हूँ । यो सभी पदार्थोंसे 
विविक्त अपने आपको देखकर यह ज्ञानी पुस्प शुद्धोपयोगमे ही बस रहा है । 

ज्ञानीका शुद्धोपयोगमे श्रधिवासका हृढ निश्चय-- इस ज्ञानी पुरुपने सर्व प्रकारके पापों 
का परित्याग कर दिया । वाह्ममें हिसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह ये तो पाप है ही, इनका 
तो व्याम क्या ही है, किन्तु परद्रव्योमि अश्रपना आवर्षण करना, उनमें हित मानना, उनकी 
और रहना, उनमे द्वेप करना ये भी पाप हैं। इन पापोकों भी जिन्होंने छाड दिया है और 

प्रात्माके शुद्ध चारिन्नकों ग्रहरा किया है, ऐसा अरब यह ज्ञानी है, फिर भी यह विचार कर र 

है कि मैंने चारित्रकों ग्रहण तो किया है, लेकिन यदि मैं शुभोपयोगके वहकावेमे झा जाऊँ, 
शभोपयोगमे ही भ्रपता उपयोग फेसा लू ओर मोहादिक्का उन्मूलन न करूँ तो मुझे फिर 
श्स शद्ध झ्ात्माका लोभ बरे हो रुकता है ? च्स ज्ञानी सतने >द्ध ऋआप्मावा ध्द्वान किया 


ह्ष 
प्रवचनतार प्रवचन 
है | उस शुद्ध प्रात्माके छनुभवमे जो श्ानन्द पाया है, एम अलन्‍्दके बाद बछबोडा बहिओों! 
देखते है शुरू अनुभव्मे न टिकनेके कारण तो इस ५कार देखते है कि श्ररे मैं कहां देखने 
लगा ? अपने आपके इस शुद्ध स्वरूपकों छोड दूँ, तो फिर मुझे यह शुद्ध आनन्द वैसे मिल 
सकेगा ? सुझे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति न हो सकेगी । इस कारण अब मैं सर्व 7कारके पुरपार्थों 
से अपने आपके शुद्धोपयोगमे ही ठहरनेकी तैयारी करके झंडा हुआ हू । इस प्रकार भावना 
करते हुए ज्ञानी पुस्प शुद्धोपयोगके लिए झद्यत रहते है प्रथात्‌ इस प्रकारके भावोकों अब 
आचार्यदेव अ्रगली गाथासे कह रहे है । 
चत्ता पावारभ समुद्ठिदों वा सुहम्मि चरियम्मि। 
णा जहदि जदि मोहादी ए। लहदि सो भ्रप्पग सुद्ध ॥७६॥ 
चारितन्रके शैथिव्यका परिणाम--सर्व॑ प्रकारके पाप आरमभ्भोकों छोडकर वे यदि 
शुभोपयोगकी चयमि विहारकर मोहादिकवा परित्याग नहीं करते हैं कोई तो वे पुरुष इस 
शुद्ध झ्रात्माको कैसे प्राप्त कर सब॒ते हैं ? जिन पुरुषोने समस्त पाप योगोका प्रत्याख्यान क्या, 
ये समस्त विकल्प औपाधिक है, विनाशीक हैं, दु खरूप हैं, मेरेसे भिन्न है, ऐसा निर्णय करके 
जिन्होने परद्रव्योमे प्रवर्तन करनेरूप सर्वे प्रकारके पापोका परित्याग वर दिया है और परम 
समता नामक चारित्रकी प्रतिज्ञा की है, मै राग द्ेपोको छोडकर एक शुद्ध ज्ञायवस्वभावके 
गनुभवनमे रहुगा, ऐसा जिन्हो।ने हृढ सकल्प किया है, फिर भी जैसे अभिसारिका अनेक पुरुषो 
को अपने कटाक्षोसे राग भरी बातोसे अपनी ओर श्राकर्षण. क्या करती है, इस प्रकार शुभो- 
पयोगकी वृत्तिके द्वारा यदि मैं आकपित हों गया और मोहसेनाको मै नष्ट न कर सका, तो 
समभ लेना नाहिए कि अब महान दुख सकटोको प्राप्त हो>ऊंगा । फिर मैं इस निवधि निष्क- 
लड्डू शुद्ध आत्माको कैसे प्राप्त कर सकूगा ? 
स्वरूपसे च्युत न होनेकी भावता--एक विशुद्ध आ्रनदका अनुभव भ्राप्त करनेके “वाद 
यह ज्ञानी पुरुष उस आनदस्वरूप अपने आात्मासे चिगनेमे महान खेद प्रदर्शित करता है । मुभे 
मत चाहिए अन्य कुछ विपयसाधन, सासारिक सुख । मुझे तो यही आनद चाहिये, जो अपने 
आ्रापमे बसनेका एक अलौकिक आनन्द प्राप्त हुआ है, जो ससारके बडे-बडे समस्त महापुरुषो 
श्रौ९ इन्द्रोंके सुखकों भी जोड लिया जाय तो भी हमारे इस आनन्दका अनन्तवा भाग भी नही 
है । ऐसी अदभुत परमनिराकुलताको प्राप्त कर लेने वाला सत अब अपने स्वरूपसे चिगना 
नही चाहता । जिस दृष्टिसे इसे अपने आपके ज्ञानप्रकाश नजर आये, श्र उस ज्ञानप्रकाशका 
निविकल्प अनुभव करके जो आनन्द प्राप्त कर लिया जाय, बस वैसे ही झानन्दकी यह कोशिश 
करता है, सर्व आरम्भ पूर्वक इस ही 'आत्मानुभवके लिए उचत करता है रा हे 
मोहवाहिनीके विजयका उत्साह--स्वरूपाचरणमे यदि कुछ भी शिधिलता हो गयी 


गाथा ७६ न &६€६ 


तो शिथिलताके दाद खोटे परिणाम हं गे । शिथिलतामे शिथिलता बढ-बढकर फिर ससारकी 
इन शिथिलतावो और विकत्पोमे श्रमण करना पडेगा, इस कारण मै अपनेमे शिथिलता न 
करूँगा । इस मोहरूपी सेनापर विजयके लिए अब मैने भ्रपनी कक्षा बाँधी है | जैसे कोई द्रो 
पुरुष परस्परमे लड जायें जो कि धोती पहिने हो । धोती तो नीचे तक रहती है, तो उसे 
उसकेरते है, एक लगोटकी तरह उस समस्त घोतीको समेटते है, तब लडते है। अगर घोती 
ढीली रहे तो लडना वैसे बन सकता है ? लडते-लडतें बीचमे कुछ शिथिलतासी -ग्रा गयी तो 
अपनी काखकों बाँधकर फिर लडनेको तैयार होते है । तो ऐसे ही एक दृष्टान्तकी काकी सहित 
आचार्यदेव कह रहे है कि यदि इस चारित्रकों प्राप्त करके मै जरा भी शिथिल होऊं तो बस 
शिथिल होनेके मायने यह है कि फिर गिर जाऊंगा । तो ऐसा मैं न करूगा । इस मोहरूपी 
सेनापर विजयके लिए मै श्रब तैयार हो गया हु । इस प्रकार सर्व पुरुषाथे पूर्वक ज्ञानी पुरुष 
रागह्रेप मोहका क्षपण करता है। 
जैनशासनके लाभसे श्रात्मलाभ उठानेका अनुरोध--आज हम आप लोगोने जैनशासन' 
पाया है, पर शातिलाभके लिए जैसे लोग यह विचार किया करते हैं कि हमको वैभव इतना 
मिला, इतना और सिले, कैसे मिले ? जैसे इन बातोमे चित्त डालते है, क्या कभी ऐसा भी 
विचार किया कि मेरे सारे दु खोकी जड तो मोह रागद्वेप है ? मुझे शाति चाहिए, मैने मोह 
रागद्वेषको क्तिना कम किया, जिन्दगीके अनेक वर्ष गुजर गए, अब मरणके निकट ही पहुचने 
बाले है, क्या कभी इस बातपर ध्यान दिया कि मेरे मोह रागठ्ठेप कम हुए है ” जैनशासन पाने 
का फल तो 'यही है कि यह चितना करें कि मेरे रागद्ंप मोह कम हो । मेरे ये साधन कम है, 
यह चीज नहीं है, इसको पूरा करना है, यह तो सोचतते-सोचते जिन्दगी गुजर गयी, पद मेरेमे 
रागह्ेेष मोह ये कम हुए या नहीं, इसपर कभी विचार नही किया । अ्रगर रागद्वंघ मोह कम न॑ 
हुए तो समझो कि यह जीवन यो ही व्यर्थमे- व्यतीत हो गया । पापंकलड्रोसे मलिन होता 
हुआ झगर मरण कर गया तो अगले भवमे भी ये सब पापकलक ढोते रहने पडंगे । तो मोह 
रागद्वेपके दूर करनेका कुछ न कुछ हिंसाव देखते ही रहना चाहिए । सो भैया | विवेक तो 
यह है कि हम हर सम्भव उपायोसे मोह रागद्वेषका विनाश करें । 
कल यह प्रकरण था कि जो जीव अहिसात्मक परमसामायिक चारित्रकी प्रतिज्ञा करके 
भी शुभोपयोगकी वृत्तिरूप अ्भिसारिकासे ठगाया हुआ मोह व श्रज्ञानकों नहीं छोड़े तो वह बड़े 
दु खसकटोमे घिर जायगा । फिर कैसे वह श्रात्माकी उपलब्धि करेगा ? यह बात अपने आपके 
सम्बधमे भी विचारों । सो अब भैया | मोहकी सेनाको जीतनेके! लिये कमर कस ही लो ) 
अब कहते है कि मेरे द्वारा मोहसेना कैसे जीती जायगी ? उस उपायकी आलोचना 
करते है अर्थात्‌ माइविजयके उपायभूत तरवज्ञानकों अपनेमे चारो ओर देखव र जिज्ञासके प्रति 


कं * भवचनसार प्रवचन 


कहते है--- 
जी जाणदि' अरहत दव्वत्तगुरत्तपज्जयत्तेहि । 
सो जाण॒दि श्रप्पाण मोहो खंलु जादि तस्स लय ॥।८०।॥। 
प्रभुस्वरूपके परिचयमे श्रक्‍त्मस्वरूपका परिचय--जो अरहतदेवको द्रव्यत्व गुरात्व 
पर्यायत्व इन तत्त्वोसे जानता है, वह निज आत्माको जानता है, क्योकि निश्चयहष्टिसे शुद्ध 
आत्मासे श्रीर निजमे अन्तर नही है । निस्पाधि स्वतत्र निज आत्मतत्त्वको पहिचानने वाले 
भ्न्तरात्माके मोह लयको प्राप्त होता है | शुद्ध आत्माके स्वरूपसे और निज आत्माके स्वभावमे 
अतर न होनेसे शुद्ध आत्माकी पहिचानसे जैसे निज आत्माकी पहिचान होती है, वैसे ही निज 
आत्मस्वभावकी पहिचानसे शुद्ध श्रात्माकी पहिंचान होती है तथा स्पष्टतय। निज आत्मस्वभाव 
की पहिचानके बलसे बुद्ध आत्माकी पहिचान स्पष्ट होती है । शुद्ध आत्माके परिज्ञानके समय 
भी निज आत्माके ज्ञानगुणकी परिणतिका ही अनुभव हैं| भ्रत यद्यपि तत्त्वत निज श्रात्माके 
स्वभावकी परखसे जुद्धात्माकी परख हुई है तथापिं उसका विषय प्रथम शुद्धात्मारूप परपदार्थ 
होनेसे सस्क।रवश यही उपाय प्रथम आता है कि जो भ्ररहतको द्रव्यत्व गुरात्व पर्यायत्वसे 
जानता है, वह आत्माको जानता है। 
द्रव्यत्व, गुणत्व व पययिसे प्रभुका स्वरूप--अ्रब द्रव्यत्व, गुण व पर्यायसे अ्रहत 
का क्‍या स्वरूप है ? इसका वर्णाव करते हैं। प्रथम यह जान लेना चाहिये कि द्रव्य, गुणा, 
पदार्थ क्या है ? जो अन्वयस्वरूप है, तीनो कालोमे प्रत्येक परिणमनोमे जिसका प्रवाह है, 
ऐसा अ्रखड एक वस्तु द्रव्य है और उस अन्वयीके विशेषण (शक्तियाँ) गुण है और द्रव्यकी 


प्रतिसमय्की दशासे पर्याय है। अब भगवान अभ्रहतमे (जो कि द्रव्यसे, गुणसे और पर्यायसे 


सभी दृष्टियोंसे शुद्ध हैं) द्रव्यत्व, गुणा व पर्यायको देखते है--यह चेतन है, यह अ्रचेतन है -- 


इस प्रकार जिस एकका अन्वय है, वह द्रव्य है, और जो _अन्वयस्वरूप चेतन द्रव्य है, उसके 
ग्राश्चित जो विशेपण है, चैतन्य है, वह गुण है। यह गुण सर्वगुणोमे प्रधान श्र्थात्‌ द्रा यकी 
विशिष्ट स्वरूप सत्ताका मूल होनेसे प्रधानदृष्टिसे विवेचित है। विशेषतया तो चेतन द्रव्यमे 
प्रस्तित्व, वस्तुत्व आदि अनेक सामान्यग्रुण एवं चेतनत्व अमृर्तत्व श्रादि अनेक विशेषगुण है 
तथा पर्याय एक-एक समय मांत्र जिनका काल सुनिश्चित है, अ्रतएव जे परस्पर एक दूसरेंसे 
भिन्न हैं, चेतन वस्तुकी ही परिणतियाँ हैं, वे सब पर्याय है । कर 
द्रव्य और गुणकी दृष्टिसे श्रात्मा व परमात्मामे श्लरक आम व 465 38 
गुणदृश्सि निज आत्मा व विशुद्ध आत्मामे कोई भी अ्रन्तर नही है, मं न कप 22 
है । भगवान अरहतका पर्याय सोलहवानसे तथाय ग।॑ मुबण्‌ेके गा ६3 निर्मल है, " न 
कर्मफलमे जुड जानेके उपयोगके कारण हम ससारियोका पर्याय सम्द है । य #रहत फेयर 
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वानके द्रव्यत्व, गुणत्व, पर्यायत्वके जानने वाले शआञात्माको ज्ञाता होना कहा है, क्योकि अ्रहत 
भगवानका गुणपर्याय भी अत्यत निर्मल है । अत' पर्यायका गुणोमें अभेदरूपसे समभझमे आ्राना 
सुकर है। वैसे तो यथार्थतया किसी भी आत्माको द्रव्यत्व, गुणत्व पर्यायसे जाननेसे पर्यायके 
अभेदगत गण और गुणके अभेदगत आत्मतत्त्वका ज्ञान हो लेता है, परन्तु जहाँ द्रव्यस्वभावके 
प्रतिकूल पर्यायें होती है वहाँ पर्यायोका अ्रभेदीकरण सुकर नहीं है। जिस प्रकार दर्पणमे 
निजी स्वच्छता भी होती हैं, उसमे परपदार्थ रक्तपट आदिको निमित्त करके जो छाया परि- 
णति होती है, उस परिणतिका उपादान दर्पणकी निरुपाधि स्वच्छता है, किन्तु रक्तच्छायापरि- 
णतिकों उसकी स्रोतभूत स्वच्छतामे अभेद करना दुष्कर होता है तथा यदि रक्तपट आदि: 
प्रतिकूल निमित्तके अभावसे दर्पणकी स्वच्छुतापर स्वच्छ छाया भी रहती है । उस स्वच्छ 
छायाका उसकी स्रोतभृत निजी स्वच्छतामे अभेदीकरण सुकर होता है । उसी प्रकार श्रात्मामे 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र गुण होते है। उसमे परपदार्थ कर्मको निमित्तमात्र करके जो विक्ृति 
होती है, उस विकृृतिका उपादान॑ तात्किलिक योग्यतासपन्न दर्शन, ज्ञान, चारित्र है, किन्तु 
विक्ृतिको उसकी ख्लोतभूत दर्शनादिमे अभेद करना दुष्कर है तथा यदि मोहनीयादि प्रतिकूल 
निभित्तोंके अभावमे आत्माके दर्शनादि गुणोकी स्वभावपरिणति होती है, उस स्वाभावपरिणत्ति 
को उसके स्रोतभूत दर्शनादि गुणोमे अभेद करना सुकर होता है और समस्त गरुणोका एक 
प्रधान भावमे अ्रभेद एवं स्वभावका स्वभाववानमे अ्रभेद सुकर है। जो इस प्रकार भेदोको 
सक्षिप्त करके अभेदस्वभावमें पहुच जाता है, वह निरपेक्ष यथार्थ स्वतत्र आत्माको जानता है 
ग्जौर उसका मोह लयको प्राप्त हो जाता है। । 

प्रभुमिलनसे मोहक्षय--यहाँ मोहके क्षयकी बात कही जा रही है । यज्यपि इस कालमें 
मोहका उपशम, क्षयोपशम तो हो लेता है, क्षय नही होता है तथापि चैतन्यस्वभावीकी प्रबल 
श्रद्धासे सम्यक्त्वका ऐसा प्रवाह हो लेता हैं कि जब तक मोह क्षयको प्राप्त न हो जाण्, अतर 
नही पडता । यह बात तो यहाँ भ्रब भी हो ही सकती है । जो अरहतको द्रव्य, गुण, पर्याय 
से जानता है, वह आत्माको जानता है, क्योंकि यथा द्रव्य, गुण, पर्यायशक्ति अरहत भग्वान 
की है तथैव द्रव्य, गुण, पर्यायशक्ति मेरी है--यह हृढतम विश्वास है, क्योकि उसने अपने 
आ्रापका अपने स्वभावसे विश्वास किया हैं । वर्तंमानमे जो क्षणिक विकार हो रहे है, जिनसे 
कि हममे और अरहतमे अतर हो गया है । वे मेरे स्वरूप नही है, होते है, परन्तु ज्ञानी श्रत- 
रगसे तो उनका ज्ञातामात्र है। जो आत्मस्वरूपको जानते है व प्रश्चुस्वरूपसे मिलान करके 
श्रात्मस्वरूपका हृढ ओर विशद निरय रखते है, उनका मोह क्षयको प्राप्त हो जाता है। 

आत्मोद्धारक। स्वाधीन साग्गें--अहो | आत्मोद्धारका माय कितना स्वाधीन है है 
 ए्मोद्धारका उंपाय सम्यग्ज्ञान है। इसमे किसी भी परवस्तुकी अपेक्षा पतीक्षा, आधीनतावी 
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बात वही गई है । निजस्वभावक्री कारणता ही सर्वदयात्रोमे मोक्षका मार्ग है । निज स्वभाव 
प्रहत भगवानसे हीन नहीं है। जैसा अरहत भगवानका स्वरूप है, वैस। ही मेरा स्वभाव है । 
परिणमनमे जैसे अ्रहत प्रभु है, वैसा सै भी अवश्य हो सकता है । स्वभावप्रतीति वालेके इस 
जोडमे कालके अतरकी खबर भी नही है। श्रतः वर्तमानमे ही वह प्रभुमे अद्वेत हों रहा है । 
जहाँ पर्यायोको गुणमे गुणको गुणीमे अभेद करके द्रब्यकी प्रतीति हुई तो उस प्रतीतिके फल- 
स्वरूप 'कारणसहश कार्यम्‌” इस न्यायके अ्रनुसार लक्ष्यके विपयभूत अ्रखढ॒चैतन्यरवभावको 
कारणरूपसे उपादान करके परिपुर्णा स्वभावका विकास हो जाता है । इसी दशाकों जब तक 
णरीरका एक ज्षेत्रागगाह रहता है अरहत कहते है । जैसे अरहतको द्रव्य, थुणा, पर्यायसे परखने 
पर निज स्वभावकी प्रतीति होती है, वैसे सिद्ध प्रभुकों द्रव्य, गुण, पर्यायसें परखनेपर भी 
आत्मज्ञान होता है तथापि यहाँ अरहत देवको हृष्टान्तमे रखनेका मांत्र प्रयोजन इतना ही है 
कि पहिले साकार अर्थात्‌ सकलपरमात्मामे द्रव्य, गुरा, पर्यायको परखनेकी हम साकार सकल 
आत्मावोको विशेष सामश्ञसता प्राप्त होती है एवं इस मनुष्यलोकमे विराजमान शुद्ध श्रात्मा 
अरहंतदेव ही है। 

अरहत देवके द्रव्य, गुण, पर्यायकी जो पद्धति है, वही मेरी है। जैसे अरहत देवके 
द्रव्यस्वभावमे से पर्याय प्रकट हुई है, होती है, वसे ही हमारे द्रव्यस्वभावमे से ही पर्यायें प्रवट 
होतो है | श्ररहत दशा भी मेरी भेरे द्रव्यस्वभावमे से ही प्रकट होगी । इस प्रतीति वालेको 
बाहर कुछ करना नही रह जाता (करना तो किसीको भी बाहरमे कुछ नही होता, मात्र करने 
का विकल्प ही मुस्धके होता है) मात्र निज चैतन्यस्वभावकी दृष्टि ही ब रनेकी होती है । यह 
दृष्टि स्‍्वथकी परिणति है, इसका विपय भी स्वय है, अत. यह कार्य अत्यत स्वाघीन है । 

प्रन्तस्तत्वकी परिपूर्णता--मेरा श्रात्मा परिपूर्ण है, विकार भी है । वहाँ भी परिपूर्ण 
व अ्रघुरा कभी नहीं, मात्र परिणतिका अन्तर ही तो है। वह विकार मेरा स्वभाव नही, ऐसे 
विकारका प्रतिषेध करके समस्त शक्तियोंके अभेदस्वरूप निज आत्माकों देखनेपर उपयोगमे भी 
श्रपूर्णंता नही रहती, ऐसे परिपूर्ण निज आत्माका जिसे अनुभव हैं, उसे जगतमे कुछ वाछतीय 
नही है । यह चैतन्यस्वभाव ही मोहका नाशक है, उस स्वभावकी मुझे प्रतीति हो चुकी । अब 
मोहके क्षयमे शड्धू। नहीं, ऐसे मोहक्षयके कार्यमे निःशकता'आनेपर मोहक्षय चाहे दूसरे तीसरे 
भवमे हो तथापि इस नि शड्भूताके बलपर इस प्रणालीमे अन्तर नहीं आवेगा । 

श्रात्मज्ञानमें अहिसाकी प्रतिष्ठा--सर्वोत्कृष्ट कतंव्य मात्र आत्मज्ञान है; आत्मज्ञानी ही 
आहिसक हो सकता है । वस्तुत' हिंसा स्वय स्वयकी करता है और अहिसा भी स्वय स्वश्नकी 
करता है । मिथ्यात्व, क्रोध, मान, माया, लोभकी परिणति ही हिंसा है ग परिणतियो 
का श्रभाव ही अ्रहिसा है । जो ऐसे परिस्पष्ट ख़्लक उपयोगमे होता है, उसके * मिध्यात्वादि 
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का भ्रभाव होनेसे श्रहिसा स्वय है । यथार्थतया अहंज्भधत्त अहिसिक है | वही सच्चा दयालु है । 
अपनी दया ही सर्वोपरि है, अपनी दया करने वालेके निजहिसाका महान्‌ पातक स्वयं हुर हो 
जाता है । इसी प्रकार आत्मज्ञानी ही सत्य, अचौर, सुशील और अपरिग्रही होता है । जैसे 
अरहतका शआरात्मा पवित्र शुद्ध है, उसमे और किसीका प्रवेश नही और न स्वयमे से किसीकी 
व्यूच्छित्ति है । इस प्रतीतिसे श्रपने स्वहूपकी ओर भक्ुकनेमे परिपूर्ण सत्य, बाह्यके सम्पकंका 
ग्रभावरूप अचौये, अपने परिपूर्ण शीलमें स्थिरता और सकल परपदार्थोके ग्रहणका अपरिय्रह 
स्वय ही हो जाता- है । 

स्वभावदृष्टिरूप दय|-- ससारी प्राणीने परभावकी दृष्टिरूप महान्‌ खेद ही अब तक 
किया, स्वभावदृष्टिरूप अपनी दया नही की । इसीसे भवश्रमणका महान्‌ दंड भोगा | आत्मा 
स्वय विज्ञाधन और आनन्दमग्र है, इसमे कोई कमी नही है, जो बाहरसे कुछ जोडकर ज्ञानी 
व सुखी बनाया जाय । इसी तरह जो ज्ञान व सुखका बाधक है, वह बाह्ममे कही नही है, वह 
मोह रागह्वेषरूप विकार परिणमन ही है। वह विकार स्वभावदष्टिके ब्रिना दूर नही होता । 
स्वभावकी परखका उपाय जिनके स्वभावका विंकास हो गया है, ऐसे अरहत भगवानके द्रव्यत्व, 
गुणत्व, पर्यायत्वका निरीक्षण है। यहाँ अरहतके स्वभावकों अपने स्वभावके साथ एकरूप 
साहश्य कर अनुभव करनेकी बात है | इसी, परिणतिसे आत्मावगम होता है । श्रब किस प्रकार 
अरहतको द्र॒व्यत्वादिसि विचारनेपर अभेदस्वभावभे पहुच होती है ? इस पद्धतिका वर्णान 
करते है । 

मोहक्षयके उपायसें दृष्टान्तपृर्वंक एकत्वोपयोगका निर्देशन--जो अन्तर,त्मा त्रिकाल 
रहने वाले उस समस्त एक आात्मद्रव्यको (जिसे कि प्रकृतमे अरहतके उदाहरणसे प्रारम्भ किया 
है) एक ही कालमे ग्रहण करता है, उस अनन्‍्तरात्माके अन्तरमे ऐसी प्रबल महिमा उठती है कि 
उसके निजस्वभाव सामान्यमे स्थिति हो जानेसे निराश्रयताके कारण मोह नष्ट हो ही जाता है। 
ज्ञानमे ऐसी अद्भुत महान्‌ सामर्थ्य है कि त्रिकालसम्बधी वह द्रव्य एक क्षराकी ज्ञानपर्यायोमे 
जान लिया जाता है। यह त्रैकालिक द्रव्य विकल्परूपसे एक कालमे पूर्ण नही जाना जा सकता 
है, किन्तु निविकल्प पद्धतिमें परिपूर्ण ज्ञात हो जाता है| जैसे मोतियोका एक लम्बा ह्वार है, 
वह शमस्त एक कालसे ,अचुभव होता है, परच्तु यदि एक-एक मोतीपर॑ दृष्टि हो तब वह समस्त 
एक कालमे नही जाना जाता, अ्रभेदहृष्टिमे भी वह हार उतना ही जाना जाता है जितना कि 
वह पूरा है । इसी तरह अभेददृष्टिमे वह श्रात्मा परिपूर्णा ही जाना जाता है। यह अ्रभेव्दृष्टि 
अथवा त्रिकालकी एक कालमे तुलना किस पद्धतिसे होती है ? वह इस प्रकार है-जैसे एक हार 
के अनुभवको करने बाला समस्त मुक्ताफलोको हारमे ही सक्षिप्त गर्ित कर देता है वैसे ही यह 
भ्रन्तरात्मा चेतनकी सर्वविवर्तोकी उनके मूल ख्रोतभूत चेततमे हो सक्षिप्त कर देता है तब वहाँ 
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मात्र चेतन द्रव्यका-- निविवत्प इह्मका प्रतिकस-६.त ६ । दिए पण विशेष्यत्वकी वासना दूर 
हो जाती है तब जैसे हारमे रवभ।वसे जैसे रवच्छताका प्रति भास चलने हगा था वह भी हारमे 
भेदरूपसे नहीं रहता, वैसे ही पर्यायोके भ्तर्धानके पश्चात्‌ प्रतिभासमे झाया हुआा चंतस्यस्वभाव 
चेतनमे भेदरूपस नही, रहता । वहाँ,जसे वेवल हारवा अ्वग्म रह जाता है, इसी प्रकार केवल 
आत्माका अ्रवगम रह जाता है| जहाँ केवल आत्माका परिच्छेदन है--अमुक कर्ता है, अमुक 
कम है, अम्ुक क्रिया है, ऐसा विभाग नष्ट हो जाता है। यहाँ जैसे हार पहिनने वाला पुस्प 
हारी शोभाके सुखका श्रनुभव करता है, किन्ही विकल्पोकों नही, वैसे स्वसवेदक अतीन्द्रियज्ञान 
के साधनसे ग्रभेदरूप आत्माके सुखको अनुभवता है । इस तरह जब क्रियारहित निश्चल चैतन्य- 
स्वभावोषयोगी होता है, वहाँ मोहका आश्रय ही नही रहता, सो वह मोह लयको-क्षयको प्राह 
हो जाता है | । 
्रपूर्व धसंसाधन--कितना पूर्व किन्तु 'स्वाधीन सरल उपाय है सर्व विपदांवोके ' 
भज्जन कर लेनेका । .इस निष्क्रियकी ओर उन्मुख करने वाले पुरुषार्थके अतिरिक्त जो भी 
परविषपय करते हुए व भेदको विपय करते हुए- विकल्प है, वे चाहे अनाकुल सुखसवेदनके पृर्व॑- 
वर्ती रहे आावें, किन्तु अनावुल निरविकल्प अवस्थाको प्राप्त नही करते | 
यह धर्मके प्रारम्भकी बात है, जिसने अपने आआत्माकों नही जाना वह पर्यायकों लक्ष्य 
करके कितने ही कठिन ब्त, उपवास, तप कर ले, परन्तु शातिको प्राप्त नही होता । वहा यदि 
आ्रानद मानता है तो वह भी एक लौकिक सुख है । धर्म चैतन्यस्वभावके आश्रयसे होता है, 
परके लक्ष्यसे पुण्य पाप, लौकिक सुख दु ख, शुभोपयोग अश्युभोपयोग होते है, वह.प्र चाहे 
स्वयके विशेषरूप हो या परद्रव्यरूप हो, उस पर्यायके लक्ष्यमे श्रटक जाने वाला पर्यायहृष्टि 
अ्रज्ञानी धर्मका प्रारम्भक भी नहीं है। यह बहिरात्मा आत्माका पर्यायसे ही पहिचान कर रहा 
है, कुछ ज्ञानमें बढा तो द्रव्य, गुण, पर्यायको भेदसे ग्रहण कर रहा है, इसलिये 03 
मोह बसाता हैं । परतु जिस अ्न्तरात्माने पर्यायोको ग्रुणमे, गुराकों गुणीम अन्तर्धा' हा 
अ्भेदस्वकूप निजका अनुभवत किया, वहा अखण्ड अभिन्नके लक्ष्यसे अभिन्न अ्रविकार्री पर्याय 
प्रकट होती है । भरत बेचारे मोहकों कोई प्राश्नय नहीं मिलता की 
प्रभुस्वरूपके अ्रवगममसे श्रादेशोका विधान-यहां भ्ररहतको द्रव्यत्व, गुशत्व, पय त्व्से 
जाननेका विकल्प तब तकका है जब तक त्रैकालिक आत्मा सर्वस्वरूप परिपूर्ण एक कालम 
हक ल्‍्पोंके द्वारा अखण्ड आत्मा लक्ष्यहप किया गया है, उस अखड 
हम पा हक है तोडकर अभेद आत्माकी उपलब्धिका श्रादेश है। 
न कक अ्भेद आत्माके अचुभवके समयकी पर्यायमे पहिले पीछे स्वभावरपत का निवैध 


है व ग़नुभव कालमें भी इससे विपरीत श्रद्धा, नही रखते । हि 


के 


गाथा ८० १०५ 
अरहंतके स्वरूपफो जाननेपर ऐर्वापर दशाये, उपाय, उपेय सर्व कुछ जान लिया जाता | 
है । अरहंत भी पहिले अज्ञानदशामें थे, उनकी गआत्माने पूर्व हुए अरहतको द्रव्यत्व, गुरात्व, 
पर्यायत्वसे जानकर अपने स्वरूपको पहिचाना और उस श्रात्मज्ञानकी स्थिरतासे शुद्धताकी 
' वृद्धि द्वारा परमपवित्र अवस्था प्रकट की है, वे द्रव्यसे और गुणसे तो शुद्ध थे ही श्रब पर्यायसे , 
भी शुद्ध हो गये है, इस प्रकार वे सर्वे ओरसे शुद्ध है ग्और अनन्तकाल तक शुद्ध रहेगे | ' 
अरहतके स्वरूपको जानकर श्रात्मस्वरूपकी भी उपलब्धि होती है--जैसा ग्ररहतका स्वरूप है 
सो मेरा है। पर्यायमे जो विकार है सो यद्यपि निजशक्तिका विकार परिणमन है तथापि मेरा 
स्वभाव-स्वरूप नही है । 
प्रभुका परिस्पष्ट आत्मरूप--यहाँ अरहतका स्वरूप भ्रतिम पाकपर उतरे हुए सुवर्ण 
' की तरह अत्यन्त निर्मेल जानना चाहिये । जैसे कोई भी शुद्ध सुवर्ण पहिलेसे ही शुद्ध न था 
प्रत्येक सुवर्ण पृथ्वीकाय है वह पृथ्वीकायिक बिना नही ही सकता है भ्रर्थात्‌ सुवर्ण पहिले खान 
में सुबर्शापापाण था । उसे आँच पाकपर उत्तारा गया तब परद्रव्यका मेल समाप्त होकर शुद्ध 
हुओ, इसी तरह प्रत्येक अरहत पहिलेसे ही शुद्ध न थे, सर्वे जीवोका आदि आवास निगोद है । 
व्यवहारसे क्षयोपशम लब्षिविशेष आदिका सुयोग पाकर निश्चयत अपनी मलीनताका 
“ यथायोग्य श्रभाव करके उत्तम भव धारण कर मनुष्यभव पाकर शआत्मपुस्षार्थ द्वारा आ्रात्मज्ञान 
पाकर निज चैतन्यमे प्रतपनरूप तपके द्वारा घातिया कमंमल दूर होकर आत्मासे मोह राग 
हेषादि विभावका क्षय करके निर्मल दशा प्रकट की है। यहाँ स्वभावहप्टिसे देखो तो जैसे 
७५--८० टचो सोना हो, चोहे सो टची सोना हो, दोनों स्वभावतया समान है, हा वतेमान 
दशामे अ्रवश्य अन्तर है । स्वभावकी समानताकी श्रद्धा होनेपर ही ७५ ८ची सोनाको भ्रत्यन्त 
' निर्मल बनानेके वास्ते सौ टची सीने (जो कि पर्यायसे भी शुद्ध है) से मेल किया जाता है और 
फिर जो अशुद्य सुवर्णमे अशुद्धता ज्ञात हुई, उसे सुवर्णमात्रके विकासके लक्ष्यसे अन्य पाकपर 
उतारा जाता है। इसी प्रकार मै स्वभावसे श्ररहतदेवकी आत्माके स्वभावके समान हू, मात्र 
वर्तमान श्रवस्थामे अतर है । अतर करने वाला जो विकार है, वह मेरा स्वभाव नही है, क्षणिक 
पर्यायरूप है । इसे जिस उपायसे अरहतदेवकी आत्माने क्षय कर दिया है। मेरे भी उस 
अ्रविकारी स्थायी स्वभावहष्टि द्वारा क्षय हो जायगा। ज्ञानी अशुद्ध अ्रवस्थामे भी वतंमान निज 
आत्माकी निर्मल आत्माके साथ मेल करता है, फिर उसे जो निर्मल आआरात्माको लक्ष्य कर 
अपनी ज्ञानपरिणतिसे 'स्पष्ट स्वभाव दिखा है, उसके बलसे श्रशुद्धताको दूर कर देता है । 
परिस्पष्ट श्रात्मस्वरूपके अवगमसे प्रभुतालाभके उपायका निर्शेय--श्ररह्तके परिस्पष्ट 
स्वरूप जाननेसे श्रात्माकी पद्धतिका स्पष्ट शीघ्र निर्णय हो जाता है । जैसे अरहंतका आत्मा 
. सर्वे लोकालोकको जानकर भी लोकालोकसे ग्त्यत पृथक्‌ है इसी तरह जगतके सभी आत्मा 


१०६ से 
प्रवचनसार प्रवचन 


१रपदार्थोवो जानवर भी परपदार्थरे भ्रत्यत पृश्क्‌ है । जैरे, प्ररहुत ;+का सुख शात्मस्वभाव 
से मल होता है, वैसे जगतकी सभी श्रात्मावोका सुख निज सुख शक्तिकी परिणतिसे प्रकट 
होता है, भ्रन्य किसी भी परपदार्थसे नहीं । जैसे अरहत प्रभ्ुका ग्रात्मा अपनी ही परिणतियों 
का ही कर्ता है अन्य किसीका नही वैसे ही सर्व प्राणी भी अपनी परिणतियोके कर्ता है 
किसी परद्रव्यकी परिणतिके कर्ता नही है। ग्ररहतदेव जैसे परसे अ्रकिउचन ,अपनेसे परिएृरां 
है ऐसा ही हमारा आत्मा है। अरहतदेव पुण्य पापरहित, परिग्रहरहित और अपने ज्ञानदर्शन 
आदि सर्वशत्तियोसे परिपूर्ण है, इसी प्रकार मैं आात्मद्वव्य भी परण्य-पापरहित अपने ज्ञान, दर्शन 
आदि सर्व शक्तियोंसे परिपुर्णा हु । इस प्रकार अ्रहत देवकी तुलनासे निज स्वभावोन्मुखताके 
विकल्प करके उन विकल्पोकों भी तोडकर स्वभावमे एकाग्न हुआ यही पुरुषार्थ मोहका क्षय 
कर देता है । अरहतके स्वरूपको देखकर अपनी प्रतीति करने वालोको परद्वव्यको करने या 
परद्रव्यसे अपना कुछ करानेको प्रतीक्षा नहीं रहती है । इसलिये विकत्पोके महान बलेशसे हर 
हो जाता है । 
' श्रभेद ब्रह्मके श्रतुभवसे मोहसेनाकी विजय--कर्ता कर्म क्रियाके विभागके विकल्प 
प्रस्थिरता आकुलता उत्पन्न करते हैं । जहा मै ही कर्ता हू, कर्म हू, क्रिया हू--इस प्रकारके 
ग्रभिन्न कर्ता, कर्म, क्रियाका अनुभव किया वहा तदनतर पर्यायकों गुणमे, गुणको द्रव्यमे अरन्त- 
लीने कर देनेके कारण यह अभिन्न करत कर्म क्रियाका भी भेद क्षीण हो जाता है और ज्ञान- 
स्वभाव वृहणशील होता है, इसी शक्तिके कारण इस ग्रात्माका नाम ब्रह्म,भी है | इस ब्रह्मके 
अनुभवकी प्राप्त--निष्क्रिय चैतस्यमात्र असीमित भावको प्राप्त अन्तरात्माके निष्कप निर्मल 
प्रकाश वाले रत्नकी तरह (जैसे वहाँ श्रधकारकों ग्रवकाश नही) निराश्रयता होनेसे वहा मोहा- 
धकार प्रलीन हो जाता है । | 
यदि ऐसा ही हुआ तो मैंने मोहकी सेनाके जीतनेका उपाय पा लिया । यहाँ शकारू 
बात नही है, यह तो जाननेके बाद नि शंड्धू शिष्य धर्मकी सरलता, स्वाधीनता व सुकरता 
समभकर कि बस इतना ही काम है-खुदका खुदमे जाननमात्रकी ,ही बात है तो मोहसेनाके 
जीतनेका उपाय तो यंही हाथमे ही है, प्राप्त हुआ । ग्ेब यह अलौकिक: ध॑नी जिसने सम्यस्ज्ञान 
रूपी चिन्तामणि प्राप्त कर लिया है,' वह इस ओर जागता' ही रहता है, क्योकि अपूर्व रत्नको 
हस्तगत कर लेनेपर उसकी स्थिर व्यवस्था व्यवस्थित जब वेक नही कर पाता है तब तक वह 
समभता है कि इस प्रकार अलौकिक स्वभावदृष्टिस यह सम्यवत्वरूपी चिस्तामणि' प्राप्त भी कर 
लिया तब भी मेरा प्रमांद इस रत्तका चोर है । इसलिये यह ज्ञानी जागता ही रहता है, अपने 


स्वभावके उन्मुख द्वोनेको यत्तशीन रहता है। | | द ५३ 
सम्पवत्वचिन्तामणिकी रक्षेकके लिये ज्ञानजागंरण--पह संम्यवत्व हि न्‍्तामरि है ! 


गाथा ८१ १०७ 


चिन्तामणिके सम्बन्धमे यह किम्बदन्ती है कि इस रत्नके हस्तगत होनेपर जो जो विचारो, 
उसकी पूर्ति हो जातो है, परन्तु किसी भी पाषाणमे रत्नमे ऐसी शक्ति नही है कि उसके पाने 
पर जो जो विचारो, वह प्राप्त हो ही जावे । किन्तु सम्यवत्व ही चिन्तामणि है, इसके पानेपर 
सर्व अथैकी सिद्धि हो जाती है । जहाँ समस्त परपदार्थोसे परभावोसे पृथक्‌ निज चैतन्यभावमे 
स्थिरता हो जाती है, निविकल्प स्वानुभव होता है वहाँ समस्त अनन्त पदा्थोमे मोह, राग, 
इंषका अभाव होनेसे' अनन्त श्राकुलताका अभाव हो जाता है, वहाँ सर्व अ्रथंकी सिद्धि ही हुई । 
उस सभ्यक्त्वरूपी चिन्तामणिके पानेपर भी यदि श्रमाद रहा अर्थात्‌ विषयकषाय भाव रहा 
तो सम्यकत्वरूपी र॒त्न रुल जायगा । यह चोर कही बाह्य अथमे नही है वह मेरी ही अ्रसाव- 
धानीका प्रिणमन है, इसीलिये उसका बडा धोखा है । यह इतना बडा धोखा है कि यदि इस 
के चक्रमे आये तो फिर ऐसा भी सभव है कि कुछ कम श्रद्धेपुदू्गलपरिवर्तन काल तक ससार- 
- चक्रमे रुलना पडेंगा | शअ्रतः यहाँ अन्तरात्मा बार-बार जागता है--यहाँ जागनेका तात्पय॑ 
ग्रपने आ्रापको रागढ्ेषसे बचाकर शुद्धस्वरूपमय अपने आपको प्राप्त करनेका यत्न है । वह 
' किस प्रकार जागता है, इसका विवरण श्री भगवान कु दकु द आचार्य, करते है-- 
जीवों ववगदमोहों उवलद्धो तच्चमप्पणों सम्म । 
रु जह॒दि जदि रागदोसे सो अप्पाण लह॒दि सुद्ध ॥८१॥ 
निजस्वरूपाचरणसे शुद्धात्मत्वका लाभ--जिंसका ,मोहभाव दूर हो गया है, ऐसा 
ज्ञानी जीव आत्माके सम्यक शिवमूल यथार्थ स्वरूपकों प्राप्त करता हआ भी यदि रागह षरूप 
प्रमाद भावकों त्याग देवे तब वह जीव शुद्ध निर्मल आत्माको प्राप्त होता है | मोहको दूर 
करनेका उपाय ऊपर कहा गया उपाय है । अर्थात्‌ अ्रहत्‌को द्रव्य, गुण, पर्यायसे जानना और 
अपने स्वभावसे 'एकमेक करना और पर्यायको गुणमे गुणको द्रव्यमे अन्तर्लीन करके निष्क्रिय 
चैतन्यमात्रका श्रनुभव करना मोह दूर क़रनेका उपाय है। यह उपाय सरल स्वाधीन होनेपर 
भी अ्बसे पहिले कठिन ही रहा है, इसमे निमित्त 'कारण मोहनीय कर्मका विपाक है । प्रत्येक 
द्रव्य स्वत्तत्र है, मात्र अपनी.ही परिणुतिसे सब परिणमते है, किन्तु जो स्वभावविरुद्ध परिणमन 
है, उसमें तिमित्तका आश्रयमात्र होना आवश्यक है । जैसा यहा झ्राप दरीपर बैठे तो दरीने 
जबरदस्ती आपको नही बिठाया हैं कि आप स्वय दरीको आश्रयमात्र करके अपनी क्रियासे 
' बैठ ग़ये । यहाँ मै,तख्तपर हू, तो तख्तने जबरदस्ती तो हमे बिठाया नही । हम ही स्वय 
अपनी कषायचेष्टासे प्रेरित होकर निमित्तके निमित्तकी परम्परापूवंक यह शरीर शरीरक्रियासे 
«५ परिणत होता हुआ तख्तको शआ्राश्रयमात्र करके बैठ गये । ऐसी प्रक्रिया स्वेनिमित्तोकी जानना, 
">फक इतना है कि जहाँ परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बब है, वहाँ कुछ विशिष्टता नजर आती, 
' फिर भी सर्वत्र रुवद्रव्य परस्पर अत्यताभावकों लिये हुए है। प्रकृतमे विभावपरिणामोको 
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निमित्तमात्र पाकर बद्ध हुए मोहनीय वर्म रप्ट्धकोके िपावकों झिकिस्मात्र पाकर जीवकी 
निज स्वरूपाचरणमे कुछ भी सावधानी न रही तो वह श्रणुद्ध श्रात्माकों अर्थात्‌ ससरणवों 
प्राप्त होता रहेगा । न । 

क्षयोपशम्लब्धिका लाभ-- सम्यक्त्वप्रातिके अर्थ ५ लब्धियाँ होती है । जिसमे सर्वे 
प्रथम लब्धिका नाम क्षयोपशमलब्धि है, जिसका श्रर्थ स्व कर्मोके अनुभाग आदिमे शिथ्िलता 
होना है । सो सर्वप्रथम कर्मोत्री शिथिलता होना आत्मोन्नतिमे आवश्यक है। यदि ऐसा न हो 
तो क्‍या कारण है जो विशिष्ट विश्युद्धिका पात्र जीव नही होता है । यदि अ्रकारण ही कहो 
तो व्यतिकर सकर हो जायगा । यदि यह कारणा कहो कि खुदने खुदपर दृष्टि नही की तों यह 
तो प्रश्नससम उत्तर हुआ । यही तो पूछा जा रहा है कि क्यो खुद खुदपर दृष्टि न कर सका ? 
कर्क फलोमे क्‍यों जुडता रहा ? इसका समाधान मोहनीयकर्मके विपाकको निमित्त मानभेके 
ग्रतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है। ऐसा माननेपर पुरुषार्थंको ऐकान्तिक पराधीनता नही आती है, 
क्योकि हम लोग जिस श्रवस्थामे बँठे है, वहा उतने क्षयोपशमकी तो निश्चितता है ही | श्रब 
पुरुषार्थेक लिये बहाना करना टीक नहीं है, यह तो प्रथम अवस्थाकी बात कही है । वहाँ भी 
वह विभाव कर्मके आधीन नही, स्वके चंतुष्टयके ही आधीन है, पर तो मात्र निमित्त है। 
प्रात्ममाव और कमंविपाक---इन दोनोमे मुऊाबलेतन आत्मभावकी विशिष्टता है, क्योकि यह 
ईश्वर है, फिर भी गअत्यत तीब्रमोहकी निम्न अ्रवस्थामे जीवके उन्नतिका प्रारम्भ क्षयोपशम- 
लब्धिसे होता है । ऐसा होनेपर भी कर्मसे परिणति नही होती, सर्व द्रव्योका अपने अतरेमे ही 
परिणमन होता है । । 

मोहग्रक्षयके होनेपर राग षका शीघ्र क्षय--द्रव्य है और उसकी पर्याय है । पर्याय 
द्रव्यस्वभावकी ही प्रतिसमयकी अवस्था है, वह जिसका परिणमन है, उसपर दृष्टि जाय तो 
पर्याय गौण होकर मात्र द्रव्य भ्रनुभवमे रहे--इस तत्त्वको जिसने. जाना, उसने प्रात्माकों जाना 
श्रौर उसके मोहका भ्रपसरण हुआ । इस प्रकार उपवर्शित स्वरूपके ३० मोहको दर करके 
भी व भले प्रकार आत्मतत्त्वको प्राप्त करके भी यदि रागढ्व षको कोई निर लग करता है तो 
ही शुद्ध आत्माकों श्रनुभवता है | रागढ्व पको पुष्ट करने वाला मोह है, जैसे 86 हरियालीका 
पोषक वृक्षकी जड है । वृक्षकी जड मिट जानेपर हरियाली कब तक रहेगी पा मोह 
के दर होनेपर रागद्वेष कब तक रहेगा ? फिर भी यदि रहे हुए रागद्वेपका अ्रनुवर्तन करेगा । 
तो प्रमाद विषयकषायके ततन्न होनेसे लुट गया है, शुद्ध आत्मतत््वकी प्राप्तिहप चिन्तामणि 
जिसका ऐसा निर्धन होता हुआ अ्रतरगमे सतप्त ही होवेगा । इस गा आए दाका कारण 
देवस्वरूपकी मूढता है अथवा जहाँ मोहादि भावोका उदय हुआ, वहाँ देवस्वरूपमें मुग्ध पे 
जाता है । तो देवस्वछृपका भूल जाना व मूढता हो जाना पुन, पतनका साधन हो जाता है 
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प्रहंत प्रभु॥ रवरूप को द्रव्य गुण पर्यायोमे जानकर पश्चात्‌ तदूप जो तिज शुद्धात्मस्वभाव है 
उसमे स्थिर होकर मोक्षमागंका श्रतिम स्थानः पावेगा । उदयमे श्राते हुए रागद्वेपका अनुवर्तन 
न करना अन्तरात्माका पुरुपार्थ है। आये हुए को पूछना उससे निवृत्त होनेका उपाय है | 

ग्रन्तस्तत््व चिन्तारत्नके लुट जानेका कारण , प्रमादाधीनता--इस श्रात्माका शुद्ध 
आत्मतत्त्वरूपी चिन्तारत्न लुट गया, इसका अतरग कारण उस ही गात्माका प्रमादके ग्राधीन 
हो जाना है । जैसे लोकमे कहते है कि अपनी सावधानी ही करते, दूसरोकों लुटेरा कहकर 
कोसते हो, इसी तरह आत्मा अपनी सावधानी नहीं करता और बाह्य पदार्थकों अपने शुद्ध 
विकासका लुटेरा कहते है । बाह्य द्रव्य अपनी ही परिणतिका कर्ता है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी 
परिणतिको त्रिकालमे भी नही कर सकते । यदि कोई किसीकी परिणति कर दे अर्थात्‌ उस 
पर्यायमे उस काल तन्मय हो जावे तो द्रव्यका ही अखड स्वरूप न रहनेके कारण नाश हो 
जावेगा । तब यहाँ जो आश्रात्माकी विक्ृत अवस्था हो रही है, वह उस ही वी भूलका' परिणाम 
है । आत्मस्वभावकों भूल जानेसे जो विपदा आती है, उससे वह अन्तरगमे महाच्‌ सतप्त होता 
रहता है । जो भूल करता है वही सतप्त होता है, यह द्रव्यह शिसि कथन है । भूल करने वाली 
पहिली पर्याय है और सतप्त करने वाली पर्याय अगली पर्याय है। यह भेद पर्यायदृष्टिसे कथन 
है | यथार्थतया तो भूल करते समय ही वही पर्याय भूलके फल आकुलताको भोगती है और 
उस समयकी अवस्थाको निमित्तमात्र पाकर कर्मरूप हुए कार्माणवर्गणावोके उदयकालमे उपचार 
से पूव॑ क्रियाके फलको भोगते समय प्रमाद (भूल) को वही पर्याय करती है । भेरे चोर मेरे ही 
ग्रदर है, परन्तु स्वभावमे नहीं, क्योकि वह चोर विभाव पर्याय है, और सभी पर्यायोका प्रवेश 
स्वभावके ऊपर है अर्थात्‌ स्‍्वभावकी निरुपाधि भ्रथवा सोपाधि क्षशिक परिणतिया है । सो ये 
जो लुटेरे मेरे अन्दर है, वे रागढ प ही है। अत मुझे इन रागह्व प विभावोके निषेधके लिये 
ग्रत्यत जाग्रत रहना चाहिये । 

, रागद्व षके निम्मु लनमे परिस्पष्ट शुद्धात्माका लाभ--इस गाथामे मोहके अपसरणाकी 
बात कही गई है और बताया है कि मोह दूर करके भी आत्मतत्त्वकों प्राप्त करके भी यदि 
रागढ पका निर्मुलन करें तो शुद्धात्माक। अनुभव होता है । यहाँ सम्यग्दर्शन व सम्यश्ज्ञानका 
एक साथ होता सूचित किया है। जिस कालमे मोह (पज्ञान) का विनाश है उसी कालमे 
आत्मतत्त्वका अवगम है, किन्तु अभी चारित्रकी प्राप्ति नही है । इसलिये कहते है कि यदि राग- 
हू षका निर्मूलन करें तो शुद्धात्माका अनुभव हो । यहाँ बताया गया है कि शुद्धात्माकी रुचि 
रूप सम्यग्दशन व आत्मतत्त्वके अवगमरूप सम्यण्ज्ञानकी प्राप्ति होनेपर भी रागद्वे षका निर्मलन 
न हो तो छुद्धात्माका अनुभव नही होता । जुद्धात्माका अनुभव सम्यस्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व स्व- 
रूपाचरण घारित्रकी विशेषता--इन तीनो करि साध्य है । रागढं षकी प्रवत्तिमे शद्धात्माका 
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अनुभत्र नही तथा यदि बार-बार रागढ पका अनुवर्तन किया तो वह आत्मतत्त्वोपलभक सम्य- 
वैत्व व सम्यग्ज्ञानरूपी रत्न लुट जायगा, मिथ्याहष्टि हो जावेगा | साधारणतया रागह पके 
रहते हुए भी सम्यर्द्शन, सम्यसज्ञान रह लेता है, किन्तु मोह श्रासक्ति पुन -पुत रागद्न पमे 
लंगनेसे सम्यवत्व भी नष्ट होता है। अम्यग्हष्टिके जो रागभाव रह जाता है, उसमे उसकी रुचि 
नही है, उसे विकार समझकर हटानेका ही भाव करता है। रागद्वेंप विकार उपाधिज भाव 
है, मेरा स्वभाव नही है, मै तो ज्ञाता हू, ऐसी अन्त.स्वीकृति उसके है| इस गाथासे पहिले 
मोहके अपसरणाका उपाय बताया है कि अरहतके द्रव्य, गुणा, पर्यायकों जानने वाले आात्माकों 
जानते है--अनुभवते है और वे मोहके क्षयको प्राप्त होते है । 
ससरणके निवारणके लिये शअ्रत्यन्त जागरणकी श्रावश्यकता--इस गाथामे बताया 
जा रहा है कि उक्त उपायसे आत्माका परिज्ञान भी हो जावे, किन्तु जब तक भेदरूप विकल्प 
बना रहता है तब तक शुद्धात्माका अ्रनुभव है । क्योकि पर्यायोको गुणमे, गुणको दत््यमे विलीन 
करके द्रव्य विकल्पकों भी तोडकर शुद्ध श्रात्माका अनुभव होता हैं । वहाँ जो पहिले श्ररहत 
देवकी भक्तिरूप भाव है, वह शुद्धात्मासे विलक्षण होनेसे विक्त भाव है, विकारसे धर्म नहीं 
होता, उस विकाररूप विकल्पसे मुक्त होकर शुद्धात्माका अनुभेव है'। हाँ, यह बात अवश्य है 
कि जिसके विषयकषायरूप तीक्र राग है, अरहेज्धक्तिछप मदरागकी योग्यता ही नहीं है, वह 
अविकारी आपके उन्मुख होनेका प्रथम पात्र भी नही है, परन्तु जो भक्तिहप मदरागमय पर्याय 
में ही श्रटक जावे तब वह भी अ्रविकारी भावके उपयोगका पात्र नही है, और जो विषयकषाय 
के रागमे श्रटक जाय तो सम्यवत्व पाया हो तो वह भी नष्ट हो जाता है | श्रत मुझे रागद्वेष 
के निवारणके श्रर्थ अत्यत जागृत रहना चाहिये । 
संसारपारगासमीका सख्यरपारका मार्गनिर्देशन--अ्रव ग्रथकार श्रीमत्वुन्दवुन्दाचार्य इस 

तरहकी बुद्धिकों व्यवस्थित कराते हैं कि मोक्षका वास्तविक पथ यही भगवतोंने स्वय अनुभव 
करके प्रदर्शित किया है | यह ही मार्ग, अन्य नही जो कि ८5० व ८१ गाथामे कहा गया है। 

यह एक ही है । लौकिक विनयवादी कहा करते है कि किसी मजहबका सहारा लो, सब एक 

ही जगह पहुचाते है, परन्तु बात ऐसी नही है, क्योकि किसीने स्वतत्रताकों धर्म कहा है, तो 

किसीने १रतत्रताको, क़िन्हीको अपनी ही सत्ता स्वीकार नही है, तो किसीकों अपनी कूटस्थ 

सत्ता स्वीकार है आदि । ऐसी परस्पर विरुद्ध धारणावोका प्राप्ति स्थान एक नही होगा। 

श्रात्माकों द्रव्य, गुणा, पर्यायसे जानो । जब प्रात्मद्रव्य संवतत्र है. तव गुण भी स्वतत्र है श्रीर 

पर्याय भी स्वतत्र है, परको निमित्तमात्र करके पेरिणमने वाले विभाव ऋपनी परिरति क्रिया 

मे स्वतत्र हैं, पर्याय परिणमनेमे रवतत्र है। इससे विपरीत द्रव्यको परतत्र मानना, गुणवी 

परतत्र मानना, पर्यायकों परतन्र मानना, दिखती हुई $नियाका भी विनाश कैरनां हैं, पारमा- 


५ लि 


गाथा ८२ १११ 
थिक नाश तो है ही । भगवत शरहत देवाघिदेवने "वर्य इस मार्गका अनुभव किया और सफल 
हुए । सफ्ल होकर निरीह दिव्यध्वनि हवरा लोगोको बतानेमे निमित्त कारण हुए । मोक्षमार्गे 
निज आत्मस्वभावकी रुचि प्रतीत्िि स्थिति है, अन्य नही हैं। ऐसी परिपूर्ण श्रद्धा हुए बिना 
मोक्षमार्गका प्रारम्भ नहीं होता । जैसा तत्त्व है, वैसी ही बुद्धिकी' व्यवस्था करनेमे लौकिक 
सुख, तो सिद्ध होता ही है, पारमाथिक सुखकी सिद्धि भी यही है, अच्यत्न भावोमे नही है। 
ग्रतः ऐसी मतिवी व्यवस्था होना अत्यत आवश्यक है । उसीका विवरण करते है--- 
सब्वेवि य अरहता तेरा विधारोश खविदकम्मसा । 
किच्चा तबोवदेस रिव्वदा ते णमों तेसि ॥5२॥ 

विशुद्ध पंथको प्ररुमन--श्ररहतको द्रव्य, गुण, पर्यायसे पहिच्रानकर निज आ्रात्माको 
जानने वाले समस्त मोहभावकों दूर करते है । निजात्मस्वभावकी रुचि प्रतीति मोक्षमागेंका 
उपाय है । इस हो उपायसे भव्य आञत्मावोने कर्माशोका क्षय किया है और अरहत हुए हैं, तब 
उस ही प्रकारका निरीह उपदेश देकर पश्चात्‌ निर्वाणको प्राप्त हुए है। अहो | कैसा शुद्ध 
ध्येय, शुद्ध आलम्बन, शुद्ध यत्त, शुद्ध ज्ञान व छुद्ध द्रव्य है। यह सब निज आत्मस्वभावकी 
उन्मुखताका फल है । अरहत देव स्वय घुद्ध होकर स्वयकी सिद्धि ध्राप्त कर चुके है और अन्य 
भव्य जीवोकों स्वयं अनुभव किये हुए मार्गका उपदेश देकर .उनके उपकारके विशुद्ध कारण 
होते है । अ्रहा | जिनके निमित्तसे हमे मोक्षमार्गका निश्चय हुञ्ना है, वें अरहत व यह मोक्ष- 
सार्ग हमारे परमोपकारी है उन मोक्षमार्गके उपदेशक अरहत देवोकों और इस मोक्षमार्गको 
जो कि एक निज शुद्ध आत्माकी अनुभूतिस्वरूप है हमारा नमस्कार हो । 

श्ररहुंत प्रभुकी व्तेमानता--भगवान अरहत देव अनन्त हो गये है। ५ भरत्त्षेत्रं व 
५ ऐरावतत्षेत्र, इन १० कर्मभूमियोमे अर्थात्‌ इन चेत्रोके उत्सपिणी अथवा अवसपिणी कालके 
चतुर्थकालमे उत्पन्न हुए भव्यात्मा अ्ररहतदेवके द्रव्य, गुरा, पर्यायोको जानकर अपने आ्रापको 
पहिचानकर निज छुद्धात्मासुभूति करनेके उपायसे अरहत हुए है। इनमे प्रत्येक चतुर्थकालमें 
हुए २४ तीर्थकरोने विशेषरूपसे भव्य जीवोको दिव्यध्वनि दी है । इसमे कही रागभाव नही 
है, यह तीर्थंकर प्रकृतिके उदयका फल है । ऐसे चतुर्थकाल अनन्त हो चुके है तथा ५ महा- 
विदेहोमे सबंदा मोक्षमार्ग चलता रहता है । वहाँके उत्पन्न निकट भव्य आत्मा सदा मीक्ष जाते 
रहते है । इस प्रकार अतीतकालमे अनन्त अरहत हो गये है, भगवन्त तीर्थंकर हो 'गये हैं । 
उन्होने अन्य कोई उपाय न होनेसे एकमात्र इस ही निज जुद्धात्मानुभूृतिके उपायसे कर्माशोका 
क्षय किया है। यहाँ कर्माश शब्द देनेका भाव यह है कि कर्मोका काण्डकोकी विधिसे क्षय 
होता जाता है । जिन्होंने उस पारको पाया है, वे ही बीचका सार्ग जो तिरनेका उपायरूप है 
कहनेमे प्रामाणिक समझे जाते है । इस ही कारण ये अरहत प्रभु ही परम आप्त है, इन्होने 


कह शवधनसार प्रव न 


स्वय निज णुद्धात्माका $ नुभव बरके कर्माशोका क्षय क्या है श्र श्रन्य भव्यात्म।वोबो, 
मुमुक्षुवोकी अतीतकालमें उस ही 2कार उपदेश दिया है व वर्तमानमे भी महाविदेहादिमे इस 
ही यथार्थमार्गका उपदेश दे रहे है, और उपदेश देकर निरीह होने वाली उस क्रियासे भी 
विराम लेकर अयोगस्वरूपी द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म इन तोनों प्रकारके मलोसे अ्रत्यन्त रहित 
होकर निश्चेयस अर्थात्‌ परमक्ल्याणको प्राप्त हुए है । इसलिये यह स्वाततन््य और अभेदीकरण 
मोक्षमागे है श्रन्य नही, यह निश्चय किया जाता है । 
प्रभुस्वरूपके अ्रवगमसे स्वतंत्रताका श्रवलम्बन--जिसने प्ररहतके द्रव्य, गुरा, पर्यायको 
जाना उसने स्वतन्न स्वरूप ही जाना । जैसे अरहतदेवका प्रांत्मद्रव्य स्वतत्र स्वय रक्षित अखड 
सत्‌ है, वैसे ही मैं भी स्वतत्र स्वयंरक्षित अ्रखड सत्‌ हू । इसी प्रकार गुण भी स्वतत्र स्वयरक्षित 
ग्खड सत्‌ हैं, पर्याय भी ग्रुणकी परिणतिमात्र है, वह भी अवश्यभावी है, वह भी अपने काल 
में होती ही है। पर्याय गुणकी परिणतिमात्र है, अ्रत पर्याय न अन्य द्रव्यसे आती है, न अन्य 
गुणोसे आती है, न अन्य पर्यायोसें आती है । सूक्ष्मतया तो वर्तमान पर्याय वर्तमान कारणक 
है । विक्ल्पोसे निविक्ल्प अवस्था नही होती है ॥ निविकल्प अखण्ड द्वव्यके द्रव्यस्वभावके 
लक्ष्यपुर्वक समस्त॒ विकल्प पक्षोसे -तीत होकर ही निरविकल्प अनुभव पाया जाता है'। अ्रवि- 
कारी पर्यायका अ।ललबन विकार नहीं है। विकारके आलबनसे विकार ही होता है। शुभ 
श्रभुभ भाव मेरे स्वभाव नहीं है और न इन विभावोके आलबनसे अविकारी निर्मल पर्याय 
प्रकट होती है । द्रव्यमे भी पर्याय पर्यायके आलबनसे नहीं होती है, किन्तु द्रव्यके आलबनसे 
होती है । ऐसा होते हुए भी जिनके उपयोगने अश्न वका अर्थात्‌ पर्यायका झालबन लिया हैं, 
उनके मलिन पर्यायक! प्रवाह होता है और जिन्होने जैसा होता है, उस ही प्रकार प्रयोग द्वारा 
थ्र॒व श्र्थात्‌ द्रव्यका आलम्बन लिया है, उनके निर्मल पययिका प्रवाह होने लगता है । 
हु द्रव्यटश्टसि श्रविकार स्वभावकी उन्मुखता--यह द्रव्यहष्टि ही निर्णयका प्रारभ है, 
द्रव्यस्वभावका कारण रूपसे उपादान होते जाना निर्वाणका मार्ग है, श्रन्य नही, ऐसा निश्चय 
किया जाता है श्रथवा बहुत प्रलापसे क्या लाभ है ? जब वस्तु-तत्त्व हस्तगत हो गया है तब 
प्रलाप व्यर्थ है, इससे क्या लाभ है ? मेरी मति व्यवस्थित हो गई है, श्रद्धामे निप्कप हो गई 
है । बस | बस !! भगवत अ्रहत देवोकों नमस्कार हो । उनके द्वव्य, भुण, पर्यायोके स्वरूप 
ज्ञानसे पश्चात्‌ उसही प्रकार श्रपने, आत्माके अवस्थानरूपसे भाव्यभावकके विभागके अ्रभावसे 
होने वाली स्वरूपतन्मयतासे अ्रद्वैतनमस्कार हो । व्यवहारमे प्रवेश होनेपर अरहत प्रभ्ुका ध्यान 


ही रहो, शुद्धात्माका ही ध्यान रहो । धन्य है महतोकी परमोपकारिता स्वय स्वरूपसे विच- 
निष्काम योगको निर्मित्त पाकर भव्य जीव मिथ्यात्व महापापका निप् - 


होकर जिनके 
नह अवस्थ, प्राप्त कर लेते है. उनके छिये 


लन, कर देते है और चारित्रका आश्रयकर वीतराग 


गाथा ५३ १६३ 
प्राप्त सर्व सामग्री जो विर्साजत हो रुकती है निर्वषन करता हू । तन, मन, वचन तीनो वित्ता- 
शीक है ।जो विनाशीक है, वही विसरजित हो सकती है | भ्रत उस शुद्धात्माके ध्यानमे ही यह 
तन लगो, मन लगो, वचन लगो । धन तो प्रकट क्षेत्रतः भी भिन्न है। धनके काल्पनिक अधि- 
कारी अपने धनकों वीतरागमार्गके प्रचारमे ही लगा देते है। मेरा सर्वे कुछ भगवत शअ्ररहृत 
की आराधनामे लगो । भगग्त देवाधिदेव अरहंतोकों भक्तिसे नमस्कार हो । अहो ! इस गुण- 
गानके कालमे भी ज्ञानी अविकारी स्वभावके उन्मुख हो रहा । जिस रागका फल वह चेष्टा है, 
उस रागकी उन्मुखता नहीं है, उस रागके प्रति यह विकारभाव है । इससे परे अभ्रविकारी मेरा 
स्वभाव है, स्थान है, यह प्रतीति चल रही है । निर्वाणमार्ग और निर्वाणमार्गके उपदेशकोकी 
परमोपकारिता जानकर बहुमान होना मुमुक्षुका अनिवार्य कतंव्य है, किन्तु प्रोग्राम उसका 
सिद्ध प्रभु ही होनेका है। इस प्रकार अन्तरात्मा निर्वाणमार्गका निश्चय करके, अ्रपनी मतिकी 
निष्प्रकप व्यवस्था करके अच्तमे कुछ भी करने योग्य क्रिया-कलाप न रहनेसे भगवत अ्ररहत 
को नमस्कार करके स्वमे विराम पाता है । , हु 

हितपरिपंथी मोहप्रकृतिकी भुभिका--अब आचार्य श्री कु दकु द महाराज बुद्धात्मलाभ 
के परिपथी मोहके स्वभाव और 'भूमिकाग्रोको कहते है--यह मोहपर्याय पर्यायदृश्टिसि शुद्धा- 
त्माका परिपथी है---अ्रवरोधक है, किन्तु द्रव्यहप्टिसे शुद्धात्माका परिपथी कोई भी पर्याय नही 
है, क्योकि सर्वद्रव्योसे पृथक शुद्ध आत्मद्रव्य अनादिसे अनन्त सर्वत्र पर्यायोमे व्यापक है । हा 
मोहपर्याय शुद्धात्माके लाभका परिपथी है ।' शुद्ध निर्मल स्वतन्त्र श्ात्मद्रव्य सदा प्रकाशमान 
होते हुए भी मोहपर्यायके साथ एकमेक किया गया होनेसे, उस पर्याय कालमे अनुपलव्ध है । 
एसे शुद्धात्मलाभका परिपथी जो मोह है, उसके स्वभावक्रों बतलाते है । 

प्रशन--पर्याय स्वयं किसी स्वभावकी परिणति होती है, भरत पर्यायका स्वभाव वहना 
प्रनुपपन्न है । स्वभावका पर्याय तो होता है, परन्तु पर्यायका स्वभाव नही होता है, तब यहा 
पर्यायका स्वभाव कैसे घटित होगा ? उत्तर--पर्यायके कार्यकी फलको यहा पर्यायका स्वभाव 
बताया गया अथवा जिस पर्यायके कालमे जिस फलका होना अवश्यंभावी होता है, वह फल 
अ्रथवा उस फलको प्रकृति पर्यायका स्वभाव कहलाता है । लोकमे भी कहते है कि बिच्छूका 
स्वभाव काटना है, कुत्तेका स्वभाव भौकना है आदि । यहा मोहविभाव ,आआवे तो-उसकी 
प्रकृति क्या है ? यह समभना है । 

अब मोहके स्वभावकों व भूमिकाश्रोको कहते है--भूमिका स्थानविशेषका नाम है, 
मोहके अवरुद्ध स्थानोको जानकर मोहके स्वभावसे परिचित कराया जाता है तथा मोहके 
प्रवरुद्ध स्थानोको जानकर मोहके रवभावका परिचय प्राप्त होता है। इस तरह स्वभाव व॒ 
भूमिकाझोमे १ररपर सहकारिता है | झतः एक ही गाथामे मोहके रवभाव और भूमिकाश्रोका 
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विभावत करते लगी करते है । मोह एक विभावषयाय है, अटः यहा विभावयति शब्द 
का मेल किया है। भव मोहके स्वरूप और भेदोका %तिपादन बरते ई-.. 
दब्बादिएगुमूढो भावो जीवस्स हवदि मोहोत्ति । 
खुब्भवि तेणोच्छण्णो पष्पा राग व दोस वा ॥८३॥। 

मोहकी प्रकृति व उसके विनाशकी जोचशक्ति--जीवका णो परिणाम द्रव्य, गुण, 
पर्यायमे मूढ है, विवेकरहित हैं, वही तो मोहभाव हैं| उस मोहभावसे आन्छादित हुआ यह 
बहिरात्मा रागभावको व हेपभावकों प्राप्त होकर क्षुव्ध होता रहता है । यही जीवकी वेहोशी 
है । जैसे धतूरेका पान करके जीव असावधान-उन्मत्त रहता है, उसे किसी पदार्थमे विवेक नही 
रहता, सर्वेव्यवहार अविवेकपूर्ण रहता है इसी प्रकार इस मिथ्यात्व रसपानसे जीव असाव- 
धान-उन्मत्त रहता है । यह सब मोहका नाच है, जीवका स्वभाव नही है । तथी तो ज्ञानी 
जीव मोहियोपर यथार्थ कृपा करते है ग्लानि नही, क्योकि ग्लानिके योग्य जीवद्रव्य नहीं, 
किन्तु मोहभाव ही है। मोहभाव स्वभाव नहीं है, वह प्रतिक्षण उत्पन्नध्वती विभावपर्याय 
है । इसकी स्थिति उपयोगकी अपेक्षा प्रवाहरूपसे अन्तर्मुहुत है, म्थ्यात्वकीं लग्बी स्थितिमे 
निरन्तर अनेक उपयोग मिथ्यात्वकों रखते रहते है, अनादि ग्रविद्यासे उत्पन्न जो परमे आत्म- 
सस्कार है, उससे अ्रविवेकी बने रहते है । यह मोहंपरिणाम भिश्यात्वके उदयको निमित्तमातन्र 
पाकर आत्माके श्रद्धा (दर्शन) गुणवी परिणतिसे होती है और वह मिथ्यात्व पूर्वमोहभावकों 
निमित्तमात्र पाकर कार्माणवर्गणाकी प्रकृति परिणतिसे निर्वत्त हुआ था । यही ऐसी परम्परा 
अनादिसे चली आई है, ऐसे श्रनादि प्रम्पराप्रवाहगत मीहभावकों नष्ट क२ देनेकी जीवमे प्रति 
क्षण शक्ति है। 

स्वभावकी शाश्वत श्रविकारस्वभमावता--यह जीवद्रव्य अनादि मोहकलड्ूको बसाकर 
भी स्वभावसे बिगडा नहीं है, मोहभावसे पृथक निज शुद्धात्मस्वभाव परखनेकी बुद्धि जीवके ही 
होती है, जिसका मिथ्यात्व दूर होनेको होता है यह परिणाम भी उस पदवीमे उत्तम है 
किन्तु निविकल्प निज छुद्धात्मस्वभावका अचुभवन न होनेके कारण सम्यग्दर्शन नहीं है 
उत्तम होनेका प्रयत्न अनुत्तम अवस्थामे ही तो होता है, क्योकि उत्तम हो जाना तो उसः प्रयतः 
का फल है, ऐसा प्रयत्न करनेकी जिनके योग्यता होती है उनके ही कहा जाता है कि मिथ्या- 
त्व मद हो गया है | जिनके मोहभावके सम्बन्धमे किड्चित्‌ भी ग्लानि नही होती, जो उसका 
पोषण करते रहते हैं, उनके दी मिथ्यात्व कह। जाता है । मोहभावसे द्रव्य, गुण, पर्यायके 
विपयमे यथार्थताकी प्रतिपत्ति नहीं रहती । पहिले ८०वीं गाथामे बताया था जो भरहतको 
द्रव्य, गुरा, पर्यायसे जानता है वह आत्माकी जानता है, उसका मोह क्षयकी प्राप्त होता है 
श्र्थात्‌ वह सम्यस्टृष्टि होता है । ऋरहत शुद्ध श्रवस्था है, अत यह निष्कर्ष निकला कि इंड्ध 
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आत्मद्रिब्यमे गुद्ध शत्मद्रव्यके ऋस्तित्वादि सामान्य एुण व ३ 'नादि विशेष गुणोमे व शुद्धात्म- 
परिणतिरूप पर्यायोभे जिसे विवेक है, वह आत्मज्ञ होता है । 
मोहमहफानमे विवेकका अ्रभाव--अ्रब॒ इस गाथामे यह बताते है कि पूर्वोक्त द्रव्य, 
गुण पर्यायोमे जिसे तत्त्वकी प्रतिपत्ति नही है, वह मोहभाव है ।' जिससे यह निष्कर्ष निकला 
कि शुद्धात्मद्रव्यमे और उसके अरितत्वादि सामान्‍्यगुण.व ज्ञानादि विशेष गुणोमे व शुद्धात्म- 
'परिणतिरूप पर्यायोमें जिसे विवेक नही है वह मिथ्यादृष्टि है। जहाँ तत्त्वकी प्रतिपत्ति नही 
होती है वहाँ तीन प्रकारके श्ज्ञानोमे से कोई अज्ञान रहता हो है । १. सशय, २. विपरीत, 
३ वनध्यवसाय । ऐसा अधकार जहाँ रहता है वह है दशेनमोह । दर्शनमोहके विपाकमे जीव 
वी परिणति मूढ होना पडती है तब वह शुद्ध द्रव्य गुण पर्यायोकों वया जाने अथवा शुद्ध 
अशुद्धका अन्तर वया समके अथवा प्रतीतिका प्रयत्न ही कहाँसे करे ? भैया | दतियामे एक 
रीजा। था । वह मन्नीके साथ हाथीपर चढा जगलमे घूम रहा था । वहाँ मदिरा पिये हुए एक 
कोलीने रांजासे कहा कि ओबे, रजुवा हाथी बेचेगा ? राजाको क्रोध आ गया । तब मत्री 
समभाता है कि है राजन ! आप इस गरीबपर क्रोध मत करो, यह कुछ नही कह रहा है, यह 
' तो और ही कोई कहता है । राजाने कहा कि यह स्पष्ट ही तो है कि थही कह रहा हैं तो 
मत्रीने कहा---महार|ज आप चले चलिये । राजदरबारमे इसका मर्म बतावेगे । ५-५६ घन्टे 
बाद राजदरबार लगा। यहाँ मन्नीने उस कोलीको बुलाया | तब राजाने पूछा कि भाई मेरा 
हाथी खरीदोगे ? तब बोली भय्से कॉपता हुआ कहता है कि महाराज आप क्‍या कह रहे है 
इस गरीबको ? आप होशमे बोल रहे है क्या ? मेरी वया शक्ति । तब मत्नीने समझाया कि 
राजन्‌ यह कोली वहाँ नही बोल रहा था, किन्तु मदिराका नशा बोल रहा था। सो भैया | 
'यह ज्येवद्रव्य स्वय नही नाच रहे है, विन्तु मोहपरिणाम ही सर्वत्र नाच रहा है। ऐसे इस 
मोहपरिणामसे दबे हुए बहिरात्मा परद्रव्यको तो मान रहे है कि यह मै हू श्रथवा यह मेरा 
है श्रौर परगुणकी मान रहे हैं यह मेरा गुरा है और परपर्यायकों मान रहे है कि यह मेरी 
पर्याय है--ऐसा मानकर ही रह जाते हो, आगे कुछ प्रवृत्तियाँ न करते हो, ऐसा भी नही है, 
किन्तु इस मिथ्यात्व भावके हृढतर सस्कारसे परद्रव्यको हो कल्पनामे रोज-रोज ग्रहण कर 
रह 
परसार्थ चोरीका कुपरिणयास--आत्माका आत्माके अतिरिक्त श्रन्य कुछ नही है । 
उसमे यह मेरा है यह जबदेस्ती करन।"चोरी है । इस चोरीके परिणामसे ही कर्म न्‍्यायाधीशके 
निमित्तसे 5४ लाख योनियोमे दड भोगना पड रहा है, शरीरकी कैदमे रहना पड़ रहा है । 
स्वंविपदावोंका भूल मोहभ,व है, ५रको ऋपना बनानेकी बुद्धिहूप डकैती है तथा सर्वशान्ति 
का मूल मोहसे विपरोत्त- ब्थार्थ आत्मतत्तवक्ी प्रदीति है । इस आत्मतत्त्वकी उपलब्धिके बिना 
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यह जीव स्वय ज्ञानसुखका भण्डार हंते हुए भी अज्ञानवश बाह्य अथॉसे ज्ञान व रख चाहता 
फिरता है, इसो कारण महासवलेश महता है । बाह्य अर्थसि ज्ञान व मुख चाहना बाह्य ञ््थों 
को अपना मानना है | सो यह वहिरात्मा इ॒ृष्टविप्रयोमे राग और अनिष्ट श्रथॉमि देपको करके 
क्षीभको प्राप्त होता रहता है | ये वरतूये रवय न इृष्ट है, न अनिष्ट है, किम्तु हत्यारी इच्द्रियोके 
विपयके वशसे पदार्थमि दो तरहका भाव मोहीने बना लिया है | जो इन्द्रिय द्वारसे ट४ है उसे - 
प्ट कल्पित किया गया और जो इन्द्रियद्वारसे अ्रनिष्ट है उसे श्रनिष्ट कहिपत किया गया । 
जैसे पुलवाग ब्राँध एक है यदि वह बडे बेगसे बहते हुए जलके भारके वेगसे ग्राहत हो जाय तो 
वह बाँध दो रूपसे विदीयंमाण हो जाता है | इसी तरह पदार्थ अरह्ैत है, जैसा है सो है, उसमे 
इष्ट अनिष्टपनका भावरूप दत नही है किन्तु मोहके वेगका पदा्थेमि जब घात होता है भ्र्थात्‌ 
मोहका प्रहार होता है तब मोहके विपयभूत्त पदार्थ दो तरह अनुभूत होते है, कोई इष्ट कोई 
अनिष्ट, अथवा यह आत्मा दो प्रकारसे विदार दिया गया--१ रागभावरूप, २ द्वेपभावरूप । 
क्योकि पदार्थ तो विदारा नहीं जाता यह झ्ात्मा ही दो भावरूप हो जाता है । इस तरह 
बहुत सक्‍लेश क्षोभको प्राप्त होता है । श्रत मोहके स्वभावकोीं जानकर “भूमिकावोकी पहिचान 
करना चाहिये कि मोह-मोह, राग, हेपके भेदसे तीन भूमिका वाला है । इनमे मोह तो मूल है 
उससे राग, द्वेपकी पुष्टि है। यह मोह तो दर्शनमोहके विपाककों निमित्त पाकर प्रादुभू त होता 
है और द्वेष, क्रोव, मान, अरति, शोक, भय व जुगुप्साके विपाक्कों निमित्त पाकर प्रादुभू त 
हीता है, तथा द्प, राग माया, लोभ, हास्य, रति व वेदके विपाककों निमित्तमात्र पाकर प्रादु- 
मूंत होता है । इन सबके विनाणका उपाय भेदविज्ञान है | भेदविज्ञान स्वभाव विभावकी परख 
से होता है । स्वभावकी परख अरहत की द्रव्य गुण पर्यायके जाननसे होती है । 
यहाँ यह जानना कि जो त्रिभूमिक मोहमे पडे हैं, वे दान, पूजा, सत्कारके योग्य नही 
विस्तु दयाके पात्र है और जो त्रिभूमिक मोहसे उठ गये है, निज शुद्धात्मरचिरूप सम्यग्दर्शन 
से स्वमवेदनरूप सम्यग्जञानसे निमेल निश्चल निजात्मानुभूतिरूप सम्यकचारित्रसे विभूषित है, 
ओर व्यवहार मोक्षमागंके पथिक है, वे दान, पूजा, सत्कारके योग्य है तथा जो अत्यन्त निर्मल 
हो गये है वे स्वभावसे एकमेक किये जानेकी शैलीसे निरन्तर उपासनीय, आराधनीय हैं। इस 
“तरह जिनके विनाशसे शुद्धावस्था होती है, उस त्रभूमिक मोहका वर्जन हुआ । के 
मोह॒विनाशका भप्रासूत्रश--अब मोहकों अनिष्टका कारणपना बता करके मोहके विनाश 
को आसूत्रित करते है--अनिष्ट कार्य आाकुलता है. क्योकि जीचकी और कितनी ही अ्रवस्थायें 
हो, चाहे परिस्पद हो, ज्ञान कम हो, कितनी ही बातें हो वह शेड निष्ट नहीं है, एक आड़: | 
लता ही प्रनिष्ट है। उसका कारण मोहभाव ही है । अपने कार्य अ्रपनेसे भिन्न देत्रमे नही है 
प्रत्य द्रव्यमे नहीं है, परवोयपरिणतिमे नही है, परकी+ ६णोमे नहीं हैं, वयोकि प्रत्येक द्रव्य 
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स्वत सिद्ध अ्रखण्ड परिपूर्ण सत्‌-है । अतः ऐसे काये मेरे गुणोकी ही परिणतियाँ है, उनमे जो 
आकुलतामय है, वे श्रनिष्ट है और जो अनाकुलताके उच्मुख है, वे अ्रभीष्ट है। उनका कारणपना 
साधकतमत्व निश्चयतः उस कालके भावमे है । आकुलताका कारणपना मोहभावमे है, अत्त, 
मोहके विनाशका उपदेश करते हैं । 
मोहेणव रागेणव दोसेणव परिणदस्स जीवस्स । 
जायदि विविहो बधों तम्हा ते सखवइ दवब्वा ॥८४॥। 
| मोह रागह षके क्षपणमे हिंत--मोह व राग व इंषसे परिणत हुए जीवके नाना 
प्रकारका बध होता है-। इस कारण वे अर्थात्‌ मोह रागढ्व प क्षपित कर दिये जाने चाहिये । 
आत्मा एकाकी है, उसका सुख दुःख उसके उत्तरदायित्व पर है। मोह रागद्व षके समय जीव 
की परिएति परलक्ष्यपूर्वक होती है, परलक्ष्यममे कर्मबध होता ही रहता है । कर्मबध एकान्त 
ग्रनिष्ट है । अहो ! जब मेरा कही कुछ नही, सुख दु खका भी कोई सहाई नहीं तब परलक्ष्य- 
कृत विकल्पोसे मेरा क्या भला है ? मैं तो निज स्वभावमे लोन रहू | स्वभावका विकास स्वा- 
धीन है, मधुर शातिप्रद है । इससे विपरीत विभाव (मोह राग ष) का स्वभाव पराधीन है, 
निमित्ताघीन सयोगाधीन दृष्टिमे है, कठु और अशातिप्रद है, जो द्रव्य, गुण, पर्यायमे यथार्थ 
स्वरूपकी प्रतीति नही करता है, परस्पर किसीसे सम्पर्क मानता है। ऐसे उस विवेकज्ञानसे 
रहित बहिरात्माके नाना प्रकारका बधन होता है । का 
बन्धनके कारणपर एक हृशनन्‍्त--जैसे बनसे हस्ती पकडनेका वह उपाय किया जाता 
है कि पकडने वाला एक छोटो खाई खोदता है, उसपर कागज बिछाकर कागजकी -मूडी 
हस्तिनी बनाता है और एक ओर भूठा . हस्ती बनाता है, जो हस्तिनीकी ओर दौडता हुआ्ना 
चित्र वाला होता है । वहाँ बनके हस्तीको मोह, राग, हं षकी इस प्रकरणमे कैसी परिणति 
है इसका वर्णन करते है---प्रथम तो उसे यथार्थताका ज्ञान नही है तुृशापटलकर आछन्न 
झूठी हथिनीकों सत्य हथिनी समभता है और उसके शरीरमे आसक्त हो जाता है। यह हाथीके 
मोहभावकी परिणति है, क्योकि मोहमे दो बातें होती है--१. यथार्थताका अज्ञान, २ गरुद्धता। 
हाथीको उस गड्ढेका यथार्थ बोध नही है और यथार्थशानके अभावमे परमे श्रात्महितकी बुद्धि 
हो जानेसे गृद्धता हो गई है, वह मोह है | गृद्धता रागका रूप है, उसीमे राग है, उसकी तीब्रता 
का बल देने वाला मोह है । जो करेरु कुट्टिनीमे बनहुस्तीका राग है, प्रेम है, वह॒रागपरिणति 
है तथा दीडत्ते हुए दूसरे हस्तीकों देखकर उससे हंष हुआ, कही यह पहिले न आा जाय, यह 
हुं प हुआ । इन तीनो मोहकी भूमिकाश्रोसे चलने वाले हरतीके बधन हो जाता है अर्थात्‌ हस्ती 
उस गड्ढेपर आकर प्रवृत्ति करता है और गिर जाता है, गिरनेके बाद वह नि-शक्त होता हुआा 
बधतमे कर लिया जाता है । वरतुतः बधन तो उसका तब ही से है, जब मोह रागका प्रवाह 
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हुमा । फिर गड़्ढेके बंधनमें आया और पुन. पकडने व। के आधीन हे| गया । 

वन्‍्पनका कारण मोह, राग, हंष--इसी प्रकार इस जीवकी भी व्यवस्था है । बहि- 
रा्माको द्वत्य, गुण, पर्यायका यथार्थज्ञान नहीं है । निज द्रव्यकों निज, ग्रन्य सबको पर, निज 
एक्तिव निज, स्रत्य सर्व शक्ति पर, निज परिणति उस कालमे निज व्यक्ति, श्रन्य परिणति सव 
पर-इस प्रकार स्वतज्नताकी प्रतीतिके विरुद्ध पराधीन स्वरूप मानना मूढता है । इस ही मूढता 


के कारण वहिरात्माके रागमे तीव्रता रहती है, वह पर्यायकों ही निजवस्तु मानता है, अनित्य 


क्षणिक परिणतियोकी निज रवभावरूप मानता है । यह बहिरात्माकी मोहपरिणति है। इन्द्र 
के विपयंभूत पदार्थोमि प्रेम होता है, और इप्षीके लिये भ्रनवरत प्रयत्न करता रहता है, यह 
है बहिर।त्माका राग । निजसे सुखका सम्बंध नही, ऐसे भूठे कल्पित मिथ्यारूप सुखाश्रय 
पदार्थकि सम्बधमे जुड़ता है । यह उसका राग है, इसमे मोहका प्रबल बल है । उस माने हुए 
सुखविपयोमे कोई बाधा देवे तब उस बाघकको द्वेपी सममभकर उससे द्वंप करता है। इस 
प्रकार तोन भूमिकावोमे स्थित मोहक़े वश होकर जीवके नाना प्रकारका बच होता है । वस्तुत. 
शुभोपयोग और श्रशुभोपयोग ही बढ्न है, शुद्धोपयोग मोक्ष है। ब्ुद्धोपयोगके बेलसे जीव प्रदेश 
ऋर कर्मप्रदेशोका भ्रत्यत वियोग हो जाता है। द्रव्य मोक्ष है | इन दोनो प्रकारसे मोक्षसे विप- 
रीत लक्षण वाला वह बध है | बध तारक आदि दुःखोका कारण है । इस आत्माका' स्वभाव 
स्वय सुख और ज्ञानसे परिपूर्ण है, फिर भी अपनी असाववानीसे अपनी महृत्ताकों भूलकर 
द खबा पात्र हो रहा है । यह बध ही सर्वदुःखोका मूल है । 
विकारक्षपणाका मुल उपाय चित्स्वभावावलम्बन--इसलिये मोक्ष चाहने वाले जीवो 
थो अर्थात्‌ ससारके दु खोसे छूटनेकी इच्छा करने वाले जीवोकी इन मोह, राग, हं षोके भले 
प्रकार, जैसे निर्मल हो जायें वैसे कसकर नष्ट कर देने चाहिये | मोहभाव तो अन्तर्मुहतैमे कस 
कसकर स्थिति अनुभाग घात सक्रमण आदि विधियोसे नष्ट किया-जाता है तथा रागद्वेष स्थुल- 
तया सम्यवत्वकाल तक छद्मस्थ अवस्थामे नष्ट किया जाता है, और सृक्ष्मतया श्रनिवृत्तिकरण 
परिणामों द्वारा श्रन्तमु हतमे (कई अन्तमुहू्ते जिसमे गभित है) सक्रमण स्थिति घात अलु- 
भाग गति आरादि विधियोसे कस-कसकर नष्ट कर दिया जाता है | यह भाव रागभाव हेषके 
निमित्तभूत द्रव्यराग, द्रव्यद्वेषकी क्षयकी प्रक्रिया है, इसीके अनुरूप भावराग व भावद्वेष भी 
नष्ट कर दिया जाता है। इस प्रकार सत्याभिलाषियोको रागद्वेषका क्षय करे देना चाहिये । 
रागद्वेपके क्षयका प्रधान मूल उपाय यह है कि वर्तमानमें उदित विभावोंसे भिन्‍न स्वरूप वाले 
निज चैतन्यस्वभावकी दृष्टि रखें | यही किया जा सकता है, यही करने योग्य है । 
मोह रागह षके लक्षणोके प्रदर्शनका संकलप--अंबव इन मोह "रागहरेपकों हिल 
: धान चिह्न बतलाते है । एिनसे मोह रागद्रेष्वो पहिंचानवर उत्पन्न हते ही नष्ट कर ला 
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, व्गहिये । सर्व प्रथम तो जो अहित है, जिससे मुक्त शोता, उसको पहिंचान आवश्यक है । उसे 
पहिचानकर उत्पन्न होते ही नष्ट कर देना चाहिये । मोह रागढ्व ष उत्पन्न होनेके वाद इनकी 

परम्परामे ये 'बने रहते है तब इनका स्थान बन जाता है तथा उत्पन्न होते ही यदि शीघ्र नष्ट 
“कर दिये जायें तब सस्कारके अभावसे ये क्षयकों प्राप्त हो जाते है। इस कारण ग्राचार्य श्री 
कुन्दकुन्ददेव मोह रागद्ठ पके क्षयके प्रयोजनके अर्थ इनके चिह्नोको बताते है--- 

अद ग्रजधागहणा करुणाभावों य तिरियमणु एसु । 
विसएसु अप्पसगो मोहस्सेदाणि। लिगारिय ॥5५॥ 
मोह, राग, हृषके चिहक्लन--समस्त पदार्थ यद्यपि स्वतत्र श्रपने अ्रख़ड सतूमे स्थित है 
तब भी विपरीत ग्रभिप्रायवश परतन्त्र दृष्टिसि अ्रयथार्थे ग्रहण करना तथा उपेक्षायोग्य होनेपर 
भी तिर्यंच मनुष्योमे दयापरिणाम, आत्मीयपरिणाम अथवा दयाका श्रभावरूप परिणाम--ये 
सब दर्शनमोहके चिह्न है तथा इष्टविषयोमे प्रीतिरूप परिणाम रागभावका चिह्न है और 
श्रनिष्टविषयोमे श्रप्रीतिरूप परिणाम हुं षभावका चिह्न है । 
दर्शनमोहके चिह्लकका विवरण--दर्शनमोहके उदयसे मिथ्यात्वभाव है, जिससे वस्तुके 

स्वरूपसे विरुद्ध स्वरूपका ग्रहरा होता है | वस्तु अभ्रनादि अनत स्वतत्न भ्रखड है, किन्तु मिथ्या- 
दृष्टि अनादि न समझकर पर्यायदहृष्टि ही सर्वस्व रखनेसे स्वंथा सादि प्रतीत होता है, अनतकी 
प्रतीतिकी जगह सान्‍्त प्रतोत होता है । स्वत्रके स्थानमे सयोगाधीन दृष्टिसि परतन्न देखता है । 
अगखडके स्थानमे खड पर्यायमान्र देखता है। यह ग्र्थके विषयमे श्रयथार्थ ग्रहण मभिथ्यात्वके 
उदयमे होता है । भ्रत ऐसी बुद्धि होना दर्शशमोहका चिह्न है । इसी तरह जिनमे ममत्व है, 
ऐसे तियँड्च मनुष्योमे प्रीति करुणाका विशेष हो, यह भी दर्शनमोहका चिह्न है। जगतके 
समस्त जीव पर होनेसे उपेक्षाके योग्य है, किन्तु मोही जीवका जिनमे ममत्व [रहता है उनमे 
विशेष प्रीति पैदा होती है तथा उनके कष्ट आदि आनेपर तीज्न अनुकम्पाक। भाव उत्पन्न होता 
है, यह सब दर्शनमोहका चिह्न है । मिथ्यात्वके उदयमे अत्यन्ताभाव ,वाले पर चेतन अचेतन 
पदार्थमि श्रात्मीयताकी कल्पना होनेपर उन पदार्थोकी क्षतिमे महाच्‌ सक्‍्लेश-अ्नुकम्पन करता 
है, यह दर्शनमोहका चिह्न है | क्योकि इस वातावरणका , मूल दृष्टिकी. भूल है । इस मोहके 
सस्कारके वेगसे पदार्थेके सम्बधमे दो प्रकारकी धारणा हो जाती है | तौ जो विषय रुच गये, 
उनमे प्रीति पैदा होती है, और दूसरे जो अ्रुचित हुए उनमे द्वेप पैदा हो जाता है । यहाँ 
करुणाभाव शब्द दिया है। जिसकी सधि तोडनेपर करुणा-गअ्रभाव अर्थात्‌ तिर्यच मनुष्योपर 
करुणाका अ्रभाव होना, यह अर्थ- निकलता है, यह दर्शनमोहका चिह्न है। इस मोही जीवके 
करुणा करनेपर या-करुणाके विपरीत होनेपर उस परिणामरूप्‌.पर्यायसे भिन्न ध्रव ज्ञानमात्र 
निज आत्मतत्त्वका श्रद्धान 'नही है, इसी कारण यह दर्शनमोहका-च्रि्न है । 


4 २९० 
प्रवचन सार प्रवचन 


५ उस लोक कहर नो ० * ते केस यही बा 
हद रच राग है, और टनिष्टविययोकी श्ररुंचि ह्वेप है तथापि उस काल 
में उस पयमिम्वरूपसे इक स्वभावभय निज ग्रात्मशत्तिका श्रद्धान होनेसे पर्यायहष्टि हो जाती 
है, वहा वह रागद्गेप चरित्र मोह है | पुनरपि दर्शनमोहका चिह्न हो जाता है । दर्शनमोहकी 
शत्य विव्ट शत्य है । इस शल्यमे ब्रतके भाव नहीं ठहर सकते । ब्रत आदि पालन करते हुए 
भी कोई अतिचार हो जावे तो उस साधारण अतिचार भवके अ्प्रकट बने रहनेकी शल्यमे 
श्न्य प्रवृत्तिया लोकविरुद्ध कर देनी पड़ती है तथा चित्तमें सक्‍लेश रहता है | यहा यह दृष्टि 
मोह है कि हमारी इतनी बडी प्रतिप्ठा है। इसमे यह न जाने लोकोकी हृप्टिमे क्तिना बडा 
रूप धारण कर लेवे और प्रतिष्ठा समाप्न हो जावे ! । 
राग, हूं ष, मोहके क्षपणका कर्तंव्य--यहाँ पर्यायंकों ध्रूव आ्रात्मा बना देनेकी दृष्टि 

मोह है | ससार दु खोंका मूल केवल भ्रम है, दृष्टि मोह है। दृष्टि मोहके सस्कारवश हृष्टि 
मोहके रहते हुए या न रहते हुए जो वृत्तिया रह जातो है वे राग और हेप है । हाँ इतना 
अन्तर अवश्य है कि दृष्टिमोहके क्षय हो जानेपर राग्र, &प जल्दी हो समूल नष्ट हो जाते 
है । यहा इन चिह्नोसे पहिचान करने का प्रयोजन इन सबको दूर करना मात्र है। मौह राग 
हू पको मिटा देना इनकी पहिचानका प्रयोजन है। शरीर मैं ह, स्त्री पुत्नादिक मेरे है, धन 
वैभव मेरा है, मै अन्यको सुखी सु खो कर सकता है, शुभ रागसे वीतराग्रता हो जावेगी आदि 
हृष्टिया शृष्टिमोहके चिह्न है। आत्मसमाधानका चिस्तन रहते हुए भी कर्मोके विपाककी 
प्रेरणासे इष्ट अनिष्ट परिणाम होना मिथ्यात्व रहित राग द्वष है और आत्मभावके बिना 
हम्ही परिणामों रूप आात्मवृद्धिका बना रहना मिथ्यात्व सहित राग हंप है । इन्हे पहिचान 
पहिचान करके नष्ट करो । जैसे लोकमे कहते है कि शब्रुका एक व्यक्ति बना रहना भी 
खतरा है, अत शत्रुको पहिचान पहिचानकर मारो । इसी प्रकार यहा परसमार्थ प्रकरणमे भी 

कहते है कि झ्रात्माके शत्रुस्वरूप मोह, राग, हप भावोकों पहिचान पहिवान करके मारो । 

इस तरह पूर्व गाथामे कहे हुए त्रिभूमिक मोहको स्थृलब्यवहारकी प्रवृत्तियोंसे पहिचान कराकर 

श्राचार्य महाराज इस त्रिभुमिक मोहके विनाशका उपदेश देते हैं अर्थात विनाशका विनाश 
अथवा अविनाश रहनेका उपदेश देते है । इत' राग, 6 ष, मोहके परिज्ञानंके श्रनतर ही इनके 
विनाणका उपाय बनता है । वह उपाय राग, हंप, मोहसे पृथक्‌ ज्ञाताद्रष्टारूप निज-आत्मा 
की भावना है उस उपयोगसे परिणत होता है । 

इस प्रकार द्रव्य, गुण, पर्यायकी शैलीसे अरहंत 5 भुके क्ञनकों मोहक्षयका उपाय बता 

बःर अब मोक्षक्षयका <प!यान्तर बताते हैं--उपायन्‍्तरकों अाले।चित करते हैं। यहां श्राली- 
चनासे प्रयोजन अपने + में उत्तरी हुई बातको प्रवढ करवेसे है । वह म॑ हूं क्षषणका उपाया- 
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न्तर यह है--- | ' 
हे जिणसन्थादो अटट्र प5चवेखादीहि बुझकदों शियमा । 
खीयदि मोहेव वयो तम्हा सत्थ समधिदव्व॑ ॥८५६॥ है 
सोहक्षयके उपायमे जिनशास्त्रा*यास--जिनेन्द्रदेव हारा प्रर्पित शास्त्रोसे पदार्थोको 
प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे जानने वाले जीवके विपरीत अ्रभिप्रायको करने वाले मोहका क्षय हो 
जाता है, अ्रतः शास्त्रोका भले प्रकार अध्ययन करना चाहिये । इस अवसरमे पहिले मोहक्षयका 
उपाय द्रव्य गुण पर्यायसे अरहतकों जानना बताया था। यहाँ भश्रब यह दूसरा उपाय शास्त्र- 
ग्रध्यपन बताया जा रहा है। अथवा यह सममना चाहिये कि पूर्व उपाय इस उपायको अपेक्षा 
करता है क्योकि सबसे पहिले कुछ ज्ञान करना आवश्यक है, उसका साधन जिनशास्त्र है । 
जिनशास्त्रका अ्रध्ययन करने वाला भव्य उसको वाच्यभ्ृत ग्रथोकों जानकर उसमे भी आत्म- 
तत््वको जानकर वह भी द्रव्य गुणसे जैपते शुद्ध है वैसे पर्यायंसे भी शुद्ध हो, उसे जानकर अपने 
ज्ञानोपयोग की निर्मलता द्वारा मोहका'विनाश कर लेता है । क्योकि जो जीव पहिले पहिले 
ही ज्ञानमार्गम कदम रखनेको होता है, उसको जिनशास्त्रका आलम्बन ही झआालम्बन बन जता 
है । वे जिनशास्त्र सर्वज्ञके मूलसे प्रवाहित हुए है, अतः प्रमाणभूत है, यथार्थ है । इसका परी- 
क्षण इस विज्ञानसे हो जाता है कि जिनसिद्धातमे कही भी बाधा नही आती हैँ । जो वैज्ञानिक 
विषय है, वह विज्ञानससे सही उतरता है। जो स्वसवेदनका विषय है, स्वसवेदनसे यथार्थ 
उतरता है। ऐसे अबाधित प्रमाणभूत ग्रागमको प्रमाण मानकर भव्यजीव निजक़रीडा करते है 
परलक्ष्य छोडकर निजदृष्टिसे . विहार करते है । उनके उस जिनशास्त्राभ्यासके सस्कारसे स्व- 
सवेदन शक्तिरूप सपदा प्रकट होती है जिसके बलसे शुद्धात्मसवेदनमे सफल होता है । 

- शान्तिसंपदामे शास्त्राध्ययतका : प्रधान सहयोग--जोवकी सम्पदा स्वसवेदन शक्तिकी 
व्यक्ति ही है । जो प्रकट भिन्न है, अत्यन्ताभाव वाले है, वह सपदा तो क्‍या परलक्ष्यका विपय- 
भूत होनेसे आकुलतारूप विपंदाका निमित्त होनेसे विषदा ही है । 'मोहके वेगमे विपदा भी 
संपदा मान ली जाती है-और यथार्थ सपदाकी खबर भी नही रहती । जिन जीवोके स्वसवेदन 
रूप सपदाका विकास होता है उनके प्रत्यक्ष व अनुभवादि द्वारा पदार्थके यथातथ्यका विज्ञान 
हो जाता है। यहाँ जिस परपदार्थका विज्ञान हुआ वह कही आनददायक नही, विन्तु जिस 
अभिन्न ज्ञानशक्तिके विकाससे ज्ञप्ति हुई वह्‌ विकास आनद देने वाला है । मोक्षमार्गे सहृदय 
विवेकी जनोकों ही रुचता है। विहज्जनोके चित्तको आनद देने वाला ज्ञानमार्ग है, ऐसे इस 
प्रमाण समूहसे भव्यजीबव समस्त पदार्थ समूहकों जानते है और ऐसे ज्ञानीके ही अ्रतस्तत्त्व 
विपरीत अभिप्रायक्े पोपक मोहभावफ़ा क्षय होता है । इससे यह प्रकट सिद्ध है. कि मुमृक्षु 
* को शब्त्यभिलाषीको सर्वप्रथम श्रागमको उपासना वरनी चाहिये । शास्त्राध्ययनके बिना एवं - 
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दम द्रव्य गुण पर्यायको ग्रध्वा इ द्द्रव्यको कैसे, जा।ग। ” ३, जरा८ यन करने वाले के कर्मोकी 
विशेष निजेरा होती है | शुद्धोपयोगकी ८हुच मोहके विनाश॒का यथार्थ उपाय है । भ्ररहतदेवकी 
भक्तिके समय भी जो वीतरागताकी पहुच है वह तो निर्जराक्रा उपाय है, विन्तु जो परलक्ष्य 
अश वा भक्तिहूप शुभराग है वह पुण्यकर्म शुभ ही कर्म बधका निमित्त है। 
शास्त्राभ्यास श्रोर प्रभुपरिचयमें मोहक्षयहेतुताकी पुर्वापरता--यहाँ प्रश्न होता है 
कि पहिला उपाय तो शास्त्राध्ययन बताते, जो मात्र ज्ञप्तिकी विशेषता होनेसे निर्जराका कारण 
है । उसके पश्चात्‌ दूसरा उपाय उत्पन्न होता है, जो अरहतको-द्रव्य, गुण, पर्यायसे जानना ही 
सही परलक्ष्य अथवा भक्तिरूप होता है, ऐसा विपम नम्बर कैसा ? इसका समाधान यह है 
कि कर्मनिर्जराकी बात तो साधककी योग्यतापर निर्भर है-कहो शास्त्र स्वाध्याय करता हो व 
उहँ श्य विपरीत रखता हो वाद आदिक प्रयोजन हो तब नि्जरा क्‍या उल्टा पापका कारण हो 
जाय श्रीर अ्रहेद्भक्तिमे गुणोपर ही दृष्टि होनेसे देषहष्टि, विषय, कपाय आदि अनेक अश्युभोपयोग 
दर हो जाते है, वहाँ करमनिजरा हो जाय । बहुधा शासत्रस्वाध्याय इंष्ट श्रनिष्ट बुद्धेसि रहित 
:होकर हो तो वह कर्मनिर्जराका विशेष कारण है, परन्तु पहिले ही पहिले जो मोक्षमार्गमे कदम 
रखना चाहता है उसे शास्त्रज्ञान तो कुछ चाहिये ही । अत द्रव्य, गुण, पर्यायसे ' अरहतको 
जाननेरूप मोह क्षपणके उपायसे प्रथम उपाय भले प्रकार शास्त्रका अध्ययन--शब्द ब्रह्मका 
उपासन है । भावज्ञान पूर्वक हृढ विश्वास अ्रध्ययन अवश्य मोहक्षयकों कर देता है । 
स्वसचेतन बलसे मोहक्षयकी श्रवश्यभाविता--जब यह भव्य जीव सर्वज्ञ वीतराय 
द्वारा प्रणीत शास्त्रोके अध्ययनसे यहु जानता है कि मैं रूप, रस, गध, स्पर्शसे रहिते चैत्तन्यमय 
एक अकेला अविनाशी आत्मा मानसप्रत्यक्षमुखसे हु, तदनन्तर इस ही भावनाके विशेष अभ्यास 
के बलसे निरविकत्प प्रत्यक्ष बलसे इस ही आत्माका सवेदन करता है, पुनः जो शुद्ध निरक्षन हो 
गये है ऐसे अरहत भगवानको द्रव्यत्व, गुणत्व, पर्यायत्वसे जानकर अ्रपनी समानता पहिचा- 
नते है, वे भव्यजीव भ्रवश्य मोहके क्षयकों करते हैं | मोहक्षयंसे श्रात्मविद्युद्धि उत्तरोत्तर बढ- 
कर अतमे अन्तिम पाकपर उतरे हुए सुवर्शंकी.भाँति निर्मल हो जाते है। त्रात्मनिर्मंता ही 
सर्वोत्कृष्ट वैभव है । इस प्रकार सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान, सग्यक्चारित्रमय मोक्षमार्गके प्रवेशके 
रथ मोक्षार्थीको आगमका अभ्यास करना चाहिये । श्रागमाभ्यास अ्रध्यात्मविकासके ग्रथ हैं । 
प्रत्येक ज्ञानके साथ आ्त्महितका विवेक बना रहें, ये तो आगमा श्ग्रासीको श्रागमाभ्यास प्रयो- 


जनवान हैं। ' रे ५ 
श्रागम प्रकरणोंसे हितशिक्षाका ग्रहरा--तीन लोककी रचना मुनकर भव्यडोव सोचता 


है कि झहो | आत्मोपलब्धिके बिना ऐसे विविध स्थानोमे जन्म मरणक्रे क्लेश सहे । जीवोकी हक 
झबगाहनाका प्ररूपण सुतकर सींचता है कि स्वात्मस्थितिके बिना सर्व द्‌ गोप्नि कॉररडुप 


गाथा ८७ श्ररे 


शरीरपिशाचको इस इस प्रकार लिये लिये रहना पढता। कर्मस्थिति अनुभाग प्रकृति श्रादि 
वर्णानोंसे वह परकी ओर न भुककर आात्माकी ओर भ्ुकता है कि शअहो ! स्वच्छ ज्ञातृत्वमात्र 
निजस्वभावमे स्थैय॑ न होनेसे निमित्तनेमित्तिक भावके फलस्वरूप कार्माणवर्गंणावोमे इस प्रकार 
स्थिति अनुभाग आदि हो जाते है, जो श्रात्माके एक्क्षेत्रावगाहमे बद्ध रहते है| शुद्ध परमात्मा 
का वर्णान सुनकर भव्यजीव यह निश्चय करता है कि अ्रहो | ऐसा ही मेरा स्वरूप है, विपरीत 
भावके समय भी स्वभाव तो ऐसा ही स्वच्छ ज्ञातामात्र है, वह कपाय परिणामोसे मात्र तिर- 
स्कृत है । श्रागमज्ञान द्वारा समस्त पदार्थोकों भव्य जैसी जिनकी सत्ता है, उसी प्रकार जानता 
रहता है । किसी शअर्थकी किसी श्र्थके साथ एकता नहीं समभता । उसे हृढ धारणा है कि समस्त 
जातीय पदार्थ एक क्षेत्रमे रहकर भी वे सब अपनी-अपनी व्यक्तियोमे सत्व रखते है, अन्य 


व्यक्तियोमे नही । इसी प्रकार वस्तुस्वातन्त्रय, निजाभिभुखता, परोपेक्षा आदि सर्व भावोकी 
हृढता पोपने वाला यह आगमाश्णस भव्यजीवोको नियमसे करना चाहिये । 

यह मोहक्षयका उपायान्तर श्री कुन्दकुन्द आचार्य महाराजने प्रदर्शित किय। । श्रव 
जिस आआागमाभ्यासके लिये श्री कुन्दकुन्दाचार्य महाराजका आदेश हुआ है उस जिनेन्द्रप्रणीत 
शब्दब्रह्म अर्थात्‌ आगममे पदार्थोकी कैसी व्यवस्था है ? इस बातका वितर्कण करते है--- 

दव्वारि गुणा तेसि पज्जाया श्रदुप्तण्णया भणिया । 
तेसु गुणपज्जयाण अप्पा दव्वत्ति उवदेसो ॥८७॥ 

अ्रथका श्र्थ---इस गाथाकी उत्थानिकामे पूछा गया था कि भगवत आगममे अर्थोकी 
कंसी व्यवस्था है ? उन अर्थोके विपयमे उत्तर देते हुए कहते है कि यहाँ अर्थ शब्दसे द्रव्य, 
गुण, पर्याय तीनोका ग्रहण हो जाता है, क्योकि इन तीनोकी “अर्थ” सज्ञा है। इन तीनोमे -से 
द्रव्य क्या चीज है ? सो कहते है कि गुण और पर्यायोका जो आत्मा है श्रर्थात्‌ सर्वेस्व है, या 
स्वभाव है, वह द्रव्य है । यद्यपि वहाँ द्रव्य, गुण, पर्याय ये अभिधेय अपना-अ्रपत्ता जुदा स्व- 
लक्षण रखते है तथापि जैसे इनकी सत्ता पृथक-पृथक्‌ नही है, वैसे ही इनका अ्रभिधान भी एक 
ग्र्थ” हैं। जैसे उस सतूको भिन्‍न दृश्गियोसे देखनेपर द्रव्य, गुण, पर्यायके रूपमे प्रतीत होता 
है वैसे ही अर्थ शब्दका व्युत्पत्तिभिद करनेपर किसी अर्थसे द्रव्यका, किसी अर्थसे गुणका, किसी 
प्र्थसे पर्यायका बोध होता है । श्रब इस ही बातको स्पष्ट करते है । अर्थ शब्द जुहोत्यादिगणीय 
ऋ६ घातुसे निष्पन्न हुआ है, जिसका अर्थ प्राप्त करना व आश्रय करना है । इस धातुके कतूं वाच्य 
में लट्‌ लकारके अन्य पुरुपमे ऐसे रूप होते है--इयति, इयूतत-, इयू ति तथा कर्मवाच्यमे रूप 
हाते ह--अ्र्यत्ते, अ्र्येतर, अयते । ऐसे रूपोको बताकर इनका उपयोग करते है--यानि गृणपर्या- 
याच्‌ इयूति अथवा यानि गुणपर्याय शअर्यन्ते तानि द्रव्याणीति अर्थ । जो गुण पर्यायोको प्राप्त हो 
आधित करे सो अर्थ है, अथव। जो गुण पर्यायों द्वारा प्राप्त किये जाये, आश्रय किये जायें सो 
ह्षर्थ हैं। इस अथे द्रव्य लक्षि त क्यि गये हैं। गुण पर्यायोको पहुचाने. वाला द्रव्यों हती है । 


कक अवचनसार प्रवचन 


प्रथे शब्दसे द्रव्यका प्रहए---यहां इस प्रव-रणमें यह वात जाननी चाहिये कि द्रव्य 
एक अखण्ड पूर्ण सत्‌ होता है और वह प्रतिसमय बतना करता है । जो प्रतिसमयकी वत॑ना 
है, वह पर्याय है चीज श्रौर चीजकी हालत । वे.हालतें प्रतिनियत ही होती है, अनियत नहीं, 
एक दूसरे द्रव्यमे सकर दोप नहीं लाते । इसका कारण द्रव्यका स्वयका स्वभाव है, स्वभावकों 
ही गुण कहते है। हालतें-पर्यायें जितने प्रकारसे होते है, उतनी ही शक्ति या स्वभाव होते है, 
इस तरह द्रव्य गुण, पर्यायोसे भिन्‍न्‌ नही है । तब गुर पर्यायोसे जुदा द्रव्य बया होगा ? इस- 
लिये जो एकात्मक धश्रूव गुण, पर्यायोका स्वभावान्‌ है वह द्रव्य है। इसका फलितार्थ यह 
हश्रा--जो गुण, पर्यायोको प्राप्त हो, वह द्रव्य है अ्रथवा गुरा अन्य क्या है ? एक अ्रखण्ड सत्‌ 
में अखण्ड सतृको परखनेके लिये मानित शक्तियाँ तथा पर्याय क्‍या हैं ? उनकी वर्तमान 
अ्रवस्था । वह अखण्ड एक सत्‌ गुण पर्यायों द्वारा जाना जाता है-नग्राश्रित है, प्राप्त है । श्रत ' 
उक्त व्युत्पत्तिके अनुसार भ्र५ नाम द्वव्यका है ।« 

श्र्थ शब्दसे गुणका ग्रहरा--अब आगे गुणा कैसे श्र्थ नाम सज्ञित है, इसे कहते है-- 
थे द्रव्यारि श्राश्रयत्वेन इयति अ्रथवा ये आश्रयभूतैः द्वव्ये अय॑न्ते इति अर्था गुणा । जो द्रब्यो 
को आश्रयरूपसे प्राप्त करते है श्रथवा झ्राश्रयभूत द्रव्योंके द्वारा जो आश्रयरूप होते है, प्राप्त 
होते है वे अर्थ है, इस अर्थमे अर्थ अभिधानसे गुरा अभिधेय हुआ । ग्रुण द्रव्यके आश्रय है, 
क्योकि अखण्ड एक सतूसे स्वभाव परखा गया है । ु स 

अर्थ शब्दसे पर्यायका' प्रहरा--अब पर्यायोंके सम्बधमें अर्थसज्ञापर विचार करते हैं । 
ये द्रव्याणि क्रमपरिणामेन इयूति अथवा ये द्रव्य क्रमपरिणामेन अर्यते ते श्र्था पर्याया इति 
यावत्‌ । जो द्रव्योको क्रम परिणमनसे आश्रय करे वे श्रर्थ है अथवा जो द्रब्योके द्वारा क्रम 
परिणमनसे प्राप्त किये जावे वे अर्थ है । इस ब्युत्पत्तिसे श्र्थ श्रभिधानसे पर्याय भभिवेय गृहीत 
किया । द्रव्योमे परिणमन निरन्तर होते है और प्रत्येक परिणमन एक समय रहते है । अन्य 
समयमे अन्य परिणमन होता है, पूर्णा परिणमन द्रव्यमे विलीन हो जाता है। इस तरह क्रम 
परिणमनोसे पर्यायोने द्रव्यका झाश्रय किया । झतः पर्याय भी श्र्थ है । हर 
रे श्रथेंकी व्युत्पत्तिमे हृष्टन्तपूर्वक द्रव्य, गुणा पर्यायका तय जा गे हि 
प्रादि गुणोको और कुण्डल आदि पर्यायोकों प्राप्त होता है. अथवा पीतत्व आदि गुणोके हवा 


व कुण्डलादि पर्यायोके द्वारा द्रव्य आश्रयभूत किया जाता है इसी तरह द्रव्य गुणों व्‌ कै 
को प्राप्त होता है व गुण पर्यायोके द्वारा द्रव्य आश्रयभूत किया जाता है । इस जा 2 
द्रव्यकी जगह समझता तथा जैसे पीतत्वादिक गुणा सुवशका कप हर 3 
सुवर्णके द्वारा गुण आशियमाण हैं, वैसे ही गुण द्रव्यको अश्रयरूपसे प्री है का इनक 
के हारा गुण आशियमाण है । इस हृष्टान्तमे पीतत्वादिक गुणके स्थानपर ६ से बु एप 
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गाथा ८७ श्स्ण 
लादिक पर्याय सुवर्णको क्रम परिणमनसे आश्रय करते है व सुवर्णके हारा वुष्डलादिक पर्याय 
क़मसे आध्रियमाण है वैसे ही पर्याये द्रव्यकों क्रम परिणमनसे आश्रय करते है तथा द्र॒व्यके 
द्वारा पर्यायें क्रमसे आश्रियमाण है । यहाँ कुण्डलादिक पर्यायोको पर्यायके स्थानपर समभना । 
यहाँ यह विचारिये कि क्‍या पीतत्वादिक गुण व कुण्डलादिक पर्याये सुंवर्णोसे भिन्न है ? नहीं, 
तो पीतत्वादिक गुण व कुण्डलादिक पर्यायोका आत्मा ही तो सुवर्ण हुआ, यहा आत्माका 
तात्पय सर्वस्वसे है । उसी तरह विचार करे कि गुण और पर्यायोसे प्रथक्‌ कोई द्रव्य है 
ग्रथवा द्रव्यसे पृथक्‌ कोई गुण व पर्याये है ? नही, तब गुण और पर्यायोका गआ्ात्म। ही द्रव्य 
कहलाया । द्रव्य गुण पर्यायोका निज अर्थ इस प्रकार है--१. अद्गुवन्‌ द्ुवन्ति द्रोप्यन्ति पर्याया- 
निति द्रव्यारिंग । जिसके पर्यायोको प्राप्त किया व जो कर रहे है व करते रहेंगे वे द्रव्य है। ' 
अभेदरूपसे वस्तु द्रव्य है, भेदरूपसे अनेक गुरण है । 

ब्यूत्पत्यनुसार व पर्यायका भाव--गुणयत्ते द्रव्याणि एभिस्ते गुणाः, जिनके द्वारा द्रव्य 
भेद रूप बने वे गुण है। ' द्रव्यमेक्मनेकात्मकम्‌” का भी भाव यही है--द्रव्य अभेदरूपसे एक 
स्वरूप है,व भेददृष्टिसि नानारूप है। इसी तरह पर्यायोको देखो-परि अयते इति पर्याया , जो 
स्वभावके ऊपर श्राते है वे पयणयें है अर्थात्‌ जो स्वभावके परिणमन है, वर्तमान अवस्थारूप है 
क्षणिक है वे पर्याये है। ये पर्याये भी द्रव्यकी हालतें है, अत द्रव्य, गुणा, पर्याय ये भिन्न-भिन्न 
कोई सत्‌ नही है, सो द्रव्यसे पृथक्‌ इनकी सन्‍्तान होने से गुणा पर्यायोका स्वभावरूप द्रव्य है । 
अब इस ही द्रव्य, गुण, पर्यायके विवरणको छुद्ध निश्चयनयसे आत्मतत्त्वमे घटित करते है--- 
जो अनन्तज्ञानसुख आदि गुरोको अपुर्तेत्व अ्रतीन्द्रियत्व सिद्धत्व आदि पर्यायोकों परिणमता है 
प्राप्त होता है वह अर्थ है । यह तो द्रव्यको सकेत करने वाला श्रर्थ है । यहाँ यद्यपि अनेतज्ञान 
अनतसुख पर्याय है फिर भी छुद्ध निश्चयनयकी हृ्टिसे गुणोको भो शुद्धपर्यायके अ्रभिमुख रख 
कर देखा है और इसी कारण व्यञ्जन पर्यायसे अधिक सम्बन्ध रखने वाले भावोको पर्यायके 
स्थानपर प्रयोग विया है। यहाँ शुद्ध आत्मद्रव्यको द्रव्यके स्थानपर कहा है। अब गुणोका 
वर्णन करते है-जो आधारभूत शुद्ध आ्ात्मद्रव्यको प्राप्त करे, आश्रय करे वे गुण है, जैसे 
निर्मलज्ञान आदिक । इसी प्रकार पर्यायोका स्वरूप है। श्रन्तर मात्र इतना है कि यहाँ क्रम 
परिणमनकी मुख्यता रखकर सुक्ष्म दृष्टिसे क्षिक परिणमनोको देखना है वह है सभी गणोके 
सिद्धत्व पर्याय । 

द्रव्य गुणा पर्यायकी स्फुट परीक्षा--यहाँ द्रव्य गुण पर्यायकी परीक्षा करिये--द्रव्य 
अ्रनादि अनत अहेतुक है, इसी करण द्रव्य स्वतन्त्र है। द्रव्यको हो भेदह॒प्टिसि देखनेपर गण 
सिद्ध होते है, वे गुण भी द्र व्यके स्वंभ,बको रखते है, वे भी अ्रनादि अ्रनत अहेतुक है, अत 
गुण भी रूर्स्र है ।..इसी तरह वर्तमान मात्र पर्ययकों देखो तो वह सादि सान्‍्त होकर भी 
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निश्चयसे अहेतुक है क्य कि विशिप्टे पर्यार का ८ रण द्रव्य करे तो द्रव्य तो अनादि श्रनग्त 
एक स्वरूप है तब “कारणसहश काये” इस नियमभसे पर्याय भी अनादि श्रतत एक स्वरूप हो 
जायगी । यदि पर्यायका कारथ गुणको कहो तो गुए भी अनादि अ्रनत अरटेदुक है सो यहाँ भी 
यही श्रापत्ति आवेगो । यदि पूर्णां पर्यायको कारण कहो तो वह तो विनीन होती है तब उत्पाद 
कहलाता है । ग्रभाव भावका कारण कैसे ? यह एक सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी दृष्टि है । वस्तुव्यव- 
स्थामे तो पुर्णा पर्याय सथुक्त द्रव्य वर्तमान पर्यायका कारण कहा है। इस तरह द्रव्य, गण 
पर्यायोकी व्यवस्था जिनेन्द्र शब्द ब्रह्ममे है । यह जिनेन्द्र भागवत परमागम पुर्शापरविरोध 
रहित श्राप्तप्रणीत, प्रबलयुक्तिपूर्णां सर्वे जगतका हित्तकारी है । इस परमागमका अभ्यास मोह- 
क्षयका उपाय है । वस्तु स्वतत्र है परस्पर पृथक्‌ है। प्रत्येक वस्तु अपनी परिणतिसे ही परि- 
णमती है, परक्री परिणतिसे नही आदि सिद्धान्तोका मनन जिस चित्तम है उस चित्तमे मोह 
नहीं व्हरता । ग्ज्ञानभाव हटते ही मिथ्यात्व हट जाता है अश्रथवा मिथ्यात्व हटते ही अ्रज्ञान 
हट जाता है, दोनो बल एक साथ चल रहे है । 

समोहक्षयके उप|यके उद्यमका उपदेशन--इस प्रकार शिष्यके पहिले इस प्रश्नपर कि 
मोहके जीतनेका क्‍या उपाय है ? दो उपाय बताये । यहाँ शिष्य कमजोर या अज्ञानी नहीं 
है । ऐसे प्रश्न करनेकी प्रबल उत्कण्ठा ज्ञानीके ही होती है । वह इस ही उत्तरको मनमे 
हढ़ बनानेके श्रर्थ आशडूु) रूपमे प्रकट करता है। उन उपायोका वर्णात्र करके अ्रब आचार्य 
पुस्षार्थकां व्यापार करानेकी भावनासे कहते है कि इस प्रकार मोहक्षयके उपायभूत जिनेन्द्रदेव 
के उपदेशका लाभ होनेपर भी पुरुषार्थ करना अर्थक्रियाकारी है श्र्थात्‌ जिनेन्द्रदेवके उपदेशको 
निमित्त करके आत्माका ज्ञान पाकरके भी जैसा आत्मस्वभाव जाना है, वैसा ही स्थेर्य भ्राप्त 
व रतेका पुरुषार्थ करे तब ज्ञाताद्रष्टा रहने रूप प्रयोजनकी सिंद्धि है। इसलिये आचार्य महाराज 
पुरुषार्थ करनेका व्यापार कराते है तथा उद्यम करनेका उपदेश, उपाय बताते है--- 

जो मोहरागदोसे “णिहणदि उबलद्ध जोण्हमुवदेस । 
सो सव्वदुक्खमोवख पावदि अचिरेण कालेण ॥८८॥ 

शीघ्र संकटमुक्तिके लिये उपाय करनेका संदेश--जो जिनेन्द्रप्रणीत उपदेशको पाकर 
भी अर्थात्‌ जिनेन्द्रोपदेशकों निर्मित्त करके निज श्रूव ज्ञायकस्वभावके लक्ष्यसे स्वानुभवको शआप्त 
करके भी यदि मोह, राग, हेषको नष्ट करता है, वह यथाशीघ्र कालसे सर्वदुःखोके मोक्षको 
प्राप्त करता-है | यहाँ आचाय महाराज अपनी भी बातः दर्शाते जा रहे है झ्औौर शिष्य भी अपनी 
बात सुनकर प्रमोदसे ध्याती बन रहा है। जो स्वानुभवसे प्राप्त, क्रिया, उसके कहनेमे ऐसी 


हृढता होती है । रागद्वेण मोहके विनाश करनेपर फिर कुछ भी विलम्ब नहीं रहना । इसलिए 


झचिरेग कालेन शब्दको कहकर आचार्य महाराज मानों हस्तगत मोक्षके विषयम बाते कर र. 


गाथा ८८ हे १२७ 


है । मोक्ष छूटनेको कहते: है । आत्मद्रव्यमे अन्य द्रव्यका न मेल है, न त्याग है। आत्मद्रव्यमे 
श्रांत्मद्रव्यकी पर्यायका मेल है और उसका ही त्याग है। अन्य द्रव्य तो इस मेल व त्यागमे 
निंमित्तमात्र है। मोह राग हेष पर्यायके मेलंको ससार कहते हैं ग्रौर मोह रागद्वेष पर्यायके 
विंलीन होनेको मोक्ष कहते है । यद्यपि स्थुलपन मोहके विनाश होनेपर मोक्ष हो गया तथापि 
सर्व दुःखके कारण व रूप व फलोके सर्वथा भ्रभाव होनेकी विवक्षा यहाँ है, जिससे अचिर काल ' 
फिर भी लग जाता है, चाहे वह अन्तमु ह॒तें ही हो अर्थात्‌ राग हष मोहका झूल॑क्षय जहाँ 
श्रभिष्रेत है वहाँ अनंत सुखंकी प्राप्तिमे अन्तंमु हुतंकाल लगता है और यदि सार्धारणतया लोक- 
प्रसिद्धिके अनुसार (उपशम मदोदेय या क्षयोपशम) मोह, राग, हषका हनन श्रभिश्रेत है. वहां 
१५ भव तकका समय लग सकता है । 

एकत्वंविभक्तकी भावना बिना विकटे सेंसरश--इस जीवने अनादिसे अपने इस एकत्व 
की कंथा ही नही सुनी, भावना तो अनन्तरकी बात' है । ऐसी अंवस्थामे दू खसे छूटनेका उपाय 
हीं कया होता ? अनादिसे यह जीव निगीदमे रहों, वहाँ एक संपर्शनइन्द्रिय था, वह भी अव्यक्त- 
सा। एंकर सेक्रेन्डमे करीब २३ हॉर जन्मे मरणें किया, वहाँका दुःख बडा कठिन है । जैसे 
किसी सुकुमार श्रेष्ठ पुत्रकों साकलोंसे कस दिया जाय, मुह, नाक, कान, आँख बद कर दिये 
जायें, और दड अनादिके अनेक प्रकांर हों तो जिस दु खंकी वहाँ संभावना की जाती है उससे 
श्रनत गुण दु ख निगोद जीवके से वहाँ जिंनेन्द्रोपदेश श्रवर्ण अ्रसम्भव ही है । कर्मोकी मंदताको 
निमित्त पांकर जीव निगोदवाससे निकला, तब प्रृथ्वी, जल, आग, वायु प्रत्येकवनसपति हुआ । 
वहाँ भी एकेन्द्रियकी ही दशा है । कुछ कर्मोंकी मदंता और हुई, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चतुरि- 
न्द्रिय हुआ, ये सभी कर्णांहीन है । कर्मोका विशेष क्षयोपशम होनेपर पर्चेन्द्रिय हुआ तब शसज्ञी ' 
होनेपर लाभ ही क्या और सनी हुए और क्रूर सिहादिक हुए तब घोर पाप करके नरकमे जा 
सकता है, वहाँ नरकोमे घोर दु ख । देवगति भी पाई तो वहाँ अंसयमका संताप व परका 
ऐश्वयं देखकर ईर्ष्याका ताप नहीं मिट। । मनुष्यगतिमे भी नाना भावके मनुष्य है। एक 
कल्याणकी इच्छा रखने वालां ही मनुष्य प्रशस्तमार्गका अधिकारी है । 

जिनेन्द्रोपदेशका प्रताप--कल्याणेच्छुकी जिनेन्ह्रोपदेशका निमित्त श्राप्त होता ही है । 
आंत्मा परमेश्वर है, वह अनादि कर्मंबद्ध होनेसे व्तेमानमे मलिन है तथापि वह जैसा भाव 
करता है वैसा योग' प्राप्त कर ही लेता हैं। इस प्रकार दुलंभसे दुलेभ जिनेंन्द्रोपदेशको 
प्राप्त करके भी यदि तलवारकी धारके संमान अ्रमोध इस जिनेन्द्रोपदेशको मोह, राग षके 
ऊपर हृढता निपात॑ंन करता हैं तब समस्त दु खके मोक्षको (छुटकारेको) जल्दी ही प्राप्त कर 
लेता हैं । यह जिनेन्द्रोपदेश तरूव।रकी धारके समान है । जैसे तलवारकी धारका पानी निष्कप 
है, इसी तरह जेनेंस्द्रवचंन विरोधें व्‌ भंग, कपरहित है ।' जैसे तलवारकी धारकों सावधान 


श्ण्द 
पा अवचनसार प्रवचन , 


अभ्यस्त ही स्पर्श कर सकता है इसो तरह जैनेस्द्रो१८शवो सावधान पुरुष ही स्पर्ण कर सफल 
है। जैसे तलवारकी धारपर चलना कुणल व्यक्तियोका काम है, इसी तरह जैनेन्द्रोपदेशपर 
चलना कुशल निकट भव्यजीवोका वाम है। जैसे ती८्ण तलवारकी धारका जिस शब्रुपर 
निपात हो उसका विनाश हो जाता है इसी तरह जिनेस्द्रोपदेशका मोह, राग हं प॑ शत्रुपर 
निपात हो तो मोहादिक टिक नही सकते, क्षय हो जाते है । 

रायादि शजन्नुश्रोपर ज्ञानधारका प्रहार--हैं झ्रात्मन्‌ ! तेरे शत्रु मोह रागद्व ये भाव है, , 
ओर उनके विनाशकी उपायभूत ज्ञानधार भी तुममे तन्मय है, ज्ञानधारको सभाल अ्रव देखता - 
है । अनादि परम्परासे चले आये हुए मोह, रागद्व प शब्रुवोपर हृढतासे भावज्ञानका प्रहार कर, 
हृढतासे कर अपनी सारी शक्ति लगाकर | यहां ज्ञान करण भिन्न नहीं है, विन्तु आत्माको इस 
स्थितिम झ्ाानेका उपदेश है कि आत्मन्‌ पराश्रयहृष्टि छोडकर निजात्माकी सम्यकृष्रद्धान ज्ञान 
आ्रचररणरूप ज्ञाताद्रष्टाकी स्थितिमे रह अवश्य मलिन पर्याय विलीन होगी और तुम स्वय अ्नत : 
सुखमय देखोगे । कार्य तेरे करनेका मात्र एक यह ही है, जिनेन्द्रोपदेशको निमित्तमान्र करके 
जो भावज्ञान-प्रात्मज्ञान हुआ है उसका मोह-रागद्वंपपर प्रहार कर । जैसे जिसके हाथमे तल- 
वार है, पुरुष भी समर्थ है श्रोर तलवार भी तीक्ष्ण है यदि उससे सामने शत्रु आरा जाय-भ्रौर 
वह अपना बल अ्आजमाये तब तलवार वालेका कार्य क्‍या है ? मात्र वही जो योद्धा करते है । 
उसी तरह जिनेन्‍्द्रोपदेश पाया, उससे भावज्ञानकी भावनाके अवलम्बनसे भावक पुस्ष भी समर्थे 
हुआ । तब मोह राग हं प शत्रु जो सामने है, उनके प्रति अब काम क्या है ? केवल एक यह “ 
ही व्यापार जो आात्मज्ञानका निपात मोहादिपर करे । यहाँ निपात मात्र इतना है जो उपयोग 
भे ज्ञानस्वभावको स्थिरतासे रखे । - 

अ्रवसरपर पुरुषार्थसे न चुकनेका अ्रनुरोध--यह अवसर अमूल्य है, पुरुषकार बिना 
गया देनेमे यदि सुमति हो तब स्वयको पछतावा है अन्यथा ज्ञानी पुरुष तेहे श्रमादको तेरे 
लिये पछतावेंगे । आत्मन्‌ | तू ज्ञानियोके दुःखका कारण तो मत बन । समयका लाभ ले, पर- 
दृष्टि हटाकर निजात्महृष्टिका हृढ झ्रालम्बन ले, यही तेरी विजयका उपाय है। अहो | इस-ही : 
समय इस ही के लिये मैं मोहके क्षपणके लिये पुरुषार्थमे बैठता है, निज शुद्ध निरक्षन आत्म- 
तत्वके उपयोगरूप महान्‌ पुरुषार्थमे बैठता हू, ठहरता हू.। मुझे अन्य भ्रब कोई बात सुनने 
देखनेकी नहीं है। यहाँ खज्भ रत्नत्रयका है, रत्लत्रय सम्यर्द्शन, सम्यज्ञान, े सम्यक्चारित्र , 
इन तीनोके समुदायका नाम है अर्थात्‌ आत्माकी उस परिस्थितिका नाम है, जहाँ निजलुद्धात्मा 
का निश्चल अनुभव हे, और वीतरागता प्रवर्तमान है । इस एक ज्ञानमात्र अनुभवनरूप खज् 
के हारा मोह, रागढ परूप वाह्याचुभव विभाव विलीन किया जा रहा है। यह कथन के 
है, किन्तु अलझ्भूर मात्र है, परमदयाक्रा यहाँ वर है। इस अकार आचार्य महाराज हा 


गाथा ८६ श्ए६ 
भव्य जीवोको 7१्रतिबोधते है कि जिनेन्द्रोपदेशका लाभ होनेपर भी यदि शीघ्र मोह, रागढ् पका 
क्षय कर दोगे तो सवंदूःखोसे छुटकारा पा लोगे । जो समभनेको तैयार है, समभते है उनके 
प्रति ही प्रतिबोधनेका व्यवहार होता है। यहा शिष्य भी यथार्थ रहस्य जानकर प्रतिज्ञासकत्प- 
बद्ध हो रहा है कि मैं स्व आरम्भसे मोहके क्षयके लिये पुरुषार्थभे ठहरता हु । 

'मोहक्षयके लिये स्वपरविभागसिद्धिके प्रय्त्तका उपदेशन--श्रब मोहक्षयका सिद्ध एव 
ग्रमोघ उपाय बताकर उस उपायकी सिद्धिक लिये आ्राचाय॑ प्रयत्न करते है--आचार्यको तो 
वह उपाय सिद्ध हुआ हैं । वहाँ तो शिप्योके समभानेके तात्पयमे प्रयत्नका व्यवहार हुआ है । 
मोहक्षपण स्वपरविभागकी सिद्धिसे ही होता है । यह अ्रनादिसे परमे एकत्वका अध्यवसाय 
किये हुए प्रवर्त रहा है । इस ही ग्रध्यवसायसे मोहभाव पुष्ट हो रहा है । इसके क्षयका उपाय 
स्वको रव व परको पर समभना, मानना है। हे आ्रात्मच्‌ | परसे अ्रत्यत पृथक निज चैतन्य 
शक्तिमय अपने आ्रापकी स्वीकृति तो कर । ससारमे परलक्ष्यममे इतना भटका, क्‍या पाया ? बया 
हित साधा ? अहित ही तो हाथ लगा । यह सुख शातिका अमोघ उपाय है, पर विपदामे लीन 
प्राणीको अन्य कोई उपाय नहीं हैं शातिका । एकमात्र भेदविज्ञान ही शरण है । उस ही स्व- 
परविभागकी बात यहाँ करते है । हे ग्ात्मन्‌ | ध्यानपूवंक सुन, मनन कर, अ्रद्भीकार कर 
और महोल्लाससे सबसे अपनेको स्यारा देखकर पश्चात्‌ विकल्पावस्थामे आये तो हॉ कर “यह 
ज्ञानमात्र ही मैं हू ।” श्रीमत्कुन्दकुन्द श्राचाय इस ही विषयको लेकर रंवपरविभागकी सिद्धिके 
लिये प्रयत्न करते है--- ह 

णाणप्पगमप्याण परच दव्वत्तणाहि सबद्ध । 
जाणदि जदि रिच्छुयदो जो सो मोहबंखय कुरणादि ॥॥८६॥ 
स्वपरविभागसिद्धि--जो निश्चयनयसे भेदज्ञानका आश्रय कर स्वकीय ज्ञानभावमे 
तन्‍्मय स्वयकों और परकीय भावमे तन्‍्मय पर चेतन व अ्रवेतनको पृथक्‌-पृथक्‌ रूपसे जानता 
है वह मोहके क्षयकों भ्रवश्य करता है | जो जैसा अवस्थित है उसे उस प्रकार ही समभना 
ज्ञानमार्ग है। मैं स्वकीय चैतन्यात्मक द्रव्यत्वमे तन्‍्मय हू, और पर जो चेतन है, वे उन्ही पर- 
कीय चैतन्यात्मक द्रव्यत्वमे तन्‍्मय है तथा जो पर अचेतन है, वे उन्ही अ्चेतन परकीय द्रव्यत्व, 
में तन्‍्मय है । ऐसा अखड पूर्ण द्रव्यपर दृष्टि रखकर जो परिच्छेदन करता है--विभाग करता 
हुआ जानता है, वही भेदविज्ञानी है। ४ |], 
एकत्वविभक्त निज स्वरूपका समर्थन--मै रूप, रस, गध, स्पर्शरहित हू, किसी द्रव्य 
के चलने ठहरनेका निमित्तभूत नहीं ह, परिणमनका सहायक श्तही हू, भ्रवगाहनका निमित्त 
नही हू तथा अच्य चेततके गुण पर्यायोसे अत्यत पृथक्‌ हूँ। अत्त मैं निज सत्त्ववान द्रव्य हे 
अनादिसे हू, मै किसीके-द्वारा रचा गया नही हू, स्वत सिद्ध हू, पूर्णों हु, अखण्ड हू, मुभमे से 
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न कोई गुरा या परिणतिका बाहर विहार है और 7 मुभमे अन्य विसी सजातीय श्रथवा 
विजातीय द्रव्यके गुण था परिणतियोका प्रवेश हे । मै स्वतः श्रतत शक्तियोका पृश्ञ हू, भ्रनत 
शवत्यात्मक हू, स्वतत्र हू, सर्वसे न्‍्यारा हु । इसी प्रकार सर्व द्रव्य भी अन्य सर्वे जुदे हैं । 
निमित्तनेमित्तिक प्रसंगसे भी वस्तुस्वातस्त्य--जगतके ,सभी पदार्थ अपने श्रापमे स्वय 
की परिणतिसे परिणमते, एक पदार्थका दूसरे पदार्थपर असर नही होता । हाँ मात्र अन्य द्रव्य 
को निमित्तमात्र करके स्वयके अ्रसरको विकसित करके स्वय परिण्यमत्ता है। जैसे दिखनेमे 
ऐसा लगता है कि सूर्य घट पट आदि अनेक पदार्थोको प्रकाशित -करता है, किन्तु पहिले यह 
निर्णय तो कर लो कि सूर्य कितना बडा है ? सूर्यका जितना विम्ब दिखता, उतना बडा सूर्य 
है या जितना जगत प्रकाशमान है, उतना बडा है ? बिम्ब जितना सूर्य है, तो बिम्बसे बाहर 
सुर्यवा असर नही, बाहर जो अ्रसर है वह सूर्यका नही, जहाँ जो पदार्थ है उस ही का है । 
प्रशन--प्रत्यक्ष तो दिखता है कि यह सब सूर्यका प्रकाश है ? उत्तर--सूर्यको 
निम्मित्तमात्र पाकर ये घट, पट, काचर वगैरा स्वय॑ अपनी अ्रधकार अवस्थाकों छोडकर प्रकाश- 
अवस्थाको प्राप्त हुए है। अन्यथा फिर इसका क्या कारण होगा कि घट तो सामान्यतया 
प्रकाशित है, और काँच जगमग रूपसे प्रकाशित है । यदि सब सूर्यका प्रकाश है तो वह सर्व 
एकसा होना चाहिये। ु 
प्रश्न--यह तो पदार्थकी योग्यतापर निर्भर है। काँच स्वय अत्ति स्वच्छ है कि वहाँ 
सूर्यका प्रकाश महिमासे रह सकता है ? उत्तर--बस यही तो हम कहते हैं कि पदाथ योग्यता- 
प्र पदार्थका प्रकाश अ्वलम्बित है, वहाँ सूर्य निमित्तमात्र है। दूसरी बात यह है कि जिस 
वस्तुका जो गुण है या पर्याय है वह उस वस्तुके प्रदेशोमे ही आ्राधारित है, बाहर नही । सूर्य- 
विम्बमात्र है, उसका प्रकाश उस ही मे अवबद्ध है । के 
प्रश्न--तब सूर्यकी किरणों नजर आती है, तो क्या ये सूयंकी किरणे नही है ? श्रागम 
में तो सूयंकी सोलह हजार किरणों बताई है। उत्तर--जों ये दिखते है, वह सब प्रकाशमान 
स्कध है । आ्राखकी दृष्टिसे सूयें तक ये पक्तियाँख्पमें नजर ग्राती है। झागमम सूर्यकी किरणो 
का बताना सूर्यकी महिमासे तात्परय॑ रखता है अर्थात्‌ सूर्यमे १६ हजार पक्तियोके स्कधको 
प्रकाशमान करनेका निमित्तपना है । इस निमित्तदृष्टिसे यह बात सिद्ध है कि सूर्यकी सोलह 
हजार किरणों है । सूर्य सूर्यमे है, पटादि अपने स्वरूपमे हैं | यही बात मेरे विषयमे,भी है। मैं 
जगतके पदार्थोकों नही जानता हू, मात्र अपने स्वरूपको जानता हू, क्योकि ज्ञानगुरा मेरा 
अफिनल्न, असाधारण गुण है, उसकी क्रिया व उस क्रियाका कर्म मैं ही हू। ज्ञानकों कार्य 
जानकराहै।चवह मेरे प्रदेगोसे बाहर नहीं हो सकता । 
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# फ्रक्ाज्ञानुछ्भात्स/निज जेयाकारका जानत--अंब यह यह विचार्ना है,कि ज्ञान जानता है 
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है । तो जानता किसे है ? जो जाननेमे आवेगा वह कुछ न कुछ आकार रूप होगा, तो इसका 
यह समाधान है कि ज्ञान निज ज्ञेयाक्रारोको जीनता है। ये ज्ञेयाकार ऊट-पटाग नही बन गये 
है, ज्ञेय द्रव्य जैसा है वैसे आकाररूप ज्ञानको ज्ञेयाकारोकी परिशति हुई । देखो ज्ञानकी कैसी 
महिमा है--इतना बडे विश्वका आकार देहमात्र अ्रसख्य प्रदेशोमे ऐसा समाया कि जाननेमे 
उतना ही बडा आ रहा है। यहाँ ये ज्ेयाकार विश्वके किसी पदार्थसे नही आये, किन्तु पदार्थों 
को निमित्तमात्र पाकर ज्ञानसे ही निकले । ये ज्ञेयाकार ज्ञानमे पहलेसे भरे हुए नही थे, किन्तु 
ज्ञानमे वर्तमान मात्र पर्यायसे प्रकट हुए है । जैसे बाह्य समक्ष वस्तुवोकों निमित्तमान्न पाकर 
दर्षणमे वैसा आकार होता है, यह आकार बाह्य वस्तुवोसें निकलकर नहीं आया, किन्तु बाह्य 
वस्तुवोको निमित्तमात्र पाकर दर्षशासे ही आकार निकला | यह आकार दर्पणमें पहिलेसे भरा 
नही था, विच्तु बाह्य समक्ष वस्तुवोको निमित्तमात्र पाकर दर्पणमे वर्तमान पर्याय म।त्रसे प्रकट 
हुआ है | हाँ तो ज्ञानने जिनको निमित्तमात्र पाकर निज ज्ञेयाकारकी सृष्टि की, उन निमित्तभूत 
परद्रव्योको नहीं जाना। मात्र व्यवहारसे ऐसा कहा जाता है कि ज्ञानने घट पट शआ्रादिकों 
जाना । इस व्यवहारका कारण यह है कि ज्ञानके विपयश्चृत ज्ञेयाकारोबी रचनामे निमित्तभूत 
या आंश्रयभूत परद्रव्य है। 

स्वकीय चेतन्णत्मकताका उपयोग--इस प्रकार इस जीवके ज्ञानके ज्ञेयाकारको जो 
चेतन अचेतन वस्तु आ्राश्नयभूतत होता है, उस पदार्थकों अनादि मोहसे स्फारवश परिग्रह बना 
लेता है और सम्बंध मानने लगता है। किन्तु मुझ स्वकीय चैतन्यात्मक द्र॒व्यसे सभी अ्रन्य 
चेतन्यात्मक द्रव्य व अचेतन द्रव्य अत्यन्ताभाव वाले पदार्थ है । त्रिकालमे भी मेरा किसी पर- 
द्रव्यसे सम्बंध नहीं है। इस प्रकार स्वकीय स्वकीय सत्ता की स्वतन्नताको देखकर जो 
निकट भव्य जीव वस्तुवोका स्वतत्न स्वतत्र रूप परिच्छेदन करता है वह ही भले प्रकार स्व 
श्र परके विवेकको प्राप्त करता है और समस्त मोहका क्षय करता है । स्वपरविवेक बिना 
मोहका क्षय नही होता । मोहके क्षयके बिना आत्मशाति प्राप्त नही हो सकती । भरत मै यह 
स्वपरविवेकके लिये पयत हू | यहाँ इस सकलपका यह भाव है कि जिस स्वपरविवेकको प्राप्त 
किया है उसकी हृढताके लिये पूर्ण सावचान हु । 

मोहक्षयक्े उपायोकी सिद्धिका उपसंहरणं--अब मोहके क्षपण करनेके उपायोका 
वर्णन करके प्रधान उपाय जो स्वपरविवेक उसकी सिद्धि आगमसे होती है, श्रतः आगमके 
लिये प्रेरणा करते हुए आ्राचायंदेव उपसहार करते है--उपसहार तो वस्तुत उप कहिये समीप 
से अपने आपसे, स कहिये भले प्रकारसे हरण करने, धारण करनेको कहते है । सो निश्चयत 
तो आचार्य इस स्वपरविवेक सिद्धिको अपने आपमे धारण कर रहे हैं, किन्तु परक्रे 'निमित्त इस 
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संड्िके उपायभूत आगमज्ञानके विधानको लक्ष्यमे रखकर पूर्वोक्त वर्णानका उपसहार करते है-- 
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तम्हा जिणमग्गाहो गुरोहि श्राद परच दत्वेयु । 
अभिमच्छहु णिम्मोह इच्छदि जदि अप्पणो अप्पा ॥६०॥ 

स्वपरविभागसिद्धिसे निर्महता--स्वपर भेदविज्ञान ही मोहका क्षय होता है । इस 
कारणसे यदि निर्मोहभावकों चाहते हो तो जितमार्गै--जैनागमसे सब द्रव्योमे से गुणोके द्वारा 
अपनेको श्रौर परको यथावस्थित जानो । ये छहो द्रव्य एक ही स्थानपर अ्रवस्थित है तथापि 
सत्व सर्वका पृथक्‌-पृथक्‌ है । सहज शुद्ध चैतन्यस्वभाव वाले मुभका जगतके किसी भी चेततन 
अचेतन पदार्थंसे नही है । प्रत्येक द्रव्यमे श्रनत गुण है, उनमे प्रधान गुरा अ्रन्ययोगव्यवच्छेदक 
है अर्थात्‌ प्रधान गुणोके द्वारा अन्य द्रव्यसे प्रकृत द्रव्यका विभाग होता है । इस ही विभागसे 
यथा ज्ञानी मोहको नष्ट करनेमे कुशल होते है | सब द्रव्योको परस्पर पृथक्‌-पृथक जाननेका 
प्रयोजन यह है कि अपने आपके आत्माको सर्व द्रव्योसे पृथक्‌ जानना और स्वयको ज्ञानमय 
अनुभव करना । यह मेरा अभिन्न चैतन्य स्वय सत्‌ अहैतुक है, क्योकि है। जो वस्तु होती है, 
वह स्वत सिद्ध अहेतुक होतो है । मैं वस्तुभूत हू, सो स्वत सिद्ध ही हु । 

पदार्थ और सृष्टिकी स्वत.सिद्धता--जिनके ग्रभिप्नायमे आत्मा व अनात्मा या किसी 
की किसी सुष्टा द्वारा सृष्टि हुई है, वे पृष्टव्य है कि जो न था, ऐसे कोई अपूर्व पदार्थकी सृष्टि 
हुई है या पहिलेसे सदृभूत पदार्थंकी ग्रवस्थामात्र बदली जाती है। पहिले पक्षमे उपादान द्रव्य 
क्या है ? जगतमे उपादान बिना कुछ भी रचना नही देखी जाती है । यदि सुक्ष्म उपादानभुत 
वस्तुको स्वीकार करते हो तब सत्ता स्वय पहिले सिद्ध हो गई । यदि ईश्वरकों उपादान स्वीं- 
कार करते हो तो सारी सुष्टिमे ईश्वरके चैतन्यादि गुण ही विकसित होने चाहियें भर सब 
श्रनवच्छिन्न अखड होना चाहिये । यदि सदृभूत पदार्थकी श्रवस्थामात्रकों सृष्टि कहते हो तब 
इृष्ट ही है, फिर तो केवल निमित्तमें ही विवाद है । सो वैज्ञानिक शैलीसे इसका हल करना 
चाहिये । । 
ग्रात्मस्वरूप--हाँ तो मेरा चैतन्य ही मैं हु, जो चित्स्वरूप होनेके कारण अ्रतरज्ञ व 
बहिरज्जब्पसे प्रकाशक है श्र्थात्‌ स्वको और परको जानने वाला है, ऐसा अभिन्न चैतन्य मैं 
हू । सो मैं इस मेरे समान जाति वाले चित्स्वरूपी अन्य द्रव्योसे व अ्रसमानजातीय अन्य द्रव्यो 
को छोडकर मेरे आत्मामे ही यह वर्तमान है, उसके द्वारा मै अपने भ्रापको ही जानता हू । मै 
समस्त कालमे रहने वाला ध्रूव हू, मैं उपादव्यययुक्त हू, मात्र श्रूव कोई वस्तु नहीं है तथापि 
उत्पादव्यय वाले धर्म मुभमे सदा नहीं टिकते, और मैं केवल किसी पर्यायमात्र नहीं हू, भ्रतः 
स्वभावकी दंष्टिसे देखनेपर मैं ध्रव ही है। इस ही प्रकार जैसे सर्व ग्रन्य उव्योंसे पृथक्‌ मदीय 
चैतस्यगुणके द्वारा--जो कि सर्वद्रव्योंसे पृथक्‌ * गपने स्वलक्षगासे मभमे कापकर रहता है-- मै 
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अपनेको आ्रावान्तर सत्तावान निश्चित करता हू, उस ही प्रकार सब ही पदार्थ पृथक्‌-पृथक्‌ वर्ते- 
मान अपने-अपने लक्षरों द्वारा जो अन्य-अ्रन्य द्रव्योको छोडकर विवक्षित उस ही द्रव्यमे रहते 


है, त्रिकाल रहने वाले आकाश, धर्म, अधर्म, काल पुदूगल व जीवान्तर है, ऐसा मैं निश्चय 
करता हू, पुदूगलका स्वलक्षण रूप, रस, गंध, स्परशवर्ती मूर्ति हैं । धर्मद्रव्यका स्वलक्षण जीव 


और पुदुगलकी गतिका निमित्तभूत अमूर्ति असाधाररा द्रव्यत्व है | अधर्मद्रव्यका स्वलक्षण जीव 
और पुदूगलकी स्थितिका निमित्तभूत अ्रमूरततिक असाधारण द्रव्यत्व है। श्राकाशका अ्रवगाहन- 
हेतुत्ववान भ्रसाधाररा द्रव्यत्व, कालका परिणमन हेतुत्ग्वान अ्रसावारण द्रव्यत्व है । इसलिये 
न तो मै पुद्गल हू, न धर्मद्रव्य हू, न अधर्मद्रव्य हु, न काल हु और न जीवान्तर हु । सर्व सत्‌ 
परस्पर जुदे है । प्रत्येक द्रव्य अपने गरुणोमे ही तन्मय हैं । 
द्रव्योमे परस्पर पार्थवयव्यवस्था--जैसे अग्निका सयोग पाकर पान्ररथ जल गर्म हो 
जाता है ऐसा निमित्तन॑मित्तिक सम्बंध है, तो भी अग्नि परिणतिसे जलने गर्म अ्रवस्था 
धारण नही की, किन्तु जलनेकी शीत पर्यायका तिरोभाव करके उष्णपर्याय प्रकट की । गुरु 
शिष्यको पढाता है, वहाँ जो शिष्य ज्ञानवान बना वह गुछके ज्ञानकी परिणतिसे नहीं बना 
किन्तु शिष्य स्वयकी ज्ञानपरिणतिसे ज्ञानी हुआ । एक द्रव्यसे व्यसे दूसरा द्रव्य पृथक है, इसका मूल 
कारण या लक्षण-चिह्न यही है, जो एककी परिणतिसे दूसरा नही परिणमता | जैसे एक कमरे 
में १०-१५ दीपकोका प्रकाश है, वहाँ प्रत्येक दीपकका प्रकाश अलग-अलग स्वरूप रख रहा 
है, वहांसे यदि ७-८ दीपक उठा लिये जावें, तो उतने प्रकाशकी कमी हो जाती है | इससे यह 
प्रतीत है कि वहाँ १५ दीपकोका प्रकाश भिन्न-भिन्न है। इसी तरह लोकाकाणशके किसी भी 
एक, स्थानपर छहो द्रव्य है, और जीव पुद्ृगल तो उनमें अ्नन्तानत है, फिर भी वे सब पृथक्‌- 
पृथक्‌ ही है, अपने-अपने स्वरूपसे कोई च्युत नही है । यहाँ दीपक प्रकाणका हृष्टान्त लौकिक 
जनोकी अपेक्षे। दिया गया है | वास्तवमे तो दीपकका प्रकाश दीपकसे बाहर नहीं है, दीपक 
जितना ही दीपकका प्रकाश है । दीपक उतना कहलाता है जितना कि लौ है। उस दीपकको 
निमित्त पाकर जो स्कघ प्रकाशमान है, उसके निमित्तनैमित्तिक सम्बबके कारण दीपकके 
प्रकाशवगर उपचार किया जाता है । वहाँ यह अर्थ लगा लेना कि जैसे दीपककी परिणतिसे स्कथ 
पतगणमान नहीं है दीपककों निमित्त पाकर स्कवकी परिणतिसे ही स्कंब प्रकाशमान हैं, 
॥ त्तरह एक द्रव्यदी परिणतिसे दूसरे द्रव्यकी कोई परिणति नहीं होती । स्कधोमे भी सभी 
स्व वमरेमे एक स्थानपर होते हुए भी किसीकी परिणशतिसे कोई नहीं पर्िणिमते, सव अपनी 
धपनी परिणतिसे परिणमते हे । एक स्कथमे भी और-ओऔर दीपकोका निमित्त पाकर प्रकाशकी 
पेरीमे अधिवता होतो जाती है. वहाँ उत श्रेणियोंके निमित्त पृथकू-पृथक्‌ है, उनको निमित्त 
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मात्र पाकर प्रकाशके अ्रविभाग श्रतिच्छेद भी जुद्दे-जु३ है, किर्स,मे विसीका प्रवेश नही है | इन 
सब पृथवत्वव्यवस्थानोके दृष्टान्तसे द्रव्यमे भी पृथवत्वव्यवस्था सुघटित समझ लेनी चाहिये । 
सर्व द्रव्योके स्थ।वमे मिलकर अवस्थित होनेपर भी मेरा चैतन्य मेरे स्वरूपसे श्रप्रच्युत 
ही है, यह स्वरूपसत्ता मुझे पृथक्‌ ही बतलाती है | इस तरह सव द्रव्य पृथक्‌-पृथक्‌ है, अपनी- 
अपनी स्वरूपसत्ता लिये हुए है। स्वपरविवेककों निश्चित कर लेने वाले आत्माके विकारकारी 
जो मोहाकुर उसकी उत्पत्ति नही होती है। अ्रत हे आत्मन्‌ ! करने योग्य कार्य यह ही है 
कि दु खके कारणभूत मोहभावका अभाव करनेके ग्र्थ स्वपरविवेक करों श्रौर इस भेदविज्ञानकों 
हृढ बनावो । 
यथाथे श्रद्धानके बिना धर्मके श्रलाभका कथन--भ्रब॒जिनोदित अ्रथ्थके श्रद्धा बिना 
धर्मनाभ नहीं होता, इस बातका प्रतर्क करते है प्रकृष्ट तक॑ करके हृढ भाव बनाते हैं। जगतमे 
सर्वे अर्थ जैसे अवस्थित है वैसे ही जिनेन्द्रदेव द्वारा प्रणीत हैं । भ्रनत तीर्थंकरोंने अर्थके स्वरूप 
की व्यवस्था ऐसी स्वतत्र सुनिश्चित बताई है। जैसे पदार्थोका स्वरूप नहीं बदलता बसे ही 
जिनेन्द्रोपदेश भी अनादि परम्परासे सत्य ही चला रहा है, वह भी नहीं बदलता । पदार्थ जैसे 
है उस प्रकारके श्रद्धानके बिना धर्मलाभ नहीं होता है । धर्म नाम आत्मस्वभावका है उसकी 
प्राप्ति परपदार्थ व विभावमे आत्मीयता हटने से होती है, यह भेदविज्ञानसे ही शक्‍य है। 
भेदविज्ञानके लिये जो पदार्थ जैसे है वैसे ही श्रद्धानकी आवश्यकता है। सर्वपदार्थ श्रपनेमे 
अखड सत्ता लिये हुए हैं, द्रव्यकी पर्याय उस ही द्रव्यसे उठती है इस प्रकार सव द्रव्य स्वरूपसे 
ही अत्यन्त स्वतस्त्र है, इस श्रद्धामे परपदार्थंकी उन्मुखता नही रहती है । वहाँ धर्म आरत्मस्व- 
भावपर दृष्टि होती है, वही धर्मलाभ है । इस ही बातको आराचार्यदेव कहते है--- 
सत्तासबद्ेंदे सविसेसे जो हि रोव सामण्णे । 
सहृहृदि ण॒ सो सवणों तत्तो धम्मो णु सभवदि ॥६ १॥ 
सत्‌ श्रद्धा बिना धर्मकी श्रसंभवता--संत्ताकरि सबद्ध विशेष स्वरूपकरि सहित इन 
द्रव्योकी जो नही श्रद्धान करता है वह द्रव्यसे मुनिषदसे हो तो भी वह श्रमण नहीं है उस 
श्रमणासे धर्म उत्पन्त नहीं होता । सन्मात्रकी अ्रपेक्षा किसी पदार्थसे किसी पदार्थकी विसदशता 
वही है। सभी सत्‌ हैं है मे क्या भेद ? इसलिये सहश अस्तित्व॑ करिके सहित होनेसे सब द्रव्य 
प्तामान्यभावको प्राप्त हो रहे हैं, फिर भी स्वरूपास्तित्व सबका जुदा है, ऐसे ही भिन्‍न हक रे 
को स्वत लिये हुए पदार्थ अनादिसे है, अतः सर्वसविशेष है, परस्पर ग्रत्यन्ताभावको लिये हैं, 
मैं सर्वसे न्‍्यारा स्वरूपी हू, सर्व मुभसे अत्यन्त न्‍्यारे स्वह्पी हैं-“इस प्रकारसे न हर 
ही करता ऐसा विवेक नहीं करता वह अपने श्रामण्य वेशसे अपने झापको धोखेमे रखता है, , 
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ठगता है, वह श्रमण नही है । यहाँ श्रमणका प्रकरण है, प्रसंग है । वस्तुकी सत्य श्रद्धा बिना 
कुछ धर्मका बाह्य कार्य किया जावे, उससे तो वह आत्मा अपने आपको ठगता है, क्योंकि 
मान्यतांमे यह बैठा कि मैं धर्मात्मा हु और वहाँ धर्म सभव नहीं है | सो यह बडी अ्रसाव- 
धानी है। इससे तो अ्रविरत सम्यग्दृष्टिकी सावधानी देखों, वह श्रव्रत अवस्थामे रहता हुश्ा 
अपनी स्थितिसे घृणा रखता है, अपनी किसी परिणतिको ध्रूव आत्मा नहीं समझता । 

धर्मोवलस्भका उपाय---मै आ्रात्मा अनादि ग्रनत अहेतुक प्रव एक ज्ञानस्वभावी हू 
इस प्रकार भावनापूर्वक आात्मस्वभावका अ्रवलम्बन लेकर झपन्ी प्रतीति करे । क्षणिक परि- 
णतियोकी तो जब तक स्मरण है श्रमण गअज्ञान श्रेणियोमे टालता रहता है और यही प्रधान 
कारण है कि उसकी स्वरूपहृप्टि बहुत बहुत बनी रहती है । इसलिये धर्मल।भ उपाय भेद- 
विज्ञान है और भेदविज्ञानका उपाय जैसे जैसे द्रव्य अपने-अ्रपने विशेष स्वरूपको लिये हुए 
है स्वचतुष्टयसे सत्‌ परचतुष्टयसे असत्‌ वैसा श्रद्धानु करता है। इसके बिना धर्मलाभ नही 
होता । जैसे जिस न्‍्यारियेको सोनेके करा और रजके कणोका विशेषस्वरूपका विज्ञान नही है 
वह शोधक कैसे शोधक कहला सकता है--रेणुसे भिन्‍न सुवर्णो कणको कैसे ग्रहरा कर सकता 
है ? नही कर सकता है । इसी प्रकार निजस्वभावकाी और पर व परभावको जो नही जानता 
है वह परके उपयोगको छोडकर श्रात्मस्वभावका उपयोग कैसे कर सकता है ? नहीं कर 
सकता । रागद्वेष विभावोसे रहित ज्ञायकस्वभावमय श्रात्मतत्वकी उपयोग द्वारा उपलब्धि 
होन। धर्मोप लव्धि है, उसका वह थात्र नही है, जिसे वस्तुस्वरूपका यथार्थ श्रद्धान नही है, 
धर्म जहाँसे प्रकट होता है उसे जाने बिना धर्म कैसे प्रकट होगा ? 

सहज स्वभावके अ्रवलस्बनसे धर्मलाभ--धर्म बाह्य पदार्थंकी देन नही है, मेरा धर्म 
किसी बाह्य वस्तुप्रे है ही नही, तब वहाँसे कैसे प्रकट होगा ? प्रत्युत बाह्य किसी वस्तुसे धर्म 
होता है, इस दृष्टिमे बाह्य परपदार्थंवो विषय किया । जिससे निमित्तदृष्टिके कारण विभाव ही 
बढ़ा, वहाँ धर्मकी उत्पत्ति नहीं हुई । निमित्तदृष्टिमि धर्मका विकास सभव ही नही है | अखड 
पूर्ण विशुद्ध ज्ञानस्वभावमय निज आत्माका अभेदस्वभावसे अनुभव किये बिना बाह्मका प्रसद्भध 
कसे छूटे ? बाह्यसद्भ अनांदिसे रहनेके कारण अभ्यस्त बन गया है । उसकी मुक्ति स्वभावदृष्टि 
बिना नहीं होगी । इसलिये जो पदार्थ जैसे अपने-अपने विशेष स्वभाव वाला है, उसे वैसा ही 
श्रद्धान करो, इससे भेदविज्ञान होगा । भेदविज्ञानके अ्रनतर अहितका परिहार हितका उपाय 
होगा, उससे धर्मंक। विकास होगा । जीवको धर्म ही शरण है, विकल्पोकी बहुलतासे श्रात्माके 
किसी हितकी सिद्धि नहीं, जगतके समागमसे किसी हितकी सिद्धि नहीं । हित स्वभावद्ष्टिमे 
है, क्योकि इससे ही निराकुल परिरतिका विकास होता है। गआात्माका स्वभाव ज्ञान और 
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भ्रानदमय है । जगतके जीवोकी इन दो की ही वाछा है-- ज्ञान और श्रानद । सो ये तो आत्मा 
के स्वभाव ही है, परन्तु ऐसा न समझ पाया । इसलिये परदृष्टि कर मलीन बनते हुए ससारमे 
रलना पडा है | एकसी साढ़े सित्यानवे करोड बुल वाले शरीरोमे मा है | इन सब भवोमे 
एक मनुष्यभव आय॑ वुल सर्वेथोग्यता कठिन है, ,सो भी कभी पाया तो आहारादि सजन्ञावोकी 
आसक्तिमे काल खो दिया । 

श्रधिकारके सम्हालकी उपयुक्तता--हे झात्मन्‌ | इस समय तुम जिस स्थितिमे हो, 
वह झागे कल्याणाके लिये मार्ग बना लेनेके लिये बडा उपयुक्त है । श्रत सब ममत्व श्रज्ञानको 
छोडकर अपने ग्रापको एक अभेदस्वभावसे अनुभव करो, यहाँ धर्म श्रपनी उत्पत्तिको ग्रनुभवने 
लगेगा । यही भाव परमसुखमभय होगा । यहाँ यह प्रथम अ्रधिकार पूर्ण होने वाला है. एव 
द्वितीग ज्ञेयाधिकार लगने वाला है, इन दोनो अ्रधिकारोका सम्बध यह प्रसंग बना रहा है । 
ज्ञानके लिये ज्ञेयज्ञानकी आवश्यकता है | सो ज्ञानका निरूपण करनेके बाद ज्ञेयतत्वका निरू- 
पर आवश्यक हो गया है। यह गाथा ज्ञानाधिकारकी उपान्त्य गाथा है इस गाथाके बाद 
ग्भेदस्वभावी धर्मेकी भावत्ा करनेके| लिये एक गाथा कही जायगी । जिस याथाके बिना 
ज्ञानाधिकारकी समाप्ति उहं श्यप्रदर्शतके कमी बता देने वाली होती है । 

आदिसंगलभावनाका स्मरण--अब अतिम मगलभावनासे पहिले इस ज्ञानाधिकारमे 


किस क्रमसे क्‍या वर्णोत किया गया, यह अतिसक्षेपसे बताते हे । सबसे पहिले नमस्कार विधि 
को करके प्रतिज्ञा बतलाई है, जो प्रतिज्ञा की गई है--“उपसयामि सम्म जत्तों विव्वाण 
सपत्तो” मै समताभावको प्राप्त होता हु, जिससे निर्वाणकी प्रापि होती है । यहा हृढसकल्प ही 
प्रतिज्ञा है। समताभाव बिना निर्वाणका मागे नही है । रागह्वेष विभावसे हर रहनेके लिये, 
जितने धर्मकार्य किये जाते है, वे समताभावके लिये है । यहाँ समतासे परिपूर्ण अरहत सिद्ध 
भगवामको नमस्कार किया गया है, इससे समताका उद्देश्य करने वालेका है, यही स्पष्ट रहना 
चाहिये । इसी समताभावको पूर्ण पानेका यत्न आचाय॑, उपाध्याय, साधु करते हैं | उनका स्म- 
रण भी समताभावके उहं श्यका द्योतक है । | ! 

धर्मंपरिणत शआत्माकी धर्मरूपता--एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ भी नहीं करता, इस 
श्रद्धा वाले रागवश किसी ध्यानमे आते है तो बीतराग श्रात्माके ध्यानमे, और इसी कारण 
उनका समतासे अतिरिक्त अन्य उद्देश्य नहीं होता । इस प्रकार प्रथम समताका सकत्प किया, 
फिर वह समता क्या वस्तु है ” इसका निर्णय किया, क्योकि जिसे पाता है, भौर जिसकी 
दृष्टि बिना पाना होता नही, उसे जाने बिना कोई सिद्धि नही है । श्रत समतापरिणामको धर्म । 
“हपमे निश्चय क्रिया “चारित्त खलु धम्मो धम्मों जो सो समोत्ति विहिंद्दो” चर्म धम समता 


कल 
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ये एकार्थक है । अपने ज्ञानस्वरूपसे अवस्थित रहना चारित्र है, धर्म है, समता है । इस प्रकार 
समतापरिणामको धर्म निश्चित करके फिर यह निश्चय करो कि धर्म श्रर्थात्‌ आत्मस्वभाव 
श्रात्मासे जुदा नही है, और धर्मभावपर किया उपयोग भी उस कालमे जुदा नही है। अतः 
“परिणमदि जेण दव्व तत्काल तम्मयत्ति पिण्णत्त । तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मो मुणे- 
यब्वो” इस विधिके अनुसार आ्रात्माके ही धर्मपना निश्चित किया हैं । 

शुद्धोपयोगसे परमधर्मलाभका वर्णान--परन्तु धर्मभावकी दृष्टि श्रा जानेपर भी कभी 
ऐसा होता है कि शुभोषयोगकी परिणति भी हो जाती है तब यह शुभोपयोग वस्तुत शिवमार्ग 
का घातक ही है | वयोकि शुभोपयोग भी अशुद्धोपयोग है तब अश्ुद्धोपयोग जैसे ग्रात्मसिद्धिका 
विरोधी है वैसे ही शुभोपयोग भी आत्मसिद्धिका विरोधी है । भरत धर्मंभावसे परिणत आत्मा 
यदि शुद्धोपयोगकरि युक्त हैं तो निर्वाणसुखको प्राप्त करता है। इस प्रसगको लेकर शुद्धोप- 
योग व शुद्धोपयोगसे परिणत आत्माके स्वरूपका वर्णन किया और समस्त अशुद्धोपयोग व 
उसके फल पुण्य पाप व सुख ढु खको सबको समान निश्चित कर दूर कराया तथा इन्द्रियज 
ज्ञान सुखकों हेय विस्तृत किया । पुन शुद्धोपयोगके विशेष स्वरूपको बताकर उसके फलस्वरूप 
सहज ज्ञान और आ्रानदका उद्योतन करके अर्थात्‌ अपने आपमे प्रकट हुए सहज ज्ञान ग्रानदकी 
तरगोका स्पर्श करके आ्राचार्य श्री कु दकु द देवने ज्ञान और आनदके स्वरूपका विस्तारसे वर्णन 
किया । इस तरह ज्ञानाधिकारमे आचायेदेवने अपने अविनाभावी सहज सुखकों साथ लेकर 
ज्ञानके स्वरूपका स्पष्ट वर्णन किया । इस ही ज्ञानस्वभावकी इृष्टिमे सर्वेहित निहित है, अत. 
यह परमार्थ ज्ञानाधिकार हम सबको शिवस्वरूप होझो । 

घ॒र्मस्वरूपताका श्रवधारण--अंब यह पूर्ण धारणा करते हैं कि मै ही साक्षात्‌ धर्म- 
स्वरूप हू, धर्ममूरति हू । इसीको प्रक्रियापूवंक वर्णान करेंगे । ससारी जीवने जो भ्रब तक दुश्ख 
उठाया उसका मूलभाव केवल परस्पहा है--परकी आ्राशा वाञ्छा-तृष्णा है। धन आाहारादि 
भिन्न सत्ता वाले अचेतन पदार्थ, पुत्र मित्रादिं बधनबद्ध चेतन पदार्थ और शरीर अ्रचेतन 
पदार्थ-ये तो प्रकट पर है, इनमे व्यर्थ वाउछाका फल ससारपरिश्रमणं है । इनसे हटकर अब 
निज आात्मप्रदेशोमे देखो क्या-वया पर नाच रहा है ? मै एक भ्र्‌व ज्ञानस्वाभावी द्रव्य हु, जो 
अध्र व है वह मैं नही, रागादि परिणाम ग्रौपाधिक है और अप्न व है, अ्रतः परक्षायोपशमिक 
ज्ञानादि कर्म क्षयोपशमाधीन है, अतः अध्न व है वह भी पर है । केवलज्ञान भी क्षरिक परिणति 
है, अत, इन सबसे उपयोग हटाकर एक निज प्रूव ज्ञानस्वभावी शुद्ध द्रव्यमे उपयोग करना 
चाहिये । इस ही शुद्धोपयोगके प्रसादसे प्रपदार्थकी निःस्पृहता प्रकट होती है । इस प्रकार अब 
विस किस हो प्रकारसे अर्थात्‌ बडे पुरुषार्थसे ज्सि प्रकार बने उस ही उपलम्भके यत्नसे 


श्व्प 
हर ेल्‍ प्रवचनरार प्रवनन 
शैंडापयागका अचल) जसके 7 मि्पन््त धन ४ 
3 मर ० 20 0 कक साधना हु, सो (रनिःपृहत 
प्राप्त करता हुआ, फरतक्त्यताको प्राप्त करके वि दे हि मम सर म 8 8 
होने पर भी विवाग्िज उठते हए भेद हे हक कक 2" 8 0 
है ेल्‍ टृए भेदने उनकी बासनाको नष्ट किया, मेरे अ्रव यही 
व्यपरिथत है। जो धर्मस्वरूप है वह ही साक्षात्‌ मैं हू । क्योकि में धर्म अर्थात्‌ स्वभावसे प्रति- 
रिक्त कुछ भी नहीं ह, इस ही वातको ध्वनित करते है-- 
जो शिट्ठदमोह बिट्ठी आगरमकुसलों विराग चरियम्मि । 
अव्युद्धिदों महुप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों ॥&२॥ 

निर्मोह ज्ञानीकी धर्मरूपता--जिसमे प्रथम शुद्ध आत्मदेवकी प्रतीति गुणकी भक्ति 
करके उनसे प्राप्त किये वचनो द्वारा वस्तुस्वरूपका निर्णाय किया और सात तत्त्वोके »द्धानरूप 
व्यवहार सम्यकत्वके अभेदग्राही उपयोगसे निजशुद्धात्माकी रुचिरूप निश्चयोन्मुखतया सम्यकत्व 
परिणशामसे परिणति पाई, वह नियमसे दर्शन मोहको विनष्ट बरता है, सो नष्ट कर दिया है, 
दर्शनमोहको जिसने ऐसा अतरात्मा आगमकुशल होता है । वीतराग सर्वज्ञ द्वारा प्रणीत झागम 
का जिसे अभ्यास है और निज बुद्वात्माकी रुचि है, वह उपाधिरहित सहज ज्ञानके स्वसवेदन 
में कुशल ही है, श्रत वस्तुत सम्यग्हष्टि ही आगमकुशल हो पाता है। ऐसा सम्यग्हृष्टि, सम्य- 
ज्ञानी ब्रत समिति प्रादि बहिरज्भ चारित्रमे रहकर निज जुद्ध श्रात्मामे निश्चित परिणति 
करता है । सो इस प्रकार वीतराग चारित्रमे भले प्रकार उद्यमी हुआ महात्मा स्वय धर्म है, 
ऐसा अधमंसख्य ससारकों पार करने वालोने दिखाया है । 

स्वभावदृष्टिसमे धर्मविकास--अहो ! यह आत्मा स्वय घर्मरूप है। आहा ! यह तो 
मेरा मनोरथ ही अतरज् भाव ही है । यह धर्म नया कहीसे पैदा नही करना है, क्योकि मेरा 
धर्म कही बाहर नही है । वह «यही अ्रन्तरमे है, विन्‍्तु उसका घात करने वाली यदि कुछ है 
तो वह बाह्य पदार्थमे मोह करनेकी दृष्टि मात्र ही है | सो वह वृदृष्टि आत्मज्ञान ढ्वारा दूर हुई, 
नष्ट हुई । यह आत्मज्ञान पूर्ण आस्तिक्यसे भरा हुआ्ना है, वयोकि जिनेन्द्रदेव द्वारा प्रणोत भग्रम 
के विधिपूर्वक अ्रभ्याससे इस आत्मज्ञानकी पृष्टि भी हुई है। इस तरह आत्मज्ञान द्वारा यह 
मोहहृष्टि न हुई और अब आगे यह कुदृष्टि कभी भी नहीं हो सकेगी । कोईसा भी बंद अर्थ 
मुझभमे भिकाल भी प्रवेश नहीं पा सकता । वस्तुकी स्वतः ही ऐसी व्यवस्था है तब मोह एक 
कल्पनामात्र ही हैं| परवस्तु कोई भी अपनी नही हो सकती । तब व्यथ्थंके ही 5 भावते रवभाव 
रूप महाघन दबा हुआ है, और आत्मन्‌ पवित्र ज्ञानानदमय होकर भी मूढदा कर रहा है, 
नरजन्म खो रहा है । अपने धर्मभावको पहिचान । यह धर्म-ज्ञानरवभाव अनादिसे र भमे ही 
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प्रकाशमान है, इसपर दृष्टि देते ही सारा मोह अज्ञान भाग जाता है । अ्रहो ! यह मै आत्मा 
स्वय धर्मरूप हू, सो भ्रब मै इसके उपयोग द्वारा जीवन पाता हुआ स्वय धर्मरूप होकर समस्त 
विष्नवाघावोसे रहित सदा ही ऐसे घर्मभावमय ज्ञाताद्रष्टाहप निष्कंप ठहरा रह । ज्यादा 
विस्तारसे क्या ? करनेसे हो काम सरेगा, अत हढतासे ज्ञाताद्रष्टाकी स्थितिस्वरूप घर्ममय रहू । 

आत्सलाभका स्वस्तिवाद--यह धर्मंका पुण्य दर्शन जैनेन्द्र परमागमकी सेवासे हुशआा 
है । सो इस जैनेन्द्र-भागवत-परमागम शब्दब्रह्मको मेरा नमस्कार हो, भक्तिभाव सहित मेरा | 
सर्वे समर्पण हो और आगमसेवामूलक हुए आत्मतत्त्वोपलम्भके लिये स्वस्ति हो, जिसके प्रसाद 
से भ्रनादिकालसे बद्ध मोहभाव जो मेरे सर्वसकटोका मूल था, वह भीत्र नष्ट हों गया । मोह- 
भावके विनाश होनेपर सहज ज्ञान निरुपाधि शुद्धात्म सवेदनसे अतिरिक्त कोई वैभव नही है, 
ग्रन्य सब बलेश ही कलेश है | वह द्रव्य धन्य है, वह प्रदेश धन्य है, वह॒ परिणति धन्य है, वह 
भाव धन्य है जहाँ मोहका अभाव हुआ । परपदार्थोमे सम्बन्ध मानने, कुछ परिणति करनेकी 
वृद्धिसि ही बड़े सकट हुए, मेरे ही मात्र श्रमसे मैने विपदावोक। पहाड ढोया । 

श्रात्माका स्वतंत्र श्रौर सत्य स्वरूप+- सुखका यह उपाय तो बडा सरल है, स्वत्तत्न है, 
सत्य है, इसके पता बिना ही सारी अ्मणा हुई । अब पता पाया कि सर्व पदार्थ भिन्न है, 
कोई किसीकी परिणति नही करता, मै मिथ्यात्ववश पहिले परका करने बाला हू, इस मान्यता 
भमात्रको ही करता रहा, परका तो मैं कुछ कर भी न सकता था । मैं परमे कुछ कर ही नही 
रहा, न कर सकृगा और न मेरे परमे करनेको ही कुछ है । मैने धर्मंभावके दर्शन किये । 
इसकी हठभावनाके प्रसादसे शुद्धोपपोग उदय हुआ । अहो ! अ्रहा | यह तो छुद्धोपयोग स्वय 
वीत्तराग चारित्रात्मक है। मैं तो बडा ही सुलझा हुआ निकला | श्रन्य कोई खट्पट ही मेरे 
करनेको नही है । मेरा ज्ञानस्वभाव स्वय रागादिके परिहार स्वभावको लिये हुए है, इस ज्ञान- 
स्वभावको हढतासें उपयोगमे स्थिर करे रहना ही काम रह गया है, यही स्थिति वीतराग 
चारित्रकी है। इस वीतरागत्तारित्रात्मक शुद्धोपयोगके लिये स्वस्ति हो, जिसके प्रसादसे यह 
मैं आ्रात्मा स्वय धर्मस्वरूप हो गया। 

स्वात्मोपलब्धिका कार्यक्रम--इस प्रकार प्रथम साधारण परिचय द्वारा ही देव शास्त्र 
गुरुका परिचय पाकर इनकी आराधनासे वस्तुके स्वरूपको समझें, उसको विशेष जाननेके लिये 
ग्रागमका अश्यास करें । आगमाभ्यासके फलमे निरुपाधि अ्रनादि अनत ज्ञायकस्वभावकी झ्ारा- 
धना करें, जिसके फलस्वरूप स्वत रागादिके उपयोगकोी परिणति दूर होकर विशुद्ध चैतन्य- 
स्वभावका उपयोग होगा, उससे विश्युद्ध चैतव्यका अनुभवन होगा । चैततन्यानुभवके द्वारा सम्य- 
ग्द्शनके परिणामको पाता हुआ अतरात्मा वर्शनमोहका अभाव कर देता है, जिससे धर्मंभाव 
का साक्षात्‌ मिलन होता रहता है । इस तरह शुद्धोपयोगको प्राप्त करके यह आत्मा स्वय धर्म 


१४० प्रवचनसार प्रवचन 


रूप होता है । सो इस उपयोगको ज्ञेयस्वरूप ज्ञानतत्त्वमे विलीन करके आत्मा सहज शोभाय- 
मान सम्यर्दशंन, ज्ञान, चारित्रको एकता स्वरूप महानक्ष्मीको प्राप्त करेगा ही | मुक्त अवस्थामे 
निरुपराग शुद्धात्माके अनुभवरूप धर्मकी यह पूर्णो स्थिति सहश परिणममान होते हुए भी सतत 
बनी रहेगी। सर्वोच्च प्रानन्द व ज्ञान तथा साथ ही परद्रव्यसे अत्यन्त निर्लेप अ्रवस्थान यहाँ 
ही है मुसुक्ष॒ुवोके मोक्षमार्गंका अ्रत यहाँ ही हैं अर्थात्‌ उस स्वमार्गससे चलते-चलते अतमे जिस 
मजिलपर पहुचता है, जिसके बाद पूर्ण कृतकृत्यता है, कुछ भी करनेको नही रहा, बह परि- 
णपन यहां हो है | हे शुद्ध चैतन्य देव | जयवत होञ्रों । है निज छुद्ध चैतन्य देव ! इस ही 
शुद्ध परिणमनसे परिणमकर स्वभाव व पर्यायमे अनुरूपता करो । 


अध्यात्मयोगी सिद्धान्तन्‍्यायसाहित्य शास्त्री, न्‍्यायतीर्थ 
पुज्य श्री गुरुवय्य सनोहर जी बरी 
2“ “श्रीमतहजानन्द महाराज” द्वारा 
जयपुर नगरमे सन्‌ १६५३ ई० के वर्षायोगमे किये हुये प्रवचनों द्वारा 


"दरद्धचन तार प्रवचन तृतीय भाग” का सन्‌ १६७४ ई० मे यह द्वितीय सशोधित सस्करण 
सम्पन्न हुआ । 


४ 


॥ प्रवचनसार प्रवचन तृतीय भाग समाप्त ॥ 





१४१ 





प्रवचनसार प्रवचन चतुर्थ भाग 


प्रवक्ता--भ्रध्यात्मयोगी सिद्धान्तन्यायसाहित्य शास्त्री, न्‍्यायतीर्थ 
पुज्य श्री गुरुवय्य सनोहर जी वर्ण 


धर्ममार्गकी प्रमुख विशेषता--धर्ममार्गंकी यदि कोई विशेषता है तो वह वस्तुस्वरूप 
की है । एक वस्तु ले लो और उसका वर्शन करते चले जाश्रो । एक वस्तु कितनी हैं ? इतनी 
कि जिसका दूसरा हिस्सा न हो सके । जिसके हिस्से हो जाये, समझो वह वस्तु एक नहीं थी, 
वह अ्रनेक थी एक पिण्डमे । पुदुगलमे मूतंत्व कारण है जिरुसे स्कथ बन जाता । साधारणात्तया 
जिसमे स्पर्श, रूप, रस, गध हो, वह पुद्गल है तथा वही मूतंत्व है, इससे रहित मूत्तत्व नही 
है । मूृतंत्वकी यह व्याख्या है जो सम्बंधित होकर इक्ट्ठू होवें । मृत्तत्व -- जिसके कारण वस्तु 
मिल जाय, एक स्कघ हो जाय याने मूतंरूप धारण कर ले उसे कहते है। परमाणु अन्य स्व- 
हुपसे त कभी मिलेगा और न बिछुडेग, यह वास्तविकता तो स्कथमे रहते हुए भी चल रही 
है । परमाणु एक द्रव्य है, उसमे शक्तियां है, वह खत्म नही होती । द्रव्य, गण, पर्याय उसमे 
तीनो तत्त्व पाये जाते है । वह द्रव्य क्या नष्ट हो जाता है, क्‍या नया उत्पन्न होता है"? यह 
दोनो विशेषताये नही होती, फिर भी पर्याय बदलती रहती है भ्रर्थात्‌ पुदूगलमे बनना, बिगडना 
भर बना रहना पाये जाते है | ऐसी कोई वस्तु नहीं है जो बनती और बिगडती तो नही हो, 
पर बनी रहती हो । ऐसा भी कुछ नही है, जो बिगडती तो हो नहीं और बनती व बनी 
रहती हो । ऐसा भी कुछ नही है कि जो बनी रहती तो हो नही और बनती बिगडतो हो । 
वनना, बिगड़ना बना रहना-ये तीनोकी त्रितयात्मकता वस्तुका स्वरूप है । जैसी शक्ति वाला 
है वह वैसा बनेगा । आरात्मामे दर्शन, ज्ञान, चारित्र गुण है, उनमें भी नये भाव पैदा होना 
पुराने भाव विलीन होना पाये जाते है । 

मारतोय रष्ट्रध्वजक। संकेत--साहित्यमे बनने वाले पदार्थका वर्शन हरे रगसे होता 
है ५.र बिगडने वालेका लाल रगसे किया जता है । स्थिरताका वर्णन सफेद रगसे होता है । 


२४२ चनसार 
प्रवचनसार प्रवचत 
इरा तरह शा्रोय तिरंगे भड़ेमे भी यही वात ध्वनित होती है। बनोका गुचक हरा कह 
प्रतीत होता है श्र ग्रवनति या व्ययका सूचक लाल केसरिया रज् । मध्यावस्थाका प्रतीक 
सफेद नस हैं । जिसपर हरा एवं केसरिया रजड़ू समय-समयपर &पना प्रभाव डालता रहता 
है । सफेद रण बना रहना, लाल रज्ध विगस्ना तथा हरा रद्ध बनना हुआथा । अरवस्थायें प्रत्येक 
पदाथने घद़ती है, इसके बिता गति नहीं हैं। स्वयक्े बारेमे अ्रच्छापन बन सकता है, बुरापन 
टिएड सवता है तथा मध्यकी अ्रवस्था तो चल ही रही है । इस प्रतीतिमे ही तो उठना होगा। 
इस तरह जँनदर्शनमे बडा ही हृदयग्राही ठोस स्याह्वादका रोचक और सत्य वर्णन है । राष्ट्रीय 
“में चौबीस आरे भी सफेद रज़के मध्यमे होते है । जो चौवीस तीथंडूटूर इस युगमे मोक्ष 
गये इसके सकेतका सूचक है । श्रद्धा ज्ञान ारित्र मिलकर मोक्षके मार्ग प्रदाता है । उत्पाद, 
व्यय, छोव्य यह प्रत्येक पदार्थमे हैं । इनसे रहित होना अ्ग्निको णीतल कहनेके समान है तश्श 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यवा छोडकर कोई भी जायेंगे वहाँ, किम्तु विन्‍्हीने सिद्धान्त इसका नहीं 
माना । वस्तुस्वरूपका यथार्थ वर्शान करना जैनदर्शनकी सबसे वडी विशेषता हैं। आत्माका 
वर्शान भी जैनदर्णनमे द्रव्य, गुणा, पर्यायकों लेकर है । दर्शन, जान, चारित्रकी भी इसीसे विशे- 
पता है। वस्तुस्वरूपको निकालनेपर जैनधर्ममे विशेष रहेगा भी- क्या ? इसीसे जैनधर्मका 
विणद महत्व है । उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यका मनन सही-सही हो तो तत्त्वज्ञान विकसित होता 
हैं । कहा है 'तमसो मा ज्योतिर्गमय' गम घातु सकर्मक मानी गई । मुझे अवकारसे निकालकर 
ज्योतिमे ले जाओ । अधकारका विगडना हुआ और प्रकाशका (ज्योति) वनना हुआ तथा मेरी 
जो उस समय सत्ता है वह अनादिसे ही हैं, वह मध्य अवस्था हुई । जीवनकी शिक्षा किस 
स्थानपर नही लिखो है, पत्थरोम हमे वह मिल जायगी, खाइयोमे वह हमे उपलब्ध हो जावेगी, 
वृक्षोसे हम सीख सकते हैं। किस तत्त्वसे किस वस्तुसे शिक्षा लेकर जीवनको सुवापित नहीं 
कर सकते ? करने वालोकी कमी है । राष्ट्रीय कडा हमे शान्ति पथका प्रदर्शन कर रहा है । 
जीवनके सारभूत तत्वको देखो, विप्लव एवं कलहसे सुख नही मिलनेका । भोगसासग्री पगर- 
पगपर चलकर कर्तव्य सूचित कर सकती है, किन्तु सोचें कि श्राज तक हमारा इससे स्थायी 
एवं लौकिक व पारलौकिक हित नही विया, तब हम बया हाथ मलकर इसके ही पीछे पड़े 
रहे ? शातिका प्रतीक स्वयका जीवन है, उसको खोजनेके लिये अन्य पदार्थ नही चाहिये, केवल 
विवेकरूपी लगामको सम्हालना है । 
जेयतत्त्यप्रज्ञापन--इस ही वस्तुस्वरूपवा मुख्यरूपसे दश,न प्रवंदनसारके द्वितीय 
महाघधिकारमे किया गया है । पहिले महाधिकारमे ज्ञान व आनपदके स्वरूपवा विस्तृत वर्णन 
है। ज्ञान व आनन्दकी प्राप्तिकि उपायभूत शेयज्ञानकी स्पष्ट करनेके लिये श्री वुन्दकुन्द प्रभु 
करुणा कर रहे है--अर्थ शब्द किसी वर्णनके बाद पग्राता है। इससे ज्ञात होता है कि इसके 


गाता ६३ श्४रे 


पहले सम्बंधित एवं भिन्न किसो अन्य तत्त्वका वर्णन था, वैसे तो किसी भी एक तत्त्वका विस्तृत 
वर्णान कर दो, उसमे प्रन्य तत्त्वोके वर्णन भी कुछ भा, जाते है । जहाँ मुख्य एक तत्त्वका वर्णन 
प्रतिभासित होता हो, उसमें भी ज्ञानतरव आदिका वर्णन साथमे चलता है । ज्ञानकी महिमा 
बताते ६ए कहा है कि जितने द्रव्य गुण पर्याय हे, उनको एक साथ जानना हे । यह सब बताने 
के लिये वह कैसे समभमे आवे ? अतएव साथमे अब ज्ञेयतन्वका वर्णन चलता है । जेसे ज्ञेय- 
तत्त्व आत्मा हैं तब और भी अनेक पदार्थ है, वे कैसे समभमे श्रावे ? कोई कहे धर्ममे ऐसी 
क्या विशेषता है जिसका आराधन किया जाय ? तब उसका उत्तर है--धर्ममे वस्तुस्वरूपकी 
विशेषता है । अन्य भी अहिसा, सत्य, अ्रचौर्य, ब्रह्मचय, अपरिग्रह, धृति, क्षमा आदि मानी है । 
अन्य साधु भी परिग्रहरहित एवं नग्न मिल सवते है, तब जैनधर्म ही क्यो महत्त्वपूर्णों है ? 
जैनधर्ममे विशिष्ट वर्णान केवल वस्तुस्वरूपका है । जिसके आधारपर अन्य विशिष्ट वर्णन भी 
हो जाते है । यह विभाव कैसे मिटे ? वस्तुके रवरूपको यथार्थ जानकर परपदार्थका भी सही 
सही ज्ञान होना चाहिये अर्थात्‌ विधिरूपसे निपेघरूपसे भिन्न-भिन्न जानना बने, तब विभाव 
मिटे । यह ज्ञान ज्ञेयतत्वकी समस्या हल किये बिना हो नही सकता । 
श्रात्मकल्याणके लिये शआ्रावश्यक जेयतत्त्वकी विज्ञप्तिका यत्न--आत्मकत्याणके हि ये 
शेयतत्वको समझना आवश्यक है । ज्ञेयतत्त्वकी सूक्ष्मता जाने बिना अपने भावका वर्रान कर 
देना, ज्ञानतत्त्वकी चर्चा कर लेना, धर्ममार्गमे रुचि हो जाना ग्रसभव है । इसके पूर्व भी ज्ञ न- 
तत््वके वर्शनमे साधारणरूपसे ज्ञेयतत्वका वर्णन कर दिया था, फिर भी विशेष वर्णनके लिये, 
सूक्ष्मतासे जाननेके लिये ज्ञेयतत््वका वर्शान किया जाता है--पदार्थस्य सम्यग्रव्यगुरापर्याय- 
स्वरूप उपवर्णायति ।” पदार्थके द्रव्य गुण पर्यायका वर्णान करते है भ्रथवा सम्यक्‌ जो द्रव्य गुण 
पर्याय स्वरूप पदार्थ है उनका वर्णन करते है । उपवर्शायति शब्दसे द्योतित होता है कि अपने 
आ्रापवी समीपमे लगाते हुये, रखते हुये वर्णन करते है । 
ग्रत्यो खलु दव्वमश्रो दव्वारि गुणप्पगारिं] भणिदारि । 
तेहि पुणो पज्जायां पज्जयमूढा हिं परसमया ॥६३॥। 
अर्थका परिभाषणश--श्र्थ तो द्रव्यमय है, द्रव्य गुणात्मक है, द्रव्यसे अ्रथवा गुरासे 

पर्यायें होती है । जो पर्यायमे ही मूढ है, उन्हे परसमय कहते है । श्रर्थ द्रव्य, गुण व वर्यायमे 
व्यवस्थित है । यद्यपि द्रव्य और अर्थ बराबरीके है तब भी अर्थ विशेष्य और द्रव्य , विशेषण 
है। इस दृष्टिसे अर्थ द्रव्यमय बन जाते है । द्रव्य गृण वाला है, और द्रव्य व गण दोनोसे 

पर्याये होतो है । पर्यायहप्टिसि जो समभमे आया वह पर्याय है | जे। निश्चयपरक दृश््सि समझ 

में श्राया वह हुआ द्रव्य । जैसे तना, शाखा, डालिया, टहनियो एव पत्तोसे युक्त वृक्ष है, उसे 

यो वहना च४हिये--शाखा, पत्ता आदि दराबर वृक्ष । जैसे गरितमे २ सही ३ बटा ४४८ 
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१९२ बटा ४ या ५५-५८ १० होता है, इसी तरह वृक्षका उत्तर है-जिसमे डालियाँ, शाखाये 
श्रादि पाई जावे वह वृक्ष । इसे गुरा पर्वायात्मक लक्षण कहते हैं । इसी प्रकार अ्र्थका लक्षण 
किया जायगा । द्रव्य, गुणा व पर्याय ८ भ्रर्थ । श्र्थमे ये सब भिन्न-भिन्न नहीं है । द्रव्यके ढगसे, 
गुणके ढगसे जो एक ढगसे जो एक जाना जायगा, उस द्रव्यका व गुणका अर्थ बतला रहे है । 
इसका जानना अत्यन्त आवश्यक है । इससे मोह कटता है एवं जो हमे हृष्टियोचर होता है, 
यही सार है, उस अज्ञानताका नाश होता है एवं भ्रनादि अनन्त पदार्थ है और सब अत्यत 
रवतत्र है, यह बोध भी उसका सार है । सारभूत दृश्यमान यह नहीं है, जो अज्ञानहशसे अ्रज्ञ 
! णियोंने समझ लिया है, श्रनित्यको नित्य अनादि कालकी भूलसे मानते श्रा रहे है, लेकिन 
वह ग्रॉखोमे सामने ही देखते-देखते झ्ोमल हो जाता है । € 
जानकारीका फल स्वयपर प्रयोग करना--पश्रात्मतत्त्वका स्वरूप जानकर, भ्रपना परि- 
चय न पाया तो क्या वह तत्त्वज्ञान कहलावेगा ? जो अनुभूति दूसरेके शरीरवों जलते देखकर 
होती है, क्या वह दृश्य देखना अपने शरोरके भी बारेमे किया है ? अथवा 'राम नाम सत्य है! 
की ध्वनि भक्त होते ससारकी अ्रसारताका हृश्य नेत्नोमे फलक जाता है, उस तरहका उदाहरण 
स्वशरीरके बारेमे लक्ष्य रखा जाय, तो क्या यह भोला प्राणी अ्रसयत जीवनमे भी सुखकी 
भलक पावेगा ? जो समागम मिला है, वह सुखदाई है, पतिको पत्नी, पत्नीको पति तथा 
दोनोको पृत्र-पुत्रियाँ श्रादि जो है, वे सुख देते हैं, यह भूल तत्त्वज्ञानसे मिट जाती है। इस 
तरहसे जानकर आात्महितके कार्योकी चिन्ता विरलोके ही उत्पन्न होती है। यद्यपि यह पद्धति 
याने हितचिन्ता सब जीवोकी समान तौरसे किसीके हीनाधिक रूपसे चल रही है, किन्तु उपाय 
समभमे नही बंठा है । जो कुछ जाननेमे आने वाला पदार्थ है वह द्रव्यमय है | गुणकों कोई 
नही जानता, पर्यायकों कोई नहीं जानता । यदि इनको जाने भी तो वहाँ वस्तुतः श्रथंको 
जानता है | श्रर्थकों ही गृुणरूपसे या पर्यायरूपसे जानता है। ज्ञानी अज्ञानी दोनों द्रव्योको 
किसी न किसी रूपमे जान रहे है। झामको रसंमुखेन जानता है, केवल रसको कोई नही 
जानता । रूपमुखेन आमको कोई जानता है, केवल रूपको कोई नही जानता, रूप एवं गुग्ण 
कोई सत्‌ नहीं है। सत्‌ तो अर्थ ही है, ये श्र्थकी विशेषतायें है । द्रव्यकों भेदमुखेन सतमुखेन 
जाना जाता है या विवेक करके जो जाना जाता है याने जो परिच्छेदमान पदार्थ है. वह सत्‌ 
कहलाता है,। सत्‌ उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक है। पदार्थका सब ओरसे निर्णय करना चाहिये । 
निश्चयनयसे समभानेका प्रयोजन यह है कि तुम्हे शाति मिलेगी । पदार्थकों चतुर्मुख तो देखा 


सत्यका सिद्धान्त हढ किया जाय तब निरपेक्षता लाई जावे तो कुछ निरविकल्पता 


जाय, पुन सत जी 
आरायगी । व्यवहारनयसे जो है, वह असत्य है, यह बात नही है, सब हैं, किन्तु केवत जा 


जो पदार्थ श्रावेगा उसपर दृष्टि एकाग्र करके सोचना होगा, तब द्रवका निरपेक्ष तत्व , ज्ञात 


गाया €३ १४५ 


होगा । निश्चयदृष्टि एवं पर्यायदहष्टिसे दोनोंको भिन्न-भिन्न करके कैसा यथाथ समझा जावे ? जो 
भी परिच्छ्द्यमान पदार्थ है वह द्रव्यमय है । वह पदार्थ द्रव्यमय क्यो है, द्रव्य करके कैसे 
जाना जाता है ? यह सब विशेषण है । 
पदार्थके शुद्ध नामकरणकी श्रशक्यता--जितमने नाम है वे सब द्रव्यके विशेषरा है 
'याने चीजके विशेषण है । जैसे वस्तु--जो अर्थ क्रिया करे या जिसमें गुण बसे सो वस्तु । 
द्रव्य---जो द्रवणशील हो याने परिणमनशील हो सो द्रव्य । अ्रथ अर्यते निश्चीयते यः स अर्थ, 
जी निश्चित किया जाये वह अर्थ है इत्यादि । जो उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक सत्तासे अनुस्यृत हो, 
वह सत्‌ है। सद्भूत हम है तो किल्तु हमारा वास्तवमे नाम नही है । जो त्ाम रखें, हम 
हमारा विशेषण है | जैसे आत्मा कहा तो आत्माका अर्थ है--श्रतति सतत गच्छति जानाति 
इति आत्मा । जो निरन्तर जानता रहे सो आत्मा । ब्रह्म-स्वगुणैवक्ताति इति बहा । जो 
अपने गुणोसे वर्दनशील हो वह ब्रह्म है। जीव--जो प्राण धारण करे सो जीव है । ज्ञायक भी 
शुद्ध नाम नही है, वह भी तो विशेषण है । अब ऐसी स्थितिमे नाम तो लिया नही, पर शुद्ध 
वया है ? परिच्छिद्यमान श्रर्थात्‌ जाननेमे आ्राया हुआ । छिलद्यमान श्रर्थात्‌ टुकडे-टुकडे करके 
याने स्वतन्न स्वतन्न॒सत्‌ रूपसे जाना हुआ । परिच्छिद्यमान ग्र्थात्‌ एक करके अनेकको जानने 
वाला तथा एक वह जो एकको जाने । यह मेरी स्त्री, पुत्र है, तो इस दृष्टिसे सव कुछ ज्ञान 
नही हुआ । * 
अब इसीको इस तरह जानना, जो-जो स्कध पदार्थ है या यह जो शरीर है वह अनेक 
परमाशणुझ्ोका पिण्ड है, उनका भी वास्तवसे सही नाम कुछ नही है । किताबको पुस्तक, बुक, 
पजिका आदि नामोसे बाह्य॑ भ्र्थोंको पुकारते हैं। व्यवहारके लिए चेतन, आत्मा, जीव, ग़्ह्म 
आदि नाम रख लिए। निश्चयसे नाम कुछ नही है। जैसा-जैसा एक-एक सत्‌ है, परमाणु 
एक वस्तु है। वालूका एक घर बना दिया, वह कुछ समयमे ही नष्ट होने वाला है। उसी 
तरह स्वशरीरमे वर्गणायें है । परमाणुओका जो समूह है, उसमे जितना एक-एक स्वतस्त्र है, 
वह सत्‌ है। विषयकपायके परिणामको पीडा हमको भी होती है, श्रन्यको भी होती हैं, किस्तु 
कोई इन्हे छीन नही सकंता है । सबकी उनकी केवल वृत्तिमात्र है । इसी दृष्टिसे पर्यायके समा- 
गमको जानो, किन्तु सोचो, इसमे क्‍या स्थायी रहनेका है एव उससे क्या लाभ मिलनेका है ? 
सारभूत तत्त्व द्रव्य है, सो द्रव्यका द्रव्यके साथ बर्ताव नही हैं । मनुप्य दूसरोकी प्रशसा करते 
समय कहता है--बडे दानी हो, आपके बडे भाग्य है, यह सब व्यवहास्स कहता है । इसी 
नरह व्यवहार एवं निमित्तमान्रको अन्य पदार्थ मिले हैं, ऐसा सोचे तो यह नीरस मालूम 
पहने लगेंगे । परपदार्थोकी रुचि अंतरसे निकल जानेपर कौन आसक्त होकर सेवन करेगा ? 
विस्तए, झायत, सर द.यर प द्व्यसे रचा गया अर्थ है । यहाँ द्रव्य वत गया विशेषण व अर्थ 


१४६ 
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बन गया विशेष्य । भ्र्थ शब्द भी विशेषण है । विशेष्य जो है प्रकृतमे वह मैं हू, अनत-अ्रनत 
शक्तियोका पिण्ड हू, ऐसे ही अन्य सब हैं | हम बाह्यकी भ्राशा करके अ्नन्यसे रागहरेप करते है। 
यह क्यों होता है, क्योकि अपने भ्रापकी शक्तिपर विश्व/स नहीं है । 

कार्य श्रकेलेसे ही होगा अन्य कोई कुछ नही करेगए--सीतके जीवन रामचन्द्र जी 
को तपस्या करते समय प्रयत्न भर फुसलाया कि, यह पहले मोक्ष नही चले जावें, साथ ही 
साथ मोक्छ जावेंगे, किन्तु सीताका जीव प्रतीन्द्र अपने कार्यमे विफल रहा,। भैया ! यदि कोई 
सपय हो भी सके तो नरकमे साथ जानेमे हो सकता है या निगोदमे । वस्तुत वहाँ भी नहीं, 
वि. लोकप्रवृत्ति देखकर कह दिया। धर्मपर किसीकी बपौती नही है वह स्वात्माकी वस्तु 
है उसे ज्ञानी वयो खोबेगा ? हाँ, पापवृत्तियोंमे भले ही सहयोग कर लेवे मोही । स्वार्थंता तो 
वस्तुके स्वरूपकों जाननेमे है, इससे अपना ही प्रयोजन सिद्ध होगा । अपनी विषय कपायकी 
पुष्टि की तो ससार ही बनेगा, श्रौर कुछ नही । स्वका हितार्थ प्रयोजन सबंत्न है । रामचन्द्र जी 
के परिणामोमे निर्मलेता हुईं, उन्होने मोक्षरमणीको पा लिया । सुख, दुःख, पाप, पृण्य, धर्मके 
साथ-साथ भले करें, साथ-साथ भोजन करना, साथ-साथ चलना, साथ-साथ मरना, श्ृद्धार 
युक्त मिल-जुलकर रहना आदि दुर्गंतिका ही कारण हो रहा है | पाप करके एक साथ शरीक 
रहना मानो निगोदमे भी सयोग बना रहें, इसलिये यह कोशिश की जाती है । क्योकि वहां 
भी कुछ फर्क न पृड जावे, स।थ-साथ जीने, मरने, दुख उठानेका कार्य करेगे ना, सो अभ्यास 
यहाँ मोहवश हो रहा है । 

सब द्रव्योको स्वतंत्रता--यह जीव अनादिकालीन भूलसे दूसरेके परिणमनकों अपना 
आश्रय बना रहा है। अपनी योग्यताके अनुसार बाह्य पदार्थोको निमित्त बनाकर सुखी दु खी 
मान रहा है। जो जैसे सस्कार वाला होता है वैसी उसकी वृत्ति होती है । एक कथा है 
तीन चोरोके साथ एक व्यक्ति, चोरी करनेमे अनभिज्न साथमे लग जाता है। वह सब चोरी 
करते है, इतनेमे मालिककी नींद खुल गई । तीनो पूर्ण चोर भाग गये, चौथा नेचा (मचान) 
के ऊपर चढ़कर छिप जाता है । इतनेमे पडौसी मचुप्य श्राकर क्हते--चोर कौन थे, कहाँसे 
श्राये थे, क्या ले गये ? मालिक कहता है मैं क्‍या जानूँ, ऊपर वाला जाने । तब चौथा चोर 
प्रपनी ,महिसा समझा । वह क्‍या कहता है--मै ही क्यो जानूँ वह तीनो भी जानते हैं । इतने 
पर वह पकडा जाता है । यह सब अपनी बुद्धि श्रतुसार होता हो जाता है। आग अपने 
को परपदार्थमे झ्रासक्त एव मोही समझ लिया है कि यह मुझे नहीं छोड़ते स्वय फसकर । 
कोई भजनमे या भाषणमे कहे कि कोई पुत्नोको बेचकर विवाह करते है तो कक 
करने वाला होगा वह ऊपरको देखकर फीका मुह बना लेगा डोर अं का बा 
कहा है, भ्रगर कोई सर्देया, भरैया, लर्ैया और *ैयाकी निन्‍दा कर रहा होगा ताज़ा उ 
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तरहका होगा वह अपनेको उस तरहका महसूस करके लडने तकको तैयार हो जायेगा । 
देखो सभी पदार्थ अपनी-अपनी क्रिया करते है, किन्तु जिसका जैसा भाव है अपनी 
कल्पनाके अनुसार अपना विकल्प बनाते । जिसमें जो अपराध होता है वह अपने अ्रपराधवश 
शद्धित रहता है। वह किसी भी घटनाको अपने अभिप्रायमे ढालता है। हालाकि यथार्थमे 
उस चोरका जिक्र नही किया जा रहा था जो कि स्वय चोर होमेसे पकडा जाता है । उसी 
तरह न पुत्र बेचने वालेको व्यक्तिगत नाम लेकर पुकारा जा रहा है और न भवदया, त॑रैयाका 
भी नाम लेकर दोषारोपण किया जा रहा है, किन्तु उन्होने स्वयक्री कल्पनासे अपने सच्चे 
दोपोको जाहिर कर दिया । इसी प्रकार प्रत्येक प्राणीकी दशा हो रही है। इससे यह भी 
सिद्ध होता है कि प्रत्येक प्राणी अपने कर्मानुसार कर्मेके फलको भोगता है, ईश्वर कुछ नहीं 
करता है, अम बुछ्धिसि वैसा मान रहा है। यही मोही जीव अनादि कालसे परको निमित्त 
पाकर अपना परिणमन अनुकूल या प्रतिकूल कर लेता आ रहा है । 
इस समस्तका परिचय - जो कुछ भी जाननेमे झाने वाला पदार्थ है वह द्रव्यमय है, 
द्रव्यसे रचा हुआ है । द्रव्य क्या है ” जिसका सामान्‍य विस्तार, सामान्य आयत इस समुदा- 
यात्मक रूपसे जो जाननेमे झ्रावे वह द्रव्य है। उसमे कुछ मिश्रित नहीं है तथा वह किसी 
विशेषतासे युक्त होकर भी अनेक नही होता । द्रव्य अनन्त शक्ति वाला है। वह शक्ति द्रब्यके 
एक-एक समयमे भी साथ-साथ रहती है। वस्तुतः गुण स्वतन्त्र सत्‌ नही है, किन्तु इस तरह 
पदार्थका विश्लेपण करके जाना जाता है। प्रति समय जो रहने वाले है, अ्रनन्त है, उन्हें 
विस्तार कहते है । समयमेदसे होने वाले भावकों आयत या लम्बाई कहते है । 
प्रायत विस्तारके परिचयपम्रे अगुलिसंकेतकों सहायता--विस्तारका सकेत समान 
अगुली उठानेसे होता हैं। आयतका सकेत नीचेसे ऊपर अगरुली उठानेसे होता है । पर्यायोका 
सकेत ऊपर अग्गुजी उठानेसे होता है, अत उसे लम्बाईके रूपकमे बत्ताया है ॥ एक ही समयमे 
रहने वाले पदार्थोके सकेतमे श्रगुली समान चलती है, अत उसे विस्तार कहते है । श्रायत 
कालभेदकी भअपेक्षाका ही वर्णन करता है । जैसे चीन, जापान आदि विदेशका वर्रान करनेपर 
देश, शहर, ग्राम, मुहल्लाके वर्णात करनेपर वह स्रब विस्तारका वर्णन कहलाता है, वह सब 
प्रतिसमय है । द्रव्यमे एक साथ एक ही समयमे रहने वालेकों आचार्य विश्तार कहते है । 
आत्मामे दर्शन, ज्ञान, सुख और वीर्ये एक साथ विद्यमान रहते है । यह द्रव्यका विस्तार है । 
ग्जौर जब वालभेदसे वर्गान करेंगे तो तिय॑ंच, मनुप्य या देवगति या नर्कंगति जीवके बताने 
वाले होते हैं । विभिन्न समयोकी सभी परिणतियां श्रायत है। जो जीव प्रतिसमय अपने सुख 
या दृःखको भोगा कृ्त, है, वे ऋाठतरिक परिणतियों भी आ्रायत है । देखो विस्तार व आ्रायत 
की दृष्टिव (वय उठाने व,ला सकेत रूत' चलता है । तिरछी उगली, सोधी उगली द्रव्यके गुण 
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के लए उठती है हर ऊपर नीची पय यके छिये । द्रव्य एुशपर्यायात्मक है, उसीको द्रव्य 
कहा है। 
पर्यायकी गोशतामे गरुणका सुपरिच्य तथा गुशा एवं पर्यायकी गौरातामे द्रव्यका 
सुपरिचय-- द्रव्यकों जाननेके लिए ग्रभेददृष्टिसे जाननेका यतन क्या जाता हे । गुशोमे भी जब 
तक भेदहृष्टि है तव तक एक-एक गुणोंके जाननेमे यत्न रहता है । द्रव्यका जैसा स्वरूप है, 
द्रव्यके उस अनुरूप दृष्टि नहीं हुई तब तक उसे जाननेमे समर्थ नही होता है । कोई गुणोको 
अभेद कर या जो सामान्य कर पहिचानमें आने वाला है, वह द्रव्य है। विस्तार सामान्य, 
श्रायत सामान्यरूप समुदायात्मक जो है, वह द्रव्य है। एक अभेटके तरीकेकों श्रपनाये बिना 
अनुभवादिकी बातकों नहीं जाना जा सकक्‍ता। यह तो विस्तारआ्ायतसमुदायात्मकु, श्रायत- 
विस्तारसमुदायात्मक इसकी व्याख्या हुई । विस्तारविशेषमे आयतविशेषको ही गौण किया श्रीर 
द्रव्यमे दोनो विशेषोको गौण क्रिया। इस दृष्टिसे अनेक जानकर उनके समुदायकों एक और 
अ्रनेक्खूपसे जाने । द्रव्य गुणसे रचा हुआ होनेसे उसमे रहने वानी अश्रनन्त शक्तियाँ है । वह सब 
है द्रव्यके आधारमे । द्रव्य विधिनिष्धात्मक है। पर्यायत्त स्थोयी न रह करके भी द्रव्य उन्हीं 
उपायोसे जाना जाता है तथा उन उपायोसे स्थिर जाना जाकर टिकता भी नहीं। आत्मामे 
ज्ञान, दर्शन न माननेपर आत्मामे क्या रह जाता है ? स्वरूपभेदके कारण”“इन सबको भिन्न- 
समझ लिया किसीने व थोडी देर बाद तीनो कालोमे ज्ञान, दर्शनकी दशा रहे । इस अभिष्राय 
में बोई ख्याल बना लेते हे कि ज्ञानके समवायसे आत्मा युक्त है। भेदहृष्टिसे झ्ात्माको व ज्ञान 
को पृथक्‌-पुथक्‌ कहा जाता है । विशिष्ट ज्ञान॑ साथमे चलने वाले न होनेसे ही यह कहते है । 
वस्तुत- ग्रात्मा ज्ञानात्मक है । 
वस्तुकी भेदाभेदात्मफता--जितने दर्शन धर्म प्रचलित है, उनमे प्रधान हैं वैशेषिक, 
जितने ग्रथ पढाये जाते, प्रायः वे भी वैशेषिक है -याने वैशेषिक मिलेगा । साख्यका सिद्धान्त 
श्रौंडेमे पूर्ण हो जाता है। धर्म और शव, राघावललभ, ईसाई, इस्लाम एव पारसी श्रादि है 
दार्शनिक । यथायोग्य प्राचोनतापर रहने वाला वैशेषिक है । वह क्‍या है ? एक नयमे जैनधर्म 
है। केवल नय भरकी भूल है । वैशेषिकोने ७ पदार्थ माने है--द्वव्य, गुण, कर्मी, सामान्य, 
विशेष, समवाय और अभाव । जैन सिद्धान्तमे सबका मूल द्रव्य है | आत्मद्रव्य स्वभावत 
सहज अनन्त ग्रुणात्मक है, क्रियाशील है । एक दृष्टिसे द्रव्य सामान्य रूप है, एक दृष्टिसे विशेष 
रूप हे । इन सवका एकमे अ्रभेद रहता वह समवाय तादास्य स्वडत है । एक दूसरेका अभाव 
रूप है, यह अभाव है । उनमे विवक्षित एकके ग्रतिरिक्त श्रन्य सबका अभाव है । द्रव्य भ्रनन्त- 
गुरात्मक है । जो द्रव्यका स्वरूप है वह गुणका नही, भौर जो गुणका स्वरूप है वह हर 
नहीं । इस दृष्टिसे ही भेद माना जाता, अत्यत दृथक्‌ हुये नही । जो विशेष-विशेष भेदकों मा 
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उसे वैशेषिक वहते है । द्रव्य इसकी मुख्य वस्तु है, परिणति जुदा है | मगर द्रव्यको सामानन्‍्यसे 
देखनेपर कुछ और ही चमत्कार होता है और विशेपसे देखनेप॑र कुछ ओर ही चमत्कार होता 
है । यह सब क्‍या बिखरे हैं ? यदि हाँ, तब बहुतसे गुणोका विभिन्न पदार्थोमि जिस किसीसे 
समवाय क्यो नही हो जाता ? वैशेषिक भेदका ऐकान्तिक हैँ । भेददृष्टि करके जो जो दिखें वह 
उनकी प्रधान समस्या हैं। गरोश बननेकी इच्छा होनेपर भी नही बन सके । गणेशके नीचे 
चूहा, ऊपर हाथीकी सूँड हैं । उनके मतसे तत्त्व भेदात्मक और अभेदात्मक होना वअहिये । चूहे 
के समान जो कतर-कतरकर कहे तथा हाथी जैसा मस्ताना जानवरकी सूड समान फिट बैठ- 
कर रहे । कोई डिसे हटा नही सके, उसकी याने अभेदकी प्रत्तीक सूंड है । यदि चूहेका कार्य 
देखना है तो किराने वालोकी दुकानपर या कपडे वालोके यहाँकी कुतरन भी देखी जा सकती 
है । चूहा भेदका प्रतीक है, सूड अभेदकी प्रतीक है । 

जैनसिद्धान्त भी द्रव्यके प्रदेश भेद बतला देते हैं । क्सि हष्टिसे भेद है ? उसे जानना 
चाहिए । आ्रात्मा अ्सख्यात प्रदेश वाला है, ग्रसस्यात प्रदेश वाला नही भी है । एक प्रदेशात्मक 
है । जैनसिद्धाग्त वैशेषिकोसे श्रधिक भेदसहित जानता और अभेदयुक्त भी जानता है | वैशेषिक 
भेद करके जानता है, प्रेम करना नही जानना । जैनसिद्धान्त भेद करके अभेद करना जान्ता 
है । गुण एकके आश्रय रहने वाले है, वे विस्तारविशेष कहलाते है । आ्रात्मामे दर्शन, ज्ञानगुण 
भिन्न-भिन्न है, वह अपने-अपने स्वरूपसे युक्त हैं। आत्मामे वाहरसे कोई पदार्थ नही आता है, 
सो सब निज स्वरूपात्मक पूर्ण है। जेनसिद्धान्तमे सवका रहस्य जानकर, स्वतत्र अर्थ स्वरूप 
जानकर उपेक्षावृत्तिसे रहो, अन्य कुछ व चाहो, देखो | सब कुछ चाहिए या कुछ ? अन्य कुछ 
मे पड़ गये तो सब कुछसे वचित रहना पडेगा । 

कुछकी हठमे कोयला हाथ--एक सेठ नाईसे हजामत बनवा रहा था | सेठको नाई 
पर सन्देह था । वह सोचता इस समय हमारे प्राण नाईके हाथमे है । अ्रगर कही इसने उस्तरा 
नीचे लाकर छातीमे घोस दिया तो जान निकल जायेगी | भ्रनएव सेठजी ने कहा--हजामत 
वना चुबनेपर सेठजी ने चवन्नी, अ्रठन्नी, रुपया सब कुछ देनेको कहा । पर बह "कुछ” ही 
मंगि, इसके अतिरिक्त वह और वात न कहे । सेठजी परेशान हो गये, तब दूध टूर रखा था, 
उसे नाईसे लानेको बहा । वह आते समय वोला-सेठजी ! इसमे तो कुछ पडा है । तव सेठ 
जो ने वहा-वह कुछ तू ही ले ले । वहाँ उसने अशर्फी नहीं ली थी, और कहां दूधमे पडा 
बेयला हाथ पडा | अपने आपको सर्वाज्भ भ्रद्धापूर्ण करो, अपनो जाच करके देखो हममे कहाँ 
&धुरापन है ? पूर्ंताकी श्रद्धा करके पर्यायके गुणव्कासके अधूरेपनको समाप्त करो । वाह्यमे 
यदि दछ चाहा तो पापका कोयला हो हाथ लगेगा । 

पदार्थेको श्रायतविस्तारात्मकता--जो बुछ भो परिच्छययमान पदाश् ई वह क्‍या है ? 
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विस्त,रसामान्य (गुणसामान्य) व आयतसामान्य (पर्याथर मान्य) -- इनका समुदायहूप द्रव्यसे 
हल ऐओ दा का है । हि गुण तो रा इस तरह है कि वहाँ परमार्थंसे 
५ ४ अुण अर्थस्वभाव हैँ । पदाथ्रमे पर्यायसामान्य इस तरह है कि पदार्थ 

में पर्याय प्रतिक्षण रहना ही चाहिये तो परिणमन सामान्यकी विवक्षा है । इस तरह द्रव्यगुण- 
पता तय समुदायात्मक होता है अथवा पदार्थमे विस्तार ग्रायतरूप रूव्त्ेन्र होता है, उस 
्ड्सि भी द्रव्यमय है । अब भेदहृष्टिसे देखो--एक वस्तुके आ्राश्नय विस्तारविशेष अनेक है, 
उन गुण कहते है । जैसे आत्मामे श्रद्धान, ज्ञान, चारित्र ग्रादि: पुद्गालमे रूप, रस, गब आदि | 
इ7 गुणोसे अभिनिवृत्त है याने सदा सवंत्र रचा हुआ है प्र्थात्‌ तन्‍्मय है, श्रतः द्रव्य गुणात्मक 
हैं। अब पर्यायोक्रों देखो--जो पर्यायें विस्तारायतात्मक क्षेत्र प्रधान द्रव्यसे रचित हैं, वे तो 
द्रत्यात्मक पर्याय है अ्रथात्‌ द्रव्यपर्याये या व्यश्ञनपर्यायें है, और जो गुणोंसे रचित हैं, वे गुणा- 
त्मक पर्यायें है अर्थात्‌ गुरापर्याये हैं। ये पर्यायें है, अ्रश्नू व हैं, इनमे जो स्वत्वका व्यामोह करते 
हैं वे पर्यायमूढ है, परममय है। 

पर्यायोका विवरण--पर्याये दो प्रकारकी होती है---(१) द्रव्यपर्याय, (२) गुणपर्याय | 
द्रव्यपर्याय दो प्रकारकों है--(१) एकद्रव्यपर्याय (शुद्ध व्यज्ञनपर्याव), (२) अनेकद्रव्यपिण्ड- 
पर्याय । अनेकद्रव्यपिण्डपर्याय दो प्रकारकी है--(१) समानजातीय द्रव्यपर्पाय, (२) असमान- 
जातीय द्रव्यपर्याय । गुणपर्याय दो प्रकारकी है--(१) ग्रुणात्मकस्वभावपर्याय (स्वभावगुरा- 
पर्याय), (२) गुणात्मकविभावपर्याय । इनका अनुक्रमसे वर्णत किया जाता है-- 

द्रव्ययवर्यायोका परिच्रय--(१) एकद्रव्यपर्याय--असयुक्त एक ही पदार्थका निजक्षेत 
जिस विस्तार आयतरूप है, वह एकद्रव्यपर्याय है। जैसे एक पुदूगल (परमाणु) का एक प्रदेश 
रूप क्षेत्र, धर्मद्रव्यका लोक।काशप्रमित (अ्सख्यात प्रदेशरूप) क्षेत्र, अधरमंद्रव्यका भी इतना ही, 
आ्राकाशद्रव्यका अनन्त प्रदेशरूप क्षेत्र, कालंद्रव्यका एक प्रदेशरूप क्षेत्र | जीवद्रव्यका क्षेत्र जिस 
चरम शरीरसे मुक्त हुए है, उस प्रमाण व (शक्तिसे लोकाकाश प्रदेशपरिमाण असख्यात प्रदेश 
रूप) इस एक द्रव्यपर्यायमे व्यामोह उत्पन्न नहीं होता । (२) समानजातीय द्रव्यपर्याय---दो 
तीन भ्रादि सख्यात, असख्यात या अनन्त अखुवोका पिण्डरूप स्कघ समानजातीय द्रव्यपर्याय 
है । समानजातीय द्रव्यपर्यायोमे मिथ्याहृष्टि व्यामोह करते हैं, जैसे मकान, धन आदिका व्या- 
मोह । (३) असमानजातीय द्रव्यपर्याय--जीव व पुदुगलका विशिष्ट एक्क्षेत्रभावगाहरूप पिण्ड 
असमानजातीय द्रव्यपर्याय है | जैसे मनुष्य, पढ, पक्षी, कीडे, मकोडे, वृक्ष आदि भव । ! 

गुरापर्यायोंका परिचय--स्वभावगुरएपर्याय--उपाधि, ससर्ग श्रादि दोषोसे रहित 
पदार्थके गुणोका जो स्वभावसे ही परिणमन है, वह स्वभावगुरापर्याय है। जैसे घर्मद्रव्य, अवर्म- 
दृव्य, आकाशद्रव्य व कालद्रव्य--इनका तो स्वभावगुणपर्याय ही होता, विभाव ,गपया होता 
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ही नही, जीवका स्वभावगुरापर्याय के तल. न आदि है व पुदूगलका स्वभावगुणपर्याय शुद्ध पर- 
माणुका गुणपरिणमत है | इनमे भी जीव व्यामोहको प्राप्त नही होते । विभावगुरपर्याय--- 
उपाधि, ससर्ग आदि दोषोके निमित्तसे निज साम्यसे प्रतिकुल परिणमन होता, सो विभावगुण- 
पर्याय है । जैसे जीवमे होने वाले कपाय आदि परिणमन व पुद्गलमे काला, पीला, खट्टा 
मीठा आदि विचित्र परिणमन । भिथ्याहृष्टि जीव इनमे व्यामोहको प्राप्त हो जाता श्र्थात्‌ 
इनमे स्वत्व, हित अ्ादिकी कल्पनासे मृढ हो जाता है । ह 
अपनेको जब अ्रमर श्रभमुमव कर लो तभी श्रभर हो--प्रत्येक गुण परिपूर्ण है 
स्वभावसे भी परिपूर्ण है। भूख, प्यास २४ घन्टे नहीं महसूस होती । स्त्री, पत्र भी २४ 
घन्टे साथ नहीं रहते । दुकानपर भी २४ घन्टे नहीं रहना पडता, फिर हमेशा साथ नही 
रहते तो उसीका विकल्प क्यो किया जाय ? परपदार्थ जिसके अनुभवमे नही है उसे तत्तव- 
ज्ञान जल्दी आ सकता है। तत्त्वज्ञान आनेपर उपेक्षा करनेका महासाहत स्वय आ जाता है । 
जैसे जब तक बुखार नही श्राता तब तक बुखारसे डर लगता और जब आरा ही पडता है तप 
उस बुखारके सहनेका साहम हो जाता है ना | जब आपत्ति सिरपर आ पडती है तो साहस 
बढ जाता है । बुखार झानेपर उसे भेलनेकी शक्ति भा जाती है तथैव मरणावस्था भी निकट 
भ्रा जाय तो साहसी हो जाता है और जीने वाले मृत्युसे भयभीत रहते है । फोड़ा या काँटा 
दूसरेके हाथोसे फोडने या निकलनेमे डरेगा, किन्तु स्वय फोड देगा या काटा निकाल लेगा 
उसे डर नहीं होता । जो अपनेको अमर अनुभव करते है वे अमर है| भैया | श्रमर 
तो सभी है किन्तु अनुभव नही करते, सो देह छोडते समय वबलेश होता है | मरनेपर केवल 
छूटने वाले पदार्थोका दुख रहता है। वह न रहे तो क्लेश नही होवे । मरते समयकी साधना 
अ्रभीसे को जाय । मरनेके समय समाधिमरणए करनेकी अ्रपेज्षा जीवित रहनेपर ही उसकी 
साधना, ५ घन्टे पहलेसे करनेकी अपेक्षा, ५ माह या ४ वर्ष पूर्ज अ्थव। एक युग पूर्व॑ 
श्र्थात्‌ १२ वर्ष पूर्व करनेकी अपेक्षा ब्ना समयके विकल्पके अभीसे अस्तःसाधना क्यो न की 
जाय ? समाधि नाम तो समताका है वह सदेव अमृतरूप है। जीवमे ज॑से समाधि हो वह 
कार्य किया जाय । जो यह समझक्त गये कि मरते समय मोह छोड देना, उसका मोहरूपी जहर 
से पिण्ड गुरूसे ही क्यों नही छुडाया जाय ? 
श्रप्रायोजनिक विकल्पोका निवारणे--भैया | इतना हो कोई ठान ले कि जो जीव८ 
के लिये व धमंके लिये श्रावश्यकीय हो इस पदमे उन विकल्पोकों तो कर लिया जाय और 
बावी तो सब छोड देवे, तो इसमे भी भलाई कुछ निकल आवेगी । गृहस्थोको धर्म, अर्थ 
काम ये त्रिवर्ग तो बताये, सो धर्म तो षड,वश्यक है। अर्थ है अथंपाजंन । काम हुआ बाकी 
सब कार्य । कशमका कर्थ विषयभ,ग ही नहीं होता, किन्तु धन उपाज॑न एवं धर्मको छोडकर 
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बावो भरणापोषण सम्बन्धी कार्य ३२॥, देशसेवा, परोपक।र करना आ्रादि सब सदगुण गर्भित 
होते है | तन्दुल मत्स्यका विकत्प भी केवल उसके सप्रयोज्नताकी दृष्टिसे ठीक हे उसे वेवल 
खानेका विकल्प है। किन्तु हमारे विकल्प तो निश्चयोजन ही चलते रहते है । इनसे क्या 
पर्मसाचन होता है, धनमें काम आते नहीं, बेवेल यह विकल्प कलहमात्र है, इससे विश्राम 
लो, क्योंकि बुद्धि तो उतनी ही है, उसे किसी भी कार्यमे ूगा दो । जैसे बकीमे ग्रच्छा 
अनाज पीसनेपर भी पिस जाता तथा घुना बीका भी। इसी तरह जीवमे अच्छे विचारोको 
प्थान दिया जाय तो वह घुल मिल जाते है या खोटे विचारोकों रथान दिया जाय तो थे भी 
“नह मचाते रहते है। क्षयोपशम तो उतना ही है, उसे तत्त्वज्ञानमे लगाश्रोगे तो श्रेप्ठ है, ससार 
के कलहरूपी विकल्पञालसे बचोगे। 

' स्वरुपनिर्णयसे भ्रन्तः निर्भगता--द्रव्यका स्वरूप है, वह गुणात्मक है, वह गुणो कर 
अभिनिवृत्त है, सर्व प्रत्ययोकर सहित है और वह गुणोसे रचा गया है, सो नही. है, किन्तु 
श्रनन्‍्त ग्रुणोका समुदाय द्रव्य है। अपने श्राधीन किसीकों न मानो । व्यवहारमार्गकी बात 
व्यवहारमे है । विनय तो व्यवहारमे भी है। निश्चयमे श्रद्धा होनी चाहिये। मुझमे कुछ भी 
अधूरा नही है, श्रन्यत्नसे पूर्ति नही होना है । भ्रात्मा गुणेसे परिपूर्ण है तभी यह सम्भव है 
कि उसका विकास हो जायगा ! बाहरी वरतुसे कुछ नहीं आनेका श्रपना खजाना अपने पास 
ही युरक्षित है। 

गुण सामान्यरूप है, श्रभेददश्सि देखो श्र निविकल्पताका श्रानन्‍्द लो--द्वव्य वह है 
जो सदा रहता है। द्रव्य शक्ति, गुणसे सहित पाया जाता है। भेवहृष्टिसे द्रव्यको देखो कि 
गुणाभेद हो जाते हैं। सरलतामे यो समभे कि पर्याय वह है जो बदलती है, जो नष्ट हो जाय 
उसे पर्याय कहते हैं । जो दिखनेमे श्राता है वह पयाय है, नष्ट होती रहती है | रागह्वेष भी 
नष्ट हो जाते है । जिस तरहका राग या ह्वेष पहले होता है वह समय पाकर बदल जाता है, 
श्रन्य तरहका होने लगता है । पूर्ण वस्तुको देखकर कहे वह द्रव्य है तथा वस्तुके धर्मोको कहे 
बह गुण है। आत्मा नष्ट नही होता वह द्रव्य है । दर्शन, ज्ञान, सुख और वीर्य ये गुण है, 
क्योकि ये नष्ट नहों होने वाले है | गुण वह है जो द्रव्यमें सदेव रहे । ज्ञान, दर्शन, शक्ति भी 
है, उसके परिशमनमे भेद है | शक्तिके विकासको पर्याय कहते है है प१रिणमनको पर्यायकों । 
बतला रहे है कि वह आयतविशेष है । ग्रात्माकी जितनी पर्यायें है वे इसी तरहसे जानी हु 
सकती हैं श्रथवा एक समयमे एक पर्याय देखी जा सकती है हा एक ही रुमयमे हे के 
देखना, क्योकि गुण तो अनन्ते है। अनत गुरा परिणमन कर रहे है । अनते पे व । 
समयमे न होकर एक ही समयमे पाये जाते । ज्ञान आनद श्रोदिकी पर्याय एक ही का हे 

एक समयमे एक पर्याय है। जैसा-जसा उसका योग श्राविगा, उसी-उसी दर 
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पर्याय आ्राती रहेगी । अनन्ते गुणा जब लम्बाईको लिये होते है वही पर्याये हो जाती है। जो 
नष्ट न हो वह द्रव्य है। पर्यायें द्रव्योसे रची हुई होती है तथा वह गुणोसे सहित होती है। 
पर्याये द्रव्यात्मक और गुणात्मक दोनो है। द्रव्यात्मक पर्याये लेनेपर प्रदेशमुख्यताकी बात झा 
जायगी । जैसे स्कन्ध मै द्रव्यपर्याय तो झ्राकार है तथा गुणपर्याय रूप, रस, गध, वर्णा, स्पर्श 
के परिणमन है । द्रव्यपर्यायका दूसरा नाम व्यक्षनपर्याय भी है और गुणपर्यायका दूसरा नाम 
अर्थपर्याय भी है। द्व्योसे जो रचा गया है वह द्रव्यपर्याय है, और जो गुणोप्ते रचा गया है 
वह गुणपर्याय है। ज्ञानहवतवादियोने धर्मको माना है, किन्तु धर्मी नही माना है । प्रदेश और 
गुण दोनोका श्रविनाभाव है, किन्तु पदेश व प्रदेशवानका यहा अ्रभाव माना । सब सिद्धान्तोमे 
: भ्लेदाभेदका अन्तर है। ज्ञानाइतवादमे जो भी पदार्थ दिखता है वह ज्ञान है । मिट्टी है वह भी 
ज्ञान है, क्योकि वह उनके ज्ञानमे दिख रही है । पदार्थों जाननेके लिये ज्ञान हो इस शक्‍्लमे 
है । ज्ञेयाकारकों भी वह नही मानते अन्यथा उनकी बात उनके ही मुहसे भ्रसिद्ध हो जायगी । 
कपिल, बौद्ध, नैयायिक, वैशेषिक आदि मूर्ख तो थे नही, वह भी यथा4थ तत्त्व चाहते थे। 
उन्होंने भी हितके भावसे कल्याणभावसे न्यायशास्त्रोकी रचना की है। उन्होने भ्रपनी मतिसे 
खोटे या मिथ्या सिद्धान्त नही बनाये है, उन्होंने ईमानदारीसे ही उनकी रचना की है। उनमे 
भो वही तत्व निकलता है जो जैनदर्शनमे निकलता है, सिफे उनमें स्पाह्ाद नही रहा, जिससे ' 
जैनदर्शनसे मिलान नही खाता तथा उनका अनेकान्तवांदसे निरसन हो जाता है । ; 
पर्यायकी बातकों श्रपता स्वभाव सत मानो--द्रव्यमे गुण व प्रदेश दोनो है। आपको 
दिखने वाली रूपको बात गुण पर्यायमे है तथा ञ्राकारकी बात द्रव्यपर्यायमे है। द्रव्य जो है 
वह प्रदेशात्मक और गुणात्मक होता ही है | गुण अ्रनन्‍्त है, हे भगवन्‌ | आपके गुण गिननेमे 
नही आवेगे, पर उन्हे देख सबको लेंगे । प्रचण्ड वायुसे जिसका जल भ्च्यत्र चला जाय, ऐसे 
समुद्र मे के रत्न देख तो सब लेते, किन्तु उन्हे गिल नहीं सकते । द्रव्यपर्याय दो तरहका होता 
है--(१) 'स्वभावद्रव्यपर्याथ और (२) विभावद्रव्यपर्याय । एकद्रव्यकी प्रदेशरचना तो स्वभाव 
द्रव्पर्याय है व. अनेक द्रव्योमे ऐक्यकी व्युत्पत्तिका जो कारण है वह विभावद्रव्यपर्याय है । 
वहा अनेक द्रव्योमे एकताकी व्युपपत्ति होती है। वह सब अनेकम्रूलक है । जैसे देह, चौकी 
थ्रादि ये स्कथ पूरण करने वाले व गलने वाले और व्यक्त पूरण नही करने वाले तथा न गलने 
वाले भी उन्ही-उन्ही परमारुआओके पिण्ड है। अनेक परभाणुओका मिलकर देह बना है । पुद्‌- 
गल क्या है, जो पूरे शौर गले । स्पर्श, रूप, रस, गध और वर्शंसे जो सहित हो वह या मिल- ' 
कर जो एक पिण्ड बन सके वह मृतिक । धर्म, अ्रधर्म, आकाश और कालद्रव्यके पिण्ड नही 
बनते । इसी प्रकार प्ात्मा झात्मा मिलकर एक पिण्ड नही होते । मूरतिकता वह शक्ति है, 
जिस इक्तिके कारण द्रव्य स्कथ बन सके । जिन्हें अरूपी कहते है, उसका श्र रूपी नहीं, यह 
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नहीं, किन्तु मूतियः नही, यह अर्थ आ्रात्मामे है । दो कभी मिलकर एक पिण्डरूप नहीं होते है, 
अतः वे मूर्तिक नही । जिस बक्तिक्रे प्रतापसे एक अनेक पिण्ड बन सके, उसे मूर्तिकता कहते 
है । वह अ्रनेकमे एकताकी प्राप्तिका कारण है। यह तो समानजातीय द्रव्यपर्याय है। असमाव- 
जातीय द्रव्यपर्याय मनुष्य, तिर्यड्च आदि पिण्ड है। 
असमानजातिक पर्याय--मनुष्य व्यवहरमे कहते है शरीर जुदा-जुदा है, किन्तु आत्मा 

एक है। यह कहने वाला कितनी विकट भूल करता है ? कारण यह है कि वह ॒स्दवसे यह 
सुनता भ्रा रहा है, इसलिये ऐसा कहनेमे नही चूकता, परन्तु -कहना यह चाहिये कि कभी 
शरीर दोनोका एक हो सकता है, किन्तु आ्रात्मा एक नही हो सकती । कारण शरीर पुदगक्षका 
पिण्ड होनेसे किसी समय दोनों शरीर बिखरकर भले पुनः,उनका इकट्ठा पिण्डाकार हो जाय, 
किन्तु दो आत्माओ्रोका इकट्ठा मिलना असम्भव है । शरीरमे मू्त धर्म-है, श्रात्मामे नहीं है । 
पर्यायें दो प्रकारकी हैं--(१) समानजातिक, (२) अभ्रसमानजातिक । प्रत्येक परनाणु श्रपने 
स्पर्श, रूप, रस आदि गुणसे परिणम रहा है | श्रनेक द्रव्य जो समानजातिक है, उनकी एक 
पर्याय होता है । पर्याय क्षणिक है । जो नष्ट होता है वह॒पर्याय है | ५ह सब दृश्यमान ठाठ 
समानजाति पुद्गल,त्तक है, २ अर॒, ३ अणु, ४ भणु, सख्यात अणु, असख्यात अर श्रनन्त 
प्रमाणुओंका पिण्ड स्कध पर्याय है । जो पुदूगल स्कधका पिण्ड बधनरूपसे बना, वह समान- 
जातिक है, किन्तु निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध॒वश हुआ यह जीवच्छशरीर अ्रसमानजातिका है। 
चलते, बैठते आदि सब समयोमे असमानजातिका मेला हमेशा लग रहा है। द्रव्यको अनज्ञानी 
कहाँ जानता ? इन्ही पर्यायोमे पर्यायबुद्धि करना पर्यायमे भ्रात्मबुद्धि, द्रव्यबुद्धि करना जब तक 
है तब तक उद्धारका मार्ग सुगम नही है, असम्भव है । कीडा, पतगा, वृक्ष, चीटी, लट श्रादि 

गसमानजातिकी पर्याय है । ह 

'आ्रायत, विस्तार व स्लोत समझनेकी महिमा--ज्ञानाहतीने अ्रपनो समभमे भूल नही 

की । उनका लक्षण है--यत्‌ यत्‌ प्रतिभासते तत्‌ तत्‌ प्रतिभासान्त प्रविष्ट/ जो जो प्रतिभास 

में आता है वह वह प्रतिभास. है । ज्ञान किया तो खम्भा झा गया, दीवार ज्ञानमें गा गई । 
“यह तो केवल धर्म मानने वालोकी बात ज्ञानाहवतरूपमें है । अब जरा धर्मी मात्रका. एकान्त जो 

करें, उनकी चर्चा सुनो । मूल मानने वाले मिले तो कहते केवल एक ब्रह्म है । चेतन, ज्ञान, 

आत्मा, जीव, द्रव्य श्रादि यह सब एक बह्मके बिना भी कुछ हुआ है ? यह नहीं हो सकता । 

जो भी दृश्गोचर होता है वह ब्रह्मका विकार है | जितना विकार दृष्टिगोचर होता है, वह 

जीवके सम्बधको छोडकर निर्मारित नहीं हुआ । मेज, कागज, पेसिल, दवात आ्रादि जीवको 

छोडकर बना नही है | सख्यातों या असख्यातो वर्ष पहले,जीव कार्यके हुपमे था, इस दृष्टिको 

लेकर कहा सब बह्मके विकार हैं। जैनधर्मानुयायी कहते है द्रव्यके विकार है। भ्रभुक वर्ड 
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इस पदार्थका परिणमा है, अमुक इसका । दो बाते समझती जरूरी होगी । 

गुणके द्वारसे जो आयत जाना जाय, वह समझे जैसी होने वाली अ्रनेक पर्याये है। 
अनेकोमे एकताकी बुद्धिका कारण पुदूगलका विकार है । स्कधोका जो समूह हैं, वह महारवन्‍्ध 
है । गुगापर्याय दो तरहकी है--(१) स्वभावपर्याय, (२) विभावपर्याय । परनिमित्तके बिना 
जो स्व एकसा रहता है वह स्वभ्ावपर्याय है । केवलज्ञान आदि शुद्ध परिणमन स्वभावपर्याये 
है। जो परउपाधिका सस पाकर स्वभावप्रतिकूल विविध भाव हो वह विश्ावपर्याय है। 
रागद्देष श्रादि विभावपर्यायें है। पर्यायमे मूढ न हो जावे । यद्यपि पर्यायको द्रव्य बिना नहीं 
कह सकते, गुणको पर्याय बिना नही कह सकते तथापि श्र बकी दृष्टि हितकर है | गुणपर्याय 
क्या हुई ? जो समयभेदसे पर्यायें चलती है । सब पर्यायोमे रहने वाल। द्रव्य अ्रनन्तशक्ति वाला 
है । भेददृष्टिसे गुण समभममे आता है, अभेददृष्टिसे द्रव्य समभमे आता है । 

श्रभेदहृष्टि व भेदहटिसे देखनेका प्रभाद--स्थुल परिणमन तो कोई समभमे श्राता है, 
किन्तु सूक्ष्म परिणमन. मालूम नहीं पडता । समस्त द्रव्योमे अगुरुलघुगुण है, उनमे हानि वृद्धि 
होना वह स्वभावपर्याय है । ज्ञानकी बढती घटती इस समय अपने लिये मालुम पडतो है। 
स्वभावपर्यायमे हानि वृद्धि होनेपर भी मालूम नही पडती । जीव ओर, पुद्गलमे स्वभाव व 
विभावपर्याय दोनो है । स्वभावपरिणमन सूक्ष्म होनेके कारण इृष्ट नहीं होगा । भेददृष्ट्सि 
देखनेपर यह विभाव विशद दिखता है कि अमुक 'विभाव अमुक गुणकी पर्याय है, और अमुक 
विभाव अमुक गुणकी पर्याय है, किन्तु ग्रभेदरूपसे द्रव्यकों देखनेपर विभावपर्याय नहीं मालूम 
देगी । चमत्कार ही विलक्षण है । वृद्धि हानिरूप परिणमन नो सर्वत्र चलता रहता है। श्रद्धा 
गुणको घातने वाली सात प्रकृतियाँ है। भिन्न-भिन्न गुणोमे ऐसी बातें कही जा सकती है, 
किन्तु द्रव्यममे यह बात घटित नही होती । द्रव्य एक है और वह॒परिणमता है । अविभागी 
बूदें जितनी समुद्रमे है वह सब जल है । अनेक जल होनेपर विभिन्न बाते न देखी जाये तो 
एक जलके स्वभावमे विभिन्‍नता नही होगी । स्वभाव विभाव होते हुए भी एक समयमे एक 
स्वभाव या एक विभाव पर्याय होगी । अविरत क्षाथिक ,सम्य्ग्हष्टिकि सम्यक्त्ब तो पूर्ण प्रकट 
है, किन्तु चारित्र अ्प्रकट है। इसको अभेददृष्टिसे न देखकर भेदहृश्सि कहेगे । पुदगलमे रूप, 
रस, गब, स्पर्णवी विभावपर्याये हैं । जीवमे स्वभावादिकी अपेक्षा चेतनपर्याय और भेदमे ज्ञान 
दर्शनादि पर्याय है । | 

विभावपरिणामकी कहानी--विभाव हपसे जो परिणमा है वह अपनी शक्तिसे परि- 
रपमा है। वह प्रभाव किसका है, असर व चमत्कार भी किसका है ? परिणयने वालेका । 
चौकोको निमित्त पाकर बैठ गए तो हमने अ्रसर किया । अपर जहा है वहाँकी वहू पर्याय है। 
हम उपादान बैठे है तथा चौी निमित्त है। श्रगर चौको हमारी कर्जी है तो सदैव हमारी 
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कर्मी रहनी चाहिए । कोई पदार्थ ऐसा भी नहीं है कि निमित्त पाये दिना 4भ/वरूप परिणाम 
जावे, यद्यपि निमित्तकी शक्तिसे नही परिणमा, परिशममे वाला स्वयकी कलासे परिणमा है, 
यह सर्वत्र उसकी विशेषता है। पहली अवस्था और अ्रनिम अवस्थामे रहने वाला तारतम्य 
जिससे ध्वनित हो वही तो पर्याय है। दृश्य जितने परिणमन है वे सब विभाव ही हैं । विवेक 
यह कहता है, उन सबकी दृष्टि गौण करके स्वभाववृत्ति श्रपनाई जावे । परावीनताके परिणमन 
में भी वस्तुतः स्वतत्रतासे विमित्त पाकर पदार्थ परिणमे है, किन्तु निमित्त उसरूपनही होगा । 

द्रव्यसे ताना बाना--ताना बाना बुनने वाला पहले ताना पूर्णा कर लेता है, यह 
स्थायी अवस्था है । बांना क्रम-क्तमसे पूरा जा रहा है । इन्हीं दोनोका समुदाय कपडा है । 
इसी प्रकार जितने भी पदार्थ है वे ताना बाना रूप है। गुरा ताना है, पर्याय बानाकी तरह 
है । गुण विस्तार हुए तथा पर्याय झ्रायत । गुर स्थायी है, किन्तु पर्याय अस्थायी । वे बानाके 
समान दोछते रहते है । द्वव्य तो अस्थायी है, किन्तु समय-समयमे पर्याय दौडती रहती है । 
एक बालक ७ वर्षका है, एक वर्ष बाद ८ वर्षका हो जाता है | १ वर्ष ८ श्रगुल बढां त्तो 
क्या वह ३५६ दिन, २३ घटा, ५६ मिनटके बाद १ मिनटमे ८ अंगुल बढ़ गया ? नहीं, वह 
प्रत्येक समय परिणमन करता रहा, इसलिए पर्यायें दौडती रही तब वह पूरे एक वर्षके समय 
में जाकर उतना कदमे वढ़ गया । द्रव्य शक्तिपुश्न है । ऐसा गुणसामान्य, आयतसामान्य समु- 
दायात्मक रचा हुआ है, इसीलिए द्रव्यमय है | हम हैं सो वही रहेंगे, वह द्रव्य नष्ट कभी होता 
नही । परिणतिया बदल जावेगी, किन्तु सत्‌ द्रव्य मूलत नष्ट वही होता । 

हमे अपनी निजी घटनाओ्रोम से एक घटना पुर याद है। हमारी ७ वर्षकी उम्र थी । 
उस समय सब लडकोके साथ मदरसामे पाडेजी के पास पढने जाया करते थे । उस समय 
कक्षाये नही होती थी, पहली दूसरी आदि किताब क्रमसे पढाते रहते । पाडेजी को १) 5० 
महीना और १५ दिनमे एक सीदा दिया करते थे | एक दिन एक लडकेने लिखनेमे कुछ गलती 
कर दी, जिससे पटवारी मास्टरजी ने रूलसे उसे खूब पीटा, वह॑ चीखकर रोने लगा । मुझे 
बहुत डर मनमे बंठ चुका था, इसलिये दूसरे दिन पढने नहीं गया । घरपर मा ने ठडा पराल 
छाछ बिलोनेका समय होनेसे साथमे मक्खन दिया । मै चैनसे खा रहा था, उसी समय माँ ने 
कहा--प्राज पढने क्यों नहीं गये ? तब मैं डरसे उस पिटाईका भी उत्तर न दे सका, चुपचाप 
रहा । इसपर माँ ने मुझे पीटा । मैं उस समय रोते-रोते सोच रहा था कि अगर मैं इस मद्ठा 
बिलोनेका काठका खम्भा होता तो पिटता नही और न ढु खसे रोना पडता । इसी तरह यदि 


ऐसा हो कि मैं नही ह तब तो भला है, दु ख ही नहीं होगा, किन्तु ऐसा है तो नही, मैं तो हू 
ही और यह तो रहेगा ही । इस समय जिसे अन्याय, अभ्क्ष्य भक्षण करना सो कर लेवे, फिर 
देखा जायगा, तो यह हो नहीं सवता कि उसका फल नहीं मिले । बुढृत्यीका फल नियमसे 
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भोगना होता है । पर्याय बदल जावेगी तो भी हम किसी अन्यरूपमे मौजूद रहेंगे। मैं समूल 
नष्ट नही हो सकता । 
खुदकी करती खुदकी भरनी--सोचना चाहिये तब किसके लिये इतना श्राडम्बर 
करू , यह सब यही छोडकर अकैला जाऊगा । ऐसा मैं अकेला हु, जिसका न कोई साथी है 
श्रौर न बन्धु ही । एक राजा जंगलमे पहुचा । वहाँ एके मुनि गौरवर्ण, हृष्टपुष्ट छोटी अ्वस्थाके 
बैठे थे । उसने सोचा महाराजजी को बडा क्लेश है । राजाने पूछा--9प बडे दु.खी हो रहे हैं, 
आपका नाम क्या है ? सुनिने कहा--मभेरा नाम अनाथ है । राजाने कहा--श्राप दुखी न 
होवें तथा मेरे यहाँ चलिये, वहाँ सुखी हो जावबेगे, मैं आपका नाथ हू । मुनिने कहा--तुम्हारे 
पास क्‍या है ? हमारे पास राज्य, महल, खजाना, नौकर, हाथी, घोडे एव भोगोपभोगरी 
सामग्री है । मुनिने कहा-यह सब मेरे पास भी थे । राजा बोला--फिर अनाथ क्‍्यी कहते ? 
मुनि बोले--बात यह है कि मेरे सिरमे जोरसे दर्द हुआ, उस समय वैद्य, डाक्टर, कुटुम्बी जनों 
एवं माता-पिता सभीने उपचार किये और सान्त्वना दी। लेकिन उससे नाममात्र भी लाभ 
नही हुआ और न कोई दर्द जरा भी बॉट सका । तब सोचा ससार॑भे कोई किसीका नही है, 
' मै तो अनाथ हू । मेरा चित्त तब कही न जमकर यहाँ जमा । राजन्‌ ! आपका नाथ श्रापके 
पास है, अपना स्वभाव अपनी दृष्टिमे रहे तो उसे कुछ नहीं चाहिये । 
सर्वोत्कृष्ट प्रोग्राम भ्रात्मरसविभोरता--यदि आत्मरसविभोर हो जाये, फिर श्रन्य 
'प्रोग्रामकी क्या जरूरत ? भाई जिनेघ्चरदास स्वाध्याय कर रहे थे, साढे छु बजनेंपर इशारा 
किया तो उनकी स्वाध्यायवृत्तिकी तन्‍्मयता हट गई | मुझे पत्ता चला तो दुःख हुआ कि क्‍यों 
टोका इन्हे । लेकिन उस समय दूसरे कार्योका समय हो चुका था । कही इनको ही पीछे कुछ 
ख्याल न आवे, इस दृष्टिसे टोका । किन्तु यदि ध्यान जमे तो वहाँ उसकी तन्मयता कार्य देती । 
हितार्थीको चाहिये क्या ? दो आँखें ।॥ पूजाका समय निकल जानेपर भी एकाग्रताका आत्म- 
ध्यान मिले तो यह पूजा ही है, किन्तु पूजन करते समय चिन्ता सता रही होवे, मुझे घरका 
कार्य पडा है, पूजनमे क्या रखा है तो पूजा करते समय भी स्वभाव अमृतका पान नही कर 
पाता । यदि मैं अपना कार्य एकाग्रतासे करता हु कही भी, तो वही अश्वतका पान होता है । 
स"मे चाहे अन्तर पड जाचवे, पर स्वभावरृष्टिका ध्यान रहे । भगवान आपका क्‍या स्वरूप है? 
आपका पर्याय ऐसा नही है, जो द्रव्य गरुणके प्रतिकूल हो । द्रव्य, गुणा, पर्याय जहाँ सब एक 
सम हो जायें, ऐसा मेरा भी स्वभाव है। हम वहाँ स्वभावके कितने विरुद्ध जा रहे है ? 
यह अन्तर मुभभे और भग्वानमे है। जो भीतर वाहर समान है, यह भगवान है। बाहर 
भीतर समान न रहने वाले ससारी जीव है । 
रवसादृश्टि ऋपुत है, जिसके पातसे असर हो लिया जत्ता--जिसकी मान्यत/मे श्रा 
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गया--म नही मरता, वह भ्रमर है। जिसके पास करोडोकी सप्त्ति पड़ी है और उसे ज्ञात 
गा 
डे ड ! उसे निकालनेकी चेष्टा गुरू कर देता है। यद्यपि 
उसे ग्रभी वह मिली भी नहीं, फिर भी वह धनाढ्य है। मै श्रमर हू, पर उसका अनुभव नही 
करता । अ्रमर होनेकी प्रतीति होनेपर मरते समय भी मरता नही । लोग दूसरोको चोला बद- 
लते समय समझाते रहते हैँं--नये महलमे जा रहे है, स्वगंमे गये तो वहाँ शतगुरों भोग, परि- 
कर, स्थान, समागम, महल (विमान) तथा कोई गृणी आयु मिलेगी । किसी व्यापारीको थोडा 
नुक्सान उठानेके बाद लाभ अधिक हो तो वह पहले नुक्‍्सानकी परवाह नही करता, उसी तरह 
इस नश्वर शरीरसे थोडा कष्ट उठाकर अतुल मोक्षरूपी लक्ष्मी-या,स्त्रगंशोभा पाई जा सके तो 
धुवंके कष्टकों साम्यभावसे सहन कर लेना चाहिये | ऐसी समभ्राव८ अपने लिये मरण समयमे 
, रहे तब बुद्धिमानी है । जीवनका लक्ष्य समम होना चाहिए । ज्ञानीकों अपने. सयमका भी 
मालूम नहीं। अज्ञानीके ब्रन भी अन्नत रहते हैं। ज्ञानीके ब्रत रहते है; किन्तु इसका उसे 
विकल्प नही । भज्ञाननिंवृत्ति ही ज्ञानीके मुख्य फल रह जाता है। उसे हेय उपादेयका विवेक 
करना श्रेयस्कर है। वहाँ भी वह ज्ञाताद्रष्टा रहता है। समागम छोडनेमे दुख नही मिलते 
कौर न सुख । वस्तुस्वरूपको समभते हुए स्वयके ज्ञाताद्रष्ट रहो तो निश्चयसे भगवानके भक्त 
हो । व्यवहारसे श्ररहत सिद्धके भक्त हो, आनन्दके तो भ्रधिकारी हो ही । 
आत्महितोद्देश्यके निर्णयीक्ों भ्रसारसंगमे ब्ेश्रटकी--जैन कहलाना सरल है, असली 
जैनत्व कटिन हैं । जैनत्व वहाँ सफल है जहाँ स्वका ज्ञान हो गया। अन्यथा अ्रन्य जन ज॑से 
रहते है उसी तरह मैं भी रहता हू तो बया लाभ, हुआ, जीवन बिताना मात्र रहा । मैं चैतन्य- 
मात्र हु--इस तत्त्वका अनुभव तो यह जीव कर नहीं, सका तथा परपदा्थ?मे भूल गया । 
तपस्या भी कर रहे है, फिर भी अपनेकों करती मानकर उसका . पर्यायबुद्धिका कार्य चालू है । 
वहाँ ब्रतोकी अहबुद्धि स्वस्वरूपका भाव नहीं होने देती है । व्रत निर्दोष पालना ज्नाहिए, किन्तु 
उन्हीमे सर्वस्वबुद्धि आ गई तो बहिरात्मत्व आ गया । ये ब्रत तो परिशमन हैं वे नही रहेगे । 
यह मुनिपर्याय भी नहीं रहेगा, वह या तो मुक्त हुए पर समाप्त हो जाय या निगोंदिया 
भ्रादि जीव हो जावे तब समाप्त हो जाय । आत्मा चैतन्यस्वरूप है _उसकी साधनामे चलते 
हुए समय व्यतीत होना चाहिए । ध्येय कभी न भूलो । किसी व्यक्तिको वस्बई जाना है, 
वह बम्बईका टिक़ट लेकर रेलमे बैठ गया । रास्तेमे दिल्‍ली, आगरा, भोपाल, भाँसे, आदि 
भी मिलेंगे । बस्बई जाना है, जाने व्राला व्यक्ति बीचमे ही साफ सुथरे, कगूरों वाले स्टेशनकी 
देखकर उतर जावे तो वह बम्बई नहीं पहुच सकता । उसी तरह जिसे मोक्षमहलमे जानेका 
लक्ष्य है, किन्तु इन्ही मनुष्य, मुनि, राजा, महाराजा जैसी पर्यायोमे भूल गये तो उसका मूल 
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लद्ष्य यहीपर समाप्त हो गया, जिस तरह बम्बई जाने वालेका उद्देश्य खत्म हो गया । आत्म- 
स्वरूप, निजतत्त्वकों जाननेके बादमे स्थिरता बना लेवे, यहा वहाके सकल्प छोड देंवे । इस 
तरह जानता रहे तथा परमें ऋपनेकों नही लगावे तो उद्देश्यपथंपर स्थित समझे, और 
और कार्य करते हुए भी उसमे श्रेष्ठ कार्य चुन लो जिनके हारा यथार्थ हित साधन हो सके । 
* जो मूल उद्देश्यकों ही जडसे खत्म करने वाले हो, उन्हें हेय समझकर छोड दिया जावे । 
तथा जो उद्ददेश्यको न भूल सकें वह ब्रती है । ब्रतपालनमे भी कपाय है, अ्रश्नतमे तो कपाय 
है हो | ब्नतमे गन्दकपाय, अ्रद्गतमे तीव्रकपाय । मान लो टैक्समें १०००) लग रहे होवें, 
झ्ौर १००) खर्च करनेपर वह कार्य निकले तो १००) खर्च करके ६००) बचा लेता है । 
यह लौकिक उदाहरण मात्र है। इसी तरह मन्दक्पायोके काम करके तीक्रव पायोसे. बच 
जाते है तो वह हमारा लाभ ही है। जैसे रुपया देने वाला चाहता तो यह ही है कि १००) 
भी न देना पडे, फिर भी अपनी स्थिति व वातावरण देखकर १००) देता ही है । इसी तरह 
सस्कारोको देखकर ज्ञानी जीव भी मन्दकपायमे लग जाता है, परन्तु लाभ समभता है विषय 
वापायसे छूटनेमे । 

वस्तुत* किसी भी पर्यायमे श्रहंबुद्धि न हो वही लाभ है--शास्त्रोमे कही लिखा 
रहता है कि द्रव्यलिगी मुनि कोल्हूमें पिल जाने जंसे भी उपसर्ग समतासे सह लेता है, फिर 
भी द्रव्यलिगी रह जाता है। उसमे अन्तर वया पडता है ? यह सूक्ष्म विचारसे जाना जा 
सवता है। इतना विकट उपसर्ग बहुत विशुद्ध भावोके बिना नहीं सहा जा सवता । उस 
सम्बन्धसे द्रव्यलिगी साधु यही सोचा करता होगा कि मैं मुनि हू, मैने महाव्नत धारण किये है, 
किसोपर हंप वरना मेरा वत्तेव्य नही है। समतासे सह लेनेपर मक्षम।र्गं रि लेगा, मुझे साधु 
ब्रत निर्दोष निभाना चाहिए । अब श्राप सोचो कि इन भावोमे गलतियाँ वया है ? मोटे रूप 
से कुछ भी गलहतीसी नजर नही आती, किन्तु सूक्ष्मतासे देखो तो समभमे आवेगी कि उसे 
पर्यायमे अ्रव भी अहबुद्धि है। उसे साधुपर्यायमे इतनी दृष्टि न गडाकर कहाँ हर्टि लगाना 
चाहिए, इस बातको सक्षेपमे कहते है--मै शुद्ध चैतन्यमात्र हु, चैतन्यबृत्ति ही मेरा वार्य॑ है, 
में अपने स्वभावमात्र हु । इस तरह आत्मस्वभ्नावपर ही हृष्टि रखना साधु परमेप्ठीका मुख्य 
कार्य है। आात्मस्वभावका अनुभव न होनेसे किन्तु साथ ही आ्रात्महितकी वाञ्छा होनेस शुभ 
भाव आते है । आत्मस्वभावका परिचय होनेपर उन छुभ भावोकी रुचि भी ज्ञानीके नहीं 
होती । यह उटारवा उपाय बसे बने ? इसके लिए द्रव्य गुरापर्यायका सम्यकृपरिचय करना 
अआावश्यक ह । द्रव्य गुणा पर्यायके प.रेचय जिना शास्त्र लेखोके अनुसार तीन लोककी रचन।य 
व विदिध जीवस्थान आदि भी जान जाय तंव भी विविवल्प स्थिति तक पहुचनेका पात्र नष्ट 
६ता, द्वारा गुण पययिके यथार्ष परिचय हंनेपर अन्‍य वि|विध ज्ञान न हो तो भी उद्धारवा 
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पात्र बन सकता है । 
पर्यायोका सुगम लाउलन--पर्याये क्या है ? जो विनाशकी है वे सब पर्याय है, शरौर 
जो विनाशकी नही वे या तो गुण है या पर्याय है। तत्त्वकों भेवदृष्टिसे देखी तो वह गुण है 
और अभेददइंष्टिसे देखो तो वह द्वव्य है। पर्यायें दो प्रकारकी कही थी--(१) द्वव्यपर्याय, 
(२) गुणपर्याय । द्रव्यपर्याय दो प्रकारकी है--(१) स्वभावद्व्यपर्याय, (२) विभावद्रव्यपर्याय । 
स्वभावद्रव्यपर्याय तो उपाधिके बिना स्वय जो भ्रदेशोकी अवस्थिति है वह है और विभावद्रव्य- 
पर्याय उपाधि सयोग होनेपर जो प्रदेशोकी अ्रवस्थिति है वह है| विभावद्रव्यपर्याय दो प्रकार, 
को हैं--(१) समानजाति द्रव्यपर्याय, (२) असमानजाति द्रव्यपर्याय । समानजाति द्रव्यपर्याय 
तो इस तरह है । जंसे कि झनेक सूती कपडोकों सीमकर एक चांदर यथां चदोवा बनाया जाय, 
इसमे समानजातिके याने सूती कपडोका समुदाय है । यह हृश्टान्तमात्र है । प्रकरणमे तो जितने 
भी स्कस्ब हैं, चाहे वह दो अणुओका हो, सख्यात, भ्रसख्यात, अनन्त अणुओओका हो वह सब 
समानजाति द्रव्यपर्याय है अर्थात्‌ इन स्कन्धोमे पुदृगल परमाणुओओका ही पिण्ड है, किन्तु भ्रस- 
मानजाति द्रव्यपर्यायमे दृष्टान्त यह बैंठेगा । जैसे सृत्ती रेशमी आदि भ्समानजातीय कपडोको 
सीमकर चदोवा बनाया जाता है अ्रथवा कोई कपडेका थान ऐसा बुना हो, जिसमे ताना तो 
रेशमका किया हो व बाना सूती तन्तुओका किया हो या ताना सूतीका व बाना रेशमका तो 
वह कपडा हृष्टान्तमे असमानजातीय द्रव्यपर्याय है | प्रकरणमे ग्रसमानजाति द्रव्यपर्याय मनुष्य 
तिर्यअ्च आदिक है, वयोकि वे जीव पुदुगलके सयोग होनेपर ही बने हुए है । श्रतेक श्राकारोंसे 
सम्बन्ध रखते है, इनका नाम द्रव्यपर्याय है । 
श्रब गुणपर्याय कही जाती है । गुरंपर्यायें दो तरहकी है--(१) स्वभावशुरपर्याय, 

(२) विभावशुणपर्याय । जिसमे कर्म नोकर्मका सम्बंध न हो, ऐसा जो परिणुमन है वह स्व- 
भावगुणपर्याय हुई | दूसरेका लिमित्त पाकर द्रव्य परिणमता है, यह विभावगुरपर्याय हुई। 
रागादिक न जीवका काये है, न पुद्ृगलका कार्य भर न दोनोका कार्य हैं। वह कार्य हो ही 
नही, ऐसा भी नही । बच्चेको ऊधम करता देखकर मा कहती है, शोर मत करो, नही तो 
हौवा आ जायगा । बच्चा हौवाका नाम सुनकर चुप हो जाता है । हौवा बच्चे और मां दोनी 
ते मान लिया है श्रन्यथा उसकी कोई शक्ल नही है | जीवमें राग आवे तो परमात्माके राग 
आना चाहिए और कर्ममे राग आवे तो पुद्गलके राग आना चाहिये | राग निर्भित्तनैमित्तिक 
सम्बध पाकर हुआ है । दर्षशके सामने घडी रख देनेसे दर्पण घंडी प्राकारके पतिबिम्बरूप हो 
गया । निमिल्तकी अ्रपेक्षा छोडकर देखो-घडी दर्षणमे से झाई या दर्पणवोी छोडकर आई! 
बाहरी कारण तो तिमित्त है। घडीके प्रतिजिम्बका रक्षकन कोन है ” उस र गका रक्षक भी 
दोई नही है) यह राग तो मरनेको ही फिर रहा है। हम राग करते, वह वरमान मलक 
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दिखाकर चला जाता है, फिर भी जो हृता भलेके लिए यदि तत्त्वज्ञान हो तो । 

ज्ञानीकी सर्वन्न भलाईकी श्रोर श्रभिसमुखता--दो भाइयोमें लडाई हो रही होवे और वे 
समभानेपर भी न मार्नें तेजीसे पेश हो तो वह देते है-तुम अपने मनक्री भरी बुभा लो, कपाय 
निकल जायेगी । राग भी भलेके लिए है, किन्तु उसमे अहबुद्धि न करे | एक समय राजा और 
वजीर जगलमे जा रहे थे, वह रारता भूल गये । दजीर कहता जो होता भलेके लिये । राजाने 
वजीरसे पूछा--हमारी-ये छ अगरुली कँसी है ? वजीर बोला--बहुत अ्रच्छी है। राजाने 
सोचा, मैं छिगा हू श्रर्थात्‌ अधिकाग हु, उसपर कहता बहुत अच्छी हैं। यह सुनकर राजाने 
गुस्सेमे आकर वजीरको कु्वेमे ढकेल दिया । राजा श्रागे चला तो किसी देशमे नरमेध यज्ञ हो 
रहा था, जिसमे मनुष्योको पकड-पकडकर यज्ञमे होमा दिये जाते थे, वहॉके पडा लोग चारो 
श्रोर दूर-दूर तक मनुप्योको पक्डनेके लिए तैनात थे। राजाको आता देखकर पडा पकड़ ले 
गया और खूँटेसे बाँध दिया । राजाकों होमने ही वाले थे कि इतनेमे एक पडाकी दृष्टि उसकी 
६ भ्रगुलियोपर पड 'गई तो कहा--ठहरो, ठहरो, यह यज्ञमे होमने लायक नही है छिंगा होनेसे, 
ग्रन्यथा सारा यज्ञ खराब हो जायगा | राजाने सोचा, आज मेरी जान बच गई और भाग 
चला । कुव॑के पास आकर वजीरको निकाला तथा कहा--तुमने अच्छा कहा था ६ श्रगुलियों 
को जिससे मेरे प्राणोकी रक्षा हुई, किन्तु वजीर यह तो बताश्रो--तुम्हे कुर्वेमे पटका सो कैसा 
रहा ? वजोर बोला--यह मेरी भलाईके लिये कार्य हुआ । अगर दोनो साथमे जाते, तो आ्राप 
तो बच जाते और मै पकडकर यज्ञ आहुतिमे होम दिया जाता । 

उद्धारमार्गमे सरलताको प्राथमिकता--भैया | एक ही बात झा जावे कि मायाचार 
न हो तो भी उद्धारका मार्ग मिलिगा । आपसी व्यवहारमें भी मायाचार नही रखना चाहिए । 
यदि किसीसे कुछ कहना हुआ तो स्पष्ट वह दिया । भैया | हमारे परिणाम ऐसे हुए, इसलिए 
आपसे ऐसी बात कह ली। इतने प्रेमपूर्ण बर्तावमे भगडा निपट गया । व्यवहारमे भी जब 
तक यह श्रद्धा है, मायाचार बिना रोजगार नहीं चलता तभी तक ऐसा करेगा । लेकिन 
विश्वासपूर्ण उचित मुनाफा लेबर व्यापार बरे तो कार्य चलेगा हो । जैसे कोई वस्तु ६) रु० 
में खरीदी है और उसपर २ श्राने ₹० लाभ लेकर ६॥॥) ₹० हुए तो ग्राहकसे एक दामका 
व्यवहार करे या देहाती मनुप्य बिना भाव-ताव विये नही लेते तो १०) रु० मे भी ६॥॥) 
रु० की वस्तु बतावे, भ्रौर ग्राहक यहाँ ५) रु० से शुरू करे तथा ७॥)) रु० तक भी आ जावे 
तो ७॥) र० लेकर ॥॥) रु० वापिस कर देवे व कहे--तुम एक दाममे विश्वास नही करते, 
इसलिए इत्तना दाम बताया था | सही कोमत ६॥॥) रु० है । चलो यह भी ग्रान्तरिक सत्यत। 
है। उत्तम तो एक ही सत्य बात है। बिर्स,से लडाई हो जानेपर या खोटे वचन मिकल जाने 
से तंटे-बठे सोचा द रते है--क्या द रत्ता, वया नही करता है ? इस सोचनेकी अपेक्षा अन्तरज् 
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है ? बादमे कलई खुल जानेसे कोई है तं ला य मत 
हे इस तरहके मनुप्यका विश्वास भी नहीं वरता | कपट 
'रके विस प्रसन्न करना ? अपनी प्रसन्ननतासे ही शाति मिलेगी । 
दिखावट व बनावट मत करो--वुन्देलखण्डके एक गाँवमे सुनार और उसकी पत्त्नी 
हे व बोली--मुझे अ्रमुक-अमुक हाथ, गले, नाक, कान भादिके गहने चाहिए । 
हृर्त दि केया | थुनार ईमानदार था, वह सर्राफके यहाँ गया और २०) ₹० किराये 
पर १०० तोला सोना लाया । पत्नीक़े पास सोना लाया तथा ऊँचे तरीकेसे गहने बनाने वाले 
मुनारको बुलवाया और वहा--अ्रमुक-अमुक गहने इस सोनेके तैयार कर दो | सव तय हो 
गया । बादम सुनार अपनी पत्नीसे बोला--गहने तो तुम्हे बनेंगे ही, किन्तु यह तो बताओ कि 
यह गहने हमको खुश करनेवोी बनवा रही हो या दुनियाकों खुण करनेको । यदि दूसरोको खुश 
करनेके लिए बनवाती हो तो बनवा लो और यदि मुझे खुश करनेको बनवाती हो तो सुनो-- 
मेरी ३-४ हजार रुपयेकी कुल स्थिति है, उसमेसे अपना व बच्चोका पेट काटा जावेगा तब 
कही बर्ज चुक पावेगा । वर्तमान समयमे वढ्या-बढिया साडियाँ चप्पल, बेग, आभूषण तथा 
अनेक प्रकारवी भडकीली वेशभूषा रख्ना वयो ग्राह्म हो रहे है ? इससे हम पेट काटकर ऋण 
चुकाबेंगे तो हम खुश होगे तुग्हारे प्रति या अप्रसन्न ? तब स्त्रीने कहा--हमे अब गहने नहीं 
बनवाने हैं। यह दिखावट क्‍यों करूँ, जो स्वाभाविक रूप है, उसपर ही क्यो न मैं सन्‍्तोष 
दा ? विसके लिये बनावट करना ? जिसको यह दृष्टि हो जाय तब क्या वह भडकीले गहनों 
एवं कपडो आदिसे अपनेको सजावेगा ? कदापि नहीं । वह सादी वेशभूषामे ही प्रसन्न रहेगा । 
वेश तो प्राकृतिक ही सुन्दर है । 
ग्रापत्तिमुलक बनावटीपनका विचाशक सहज स्वतत्त्वक। अनुराग--जों बनावटी भेप 
रखता है, उसके कान पकडे जाते है तथा उसे चाटे खाना पड़ते हैं | गुरुजी श्रौर चेला थे, 
दोनो राजाके बागमे जाकर ठहर गये । गुरुने वहाँ कह दिया तुम यहां बनावटीपन मत, 
दिखाना । वे दोनो कोठरियोमे जा बैठे । इतनेमे पहरेदारने आकर देखा तो उसने , राजासें, 
जाकर कहा-कोठरियोमे दो मनुप्य बैठे है । राजाने सिपाहीसे कहा-उन्हें निकाल दो । तो 
सियाहीने जाकर चेलेसे पूछा--तुम कौन हो ? चेलेने कहा--मै साधु हूं । सिपाहीने कहा-- 
बडा कहीका आया यहाँ साधु, उसे तो चाठे मारकर तथा कान पकडद र॒ निकाल दिया । भ्रब 
गुर्के पास सिपाही पहुंचा तथा पूछा--ठुम कौन हो ? गुस्ले कुछ उत्तर नही दिया । तब यही 
वृत्तान्त राजाके पास ले गया । राजाने कहा-कोई तपस्वी होगा, बैठा रहने दं। । बादमे गुझ 
और चेला मिले तो चेलेने कहा--हेमे तो कान पकडकर निकाल लत । पुरे कहा--हंमने 
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हु । 
हमारा कहना नहीं माना हंगा कि यंहा बनना नही । चेला बोला--मै तो कुछ नही बना । * 


सिपाहीने' पूछा कौन हो ? मैने कहा स,धु हू | तुम साधु अपने मुहसे बन गए, इसलिए निकाल 
दिये गये--ऐसा गुरुने समझाया । द्रव्यलिगी मुनिकी चर्चा चल रही थी | बनावटीपव व 
निरुद्देश्यपन सभीको क्लेशदायके हो जाता है । द्रोणाचार्यने सब शिष्योको कागजकी चिडिया 
की ग्राख बेधनेकी परीक्षा की तो कोई शिप्य बोला-मुमे पेड दिखता है, मुझे चिडिया दिखती 
है, मुमे पत्ते दिखते है, किन्तु अर्जुनसे पूछा गया तो बोला--ग्रुरुजी | मुझे केवल आँख दिखती 
है । अर्जन परीक्षामें पास हो गया, यह तो दृष्न्तकी बात है । तात्पर्य यह है कि बिना यथार्थ 
लक्ष्यकों समझे व बिना जीवनमे यथार्थता उतारे कोई लाभ नहीं होता । इसी तरह ज्ञानीको 
केवल ग्रात्मस्वभाव दिखता है । उसे द्रव्य, गुण, पर्यायके व्किसोकी भी जरूरत नहीं रहती, 
किन्तु उसकी व्यवस्था जाने बिना सभी तत्व समभमे नहीं झाते है । प० दौलतरामजी ने भी 
छहदालामे इस विषयपर एक पक्तिमे क्‍या ही मामिक बात कही है--'चित्‌ पिड अ्रखंड सुगुण 
करड' परिण्यामोमे निर्मेलता आई तब चैतन्यद्रव्यका पिंड अभेद मालूम होता है तथा आत्म- 
ध्यानरूपी ज्योति स्वयमे प्रदीपम्त हो जाती है । । 

सृष्टि तो सृष्टिक आधररकी है--ज्ञानगुशका जो विकास है वह ज्ञानगुरकी पर्याय है । 
दर्शनगुणका जो विकास है वह दर्शनगुणकी पर्याय है। चारित्रगुणका जो विकास है वह 
चारित्रगुणकी पर्याय है। द्रव्यपर्यायके दो भेद हैं--(१) स्वभावद्रव्यपर्याय, (२) विभावद्रव्य- 
| पर्याय । (१) परद्रव्यको निमित्त पाये बिना अपने आपका जो प्रदेश परिणमन है वह स्वभाव- 
द्रव्यपर्याय है । (२) जो परद्रव्यको निमित्त पाकर भ्रदेशपरिंणमन होता है वह विभावद्रव्यपर्याय 
है । इसी प्रकार गुणपर्यायके भी दो भेद है-- (१) स्वभावगुरणपर्याय, (२) विभावगुणपर्याय । 
विपरीत परिणमन तो जल्दी समभमे ञ्रा जांता है, किन्तु स्वभावकों समभनेमे देर लूगती है । 
सूक्ष्म अगुरुलघुगुणोमे जो हानि वृद्धि होती है, उसे स्वभावगुणपर्याथ कहते है तथा जो स्थुल 
रूपसे गुरोका परिणमन होता है उसे विभावगुणपर्याय कहते है । 

भागवतीचंचरममे वस्तुत्वके निर्शंय--यह भागवतीचर्चा परमेश्वरके द्वारा कही गई 
है । यह व्यवस्था अ्रनादिकालसे ही है | यह चर्चा द्रव्यस्वभावका प्रकाश करने वाली है | यह 
पारमेश्वरी व्यवस्था ही नही है । पन्यत्र भी ब्रह्माने विप्णुको ज्ञान दिया | सुय, चंद्रमा आदिसे 
महादेवको, उनसें'बाल्मीकिको ज्ञान मिला । इस प्रकार किसी तरहसे चर्चा पाई जाती है । 
आपके यहा जैनधर्मंमे सर्वज्ञदेवकी दिव्यध्वनि खिरी, उसे गणधरने प्राप्त किया, गणधरने प्राणी 
मात्रकों उपदेश दिया | गणघरसे अ्रन्य अरचार्योकोी ज्ञान मिला, उनसे परम्परापुवंक आचार्य 
लिखते आये, परम्परासे कहनेकी बात दोनोमे है । पुजनमे जैनियोके यहाँ बोलते---अपवित्र 
पविन्रो वा सुस्थितों दु स्थितों5पि वा । ध्यायेत्‌ पचन्मस्कार, सर्वंपा प्रसुच्यते ॥! औरके यहाँ 
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इसी तरह होते हुए 'ध्यायेत्‌ पचनमस्वार' के रथानपर "यायेत्‌ ५ण्डरीकाक्ष' दिया है। आप्के 
य्हों भी तो विशेषणोसे युक्त वर्शंन करते है । उनके यहा भी विशेषणों सह्ति वर्णन करते रो 
किन्तु वर्शंन तो कर जायेगे, परद्रव्यवों नहीं छुय्गे । द्रव्य व्यवस्थ। कैसी है ? वैज्ञानिक ढग 
से समझी जावे । लेबिन इच्चा, विष्णु या जिनके उपदेशोको या विश्षताओ्ौको कहँगे | द्वव्य 
क्या है, कितना है, बसा है ? उसका ५रिणमन क्यो होता है आदि बाते द्रव्योमे देखें, सो वहाँ 
कुछ बुद्धिका जोर लगाना पडता है । इसलिये ही द्वग्य, गुरा, पर्याय व्यवस्थाकी समभकी आपत्ति 
से बचनेके लिये कुछ लोगोने सरल तरीवा निवाल लिया । वह क्या ? प्रथम ईम्वर ही था । 
उसने ऐसी इच्छा वी । अकेलेसे बहुत बन जाऊ और सारा जगत बन गया । भैया ! आपका 
भी तो कोई साथी नही है, अकेले ही तो हैं । झ्रापको यह इच्छा हुई, वहुत बन जाऊ सो वही 
हो गये अर्थात्‌ बडा भारी कुट्॒म्व बसा लिया | नर, पणु आ्रादिख्प घारण कर लिये । भनुप्य 
होनेका विकल्प छोडकर चिद्रृप हू, चैतन्यमात्र हु, ऐसा अचुभव करें तो फिर वह मनुष्य नहीं 
है, वह आत्मदेव हैं। आपको तो मनुष्य नही प्रतीत होगा । दुनिया ही देखबर कहेंगी-यह 
मनुष्य वैठा है । जो जीव परद्रव्यमे लगने वाले व्यवहारका विरोध न करे, केवल शुद्ध द्रव्य 
श्र्थात्‌ एक ही का निरूपण करे तो उसे स्वसत्ताका ज्ञान हों जायगा । सब भेरे हैं, यह विकल्प 
समाप्त कर देंवे, शुद्ध आत्मामात्रका अनुभव करे तो शुद्ध आत्माकी प्रतीति होवे । 

भगवानकी उपासनामे तुम उस्तुतः क्‍या करते हो--भगवान तीन प्रकारके है--- 
(१) शब्दभगवान, (२) अर्थभगवान आर (३) ज्ञानभगवान । इन तीनोसे कार्य पडता 
है । (१) शब्दशगवान श्रर्थातु “भगवान! शब्द जो पढने या लिखनेमे आता वह शब्द- 
भगवान हुआ । लिखकर या बोलकर देख सकते हो । अर्थभगवान-जिन्होंने कर्मोक) वष्ट कर 
दिया है । जहाँ कर्म नोकम रहे नही, केवल शुद्ध ही है वह एक अर्थभगवान है । शब्द 
द्वारा जिस अनन्तचतुष्टय परमात्माको निश्चय किया, यह अर्थभगवान है ! बानभगवान-- 
अनस्तचतुष्टयसे सयुक्त है, कर्म नोकर्मोसे रहित है। ऐसे निश्चय करनेको याने इस जानकों 
ज्ञानभगवान कहते है । ज्ञानभगवान तो यहाँ है। श्र्थभगवान सिद्धशिलापर विराजमान 
है और ज्ञानमगवान आत्माप्ते है। आत्मभग्रवानका हजन नित्य करते हैं । पूजा करना 
हमारी क्रिया है, वह हममें व्याप्त है। अन्यमे व्याप्त तो नही हो सकती । इसका मतलब 
हमने अपनी पूजा की । खोढे विकल्प करें तो खोटी जी कर ली । निविकल्प समाधि हो तो 
असली पूजा हो गई । विषय क्षायमे भी हम अपने को व रते हैं वह वृपूजा हुई, दूसरेका त 

कुछ ओर कृते हैं । 

3 33000 कक या है-- माँ कब चाहती मेरा बरदा 2 जज व: का लिये 
है, खिलाती चूमती है, फिर भी जीव निकल जाता है । मनुष्य द६ह है, हम "२ बे जिस्मे- 
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वारी है। दस या पन्द्रह छोटे बड़े गृतस्थीमे है, उनका पालन-पोषण करना है । यह दूसरी 
की जिम्मेवारी क्‍या ले सकता है, अपनी श्रात्माकी क्रियाकी जिम्मेवारी है । छोटा बच्चा है, 
उसकी पुण्यवर्गणाये आपसे प्रवल है तो उसीके पुण्योदयसे आप कमा रहे है । तभी जुडता 
भी है। एककी भी 'िम्मेवारी आपपर नहीं है। केवल हमपर हमारी जिम्मेवारी है । 
वन्चे जिन्‍्टा होनेपर भो तो सेवा नहीं करते, मरनेपर तो करेगे क्‍या ? जीते समय अनुकुल 
नहीं चलते । बापको जिन्दगीमे तो सुख नहीं देना चाहा, मरनेपर कोई कोई तो कना'त 
(तिरहवी) श्राद्ध करते है । जीतेमे बाप कहे तुम जो कुछ हमारे मरनेपर करना चाहो उसके 
बदले जिन्दामे ही कर लो, मरनेपर श्राद्ध वगैरा नहीं देना | दुःख तो भैया | अपने झ्राप 
बना लिया । वाप कहता है, पाँच वर्ष, १० वर्ष लडकेकों मैने पढ़ाया, बी० एु०, एम० ए० 
करा दिया । इसको इतना रुपया महीना प्रति माह देता था । कुल इतना रुपया खर्च कर 
दिया, किन्तु यह हमारी बात भी नहीं पूछता । यह सब कल्पनाजाल है, उसका निमित्त 
ऐसा ही था इसलिए आ्रापने ऐसा किया । कदाचित्‌ यह लडका प्रतिकूल भी निकल जाय तो 
भी ज्ञानीके ऐसा भाव नहीं आयेगा । सोचो मैने इसका क्या किया ? बी० ए०, एम० ए० 
आपने थोड़े बना दिया । उसका ज्ञान उसमे था, निमित्त पाकर प्रकाशित हो गया । बच्चा 
पढ़कर जो करता ठीक करता है। उसकी समालोचना करनेसे क्‍या भगवान्‌की भक्ति आा 
जावेगी ? मिथ्यात्वके उदयमे विपरीत ही कार्य किये जाते है । मिथ्यात्वके ०दयमें बलि देता 
है । खोटे अ्रभिप्रायमे उसके लिए ऐसा ही टीक प्रतीत है, इसलिए उसे ऐसा ही चाहिये । 
अन्य आत्मायें सब स्वतन्त्र हैं । मुझे वया चाहिये ? उनके विकल्पोमे क्यो पड रहा है ? यह 
विकरप क्यो रहे, गुजारा कँसे हो ? इसकी चिन्तामे ही क्यों दिन रात पडे रहते ? जितना 
धन हो उसे या उसमेका माफिक हिस्सा रख लीजिये, फिर धर्मसाधनमे रत हो जाइये । तब 
पया सकक्‍लेश होता है ? बच्चे या अन्य स्त्री भाई झादि प्रतिकूल चलते हो तो अपने कार्यमे 
लग जाझ्रो । हमें तत्वज्ञानपूर्वक वैराग्य आता है तो कोई सकट नहीं आवेगा, भले ही चाहे 
बह घोल कर नहीं जाने । सन्‍्तान हमारे प्रतिकूल चले, मुबका, घू सा मारे, अपमान बरे, तब 
भी हम उन्हीके बारेमे सोचते हें । जब उन्हें सभाल सकते तो उपेक्षा कर देना चाहिये | दु ख 
तो उसी मोहमे हैं । हम ही कहते शास्त्र पढ़ना भी मोह है । जब न वोई सुनने सुनाने वाला 
है, फिर भी चेष्टा । रागी है दशों जगह गालियाँ मिलती है-क्या देववूपी करके परपदार्थों 
में स्‍ल रहें, नालायवेंगे करके आत्मतत््व विस्मरण वर रहे आदि । दब्ण, गुण, पर्याग्को 
समभलेटे। कारण हम मुख बन रहे है । जब तक परिशति मलिन रहेगी तव तक ऐसा ही 

होगा । जब तक परपदार्थों बी और आकर्षण होगा तब तक विपत्ति ही मिलेगी । ऐसा 


बिका 
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बसा जाता है परमे सम्पत्त कोते ता, वरोचपति होकर थी दीद्ा नेते है। पई लोग छोटेसे 


१६ 
साधु हो जाते है। भ्रवेकोके कोमल झाचररा है, क्‍्योंक्रि उन्हे इर्स।की शिक्षा मिली है। तब 
जो द्रव्य, गुण, पर्यायकी चर्चामे आन द मिलता है वह क्‍या इ.्य वथाओमे है? 

_ दब्य, गुर, पययको किस पद्धतिसे समभना चाहिये---भगवता प्रोक्तम ! भगवानके 
हारा जो कहा गया हो वह भागवत्त है। यह पारस्ेश्वरी ब्य्वध्था ऐसी ही है। हमे देखना 
क्या है, द्रव्य, गुण और परयायिको किस तरह देखना ? पर्याय किससे प्रगट हुई ? गुणोसे । 
कोई पूछता है---लडका किसका है ? वहाँ लडकेपर गौण दृष्टि है, लडकेके सरक्षकपर मुख्य 
है । सुनते वालेने कहा--फलाने चन्दका । यहाँ फ्लानेको ही मुख्य जानना हुआ । यह पर्याय 
किस गूराकी है ? इसमे गुण मुख्य है, पर्याय गौण है । यह गुण किस द्रव्यका है तो गण गौण 
हो गया, द्रव्य मुख्य हो गया | पर्यायको गुणमे लीन कर दिया, गुणको द्रव्यमे लीन कर 
दिवा। यह पारमेश्वरी व्यवस्था ठीक है, दूसरी नहीं । भ्रगर आप अन्य व्यवस्था बनाओगे तो 
पर्यायमात्रको आलम्बंत कर लोगे । परमे समय याने ग्रात्मबुद्धि कस्नेका नाम परवुद्धि है, पर- 
समय है। मैं लडके वाला हु, घरका पालन करता हू, यह विकल्प वया हितरूप है ? न 
विकल्प रहेंगे, न विवल्पके पदार्थ रहेगे, किन्तु विंकल्पोकी उल्केनकी परम्परा रही भ्ावेगी 
जिससे ससारका बखेडा बना हो रहेगा। 

ज्ञानकी माया भी बड़ी धनाढ्य हो रही है--एक था एमश्ुनवरनीत अर्थात्‌ मूँछमे 
मवखनंवाला एक आदमी था । वह जैनोके यहाँ छाछ पीने गया । भैया ! बुद्ध भोजनका स्वाद 
विलक्षण है । टीकमगढ़म राजाके यहाँ यह बात चल पडी । शुद्ध बढिया भोजन जैनके यहाँ 
बन सकता है, अन्यके नही । राजाने क्हा-अच्छा, तो हम जीमेंगे । राजघरानेमे तो मिलका 
नौकरके द्वारा आटा तथा बाजारका घी आवेगा आदि, किन्तु जैनोके यहाँ मयदिका, हाथका 
पिसा आटा होगा, थी हाथका निकला, अन्य सामग्री भी शुद्ध लाई होगी। राजा साहबको 
भोजन कराया गया, वह बडा प्रसन्न हुआ । जनों झँसा उत्तम भोजन श्रन्यत नही मिल सकता 
ऐसी प्रशसा की गई। हा, वह श्मश्रुन॒वनीत नामका आदमी जैनके यहाँ छाछ (मद्ठा) पीने गया 
तो मछपर मवखनके करा लग गये । उनको घर आकर इकट्ठ करके रख दिया तथा सोचा- 
इस तरह दिनमे ७-८ वार मद्ठा पिया करू गा, ऐसा किया । बुछ समय बाद उसके आ्राधा सेर 
घी हो गया, उसने सोचा-इसे वेचकर एक बकरी लूंगा, फिर गाय और भेस खरीदूंग, फिर 
श्रामदनी होनेपर मकान वनवाऊगा, शादी करू गा, तब बच्चे होंगे, वह मु्भे भोजन करनंको 
बुलाने आवेंगे । बच्चा आकर कहेगा--पिताजी | भोजन करने चलो, तो कहूंगा-अभी नही 
चलता | दूसरी बार बुलावेगा तो कह दूगा-अ्रभी नही चलता । ठदीसरी बार बुलाने ग्रावगा 
और बोलेगा-पिताजी ! माँ ने भोजन करनेको बुलाया तो वहा-श्रवे 'हट, वर्कर लात मार 
दी । घी का डवला खटियाके पास रखा था, वह गिर गया। नीचे श्राग थी, | ससे थी कल 
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गया आंगमे और फोपडीमे ४,ग लग गई । आग लगनेपर चिल्लाता हैं--दौडों, मेरे सभी 
बच्चे, मकान, धन सब जला जा रहा है । वहाँ मनुष्य कहे-यह कैसा मूर्ख है ? अभी इसके 
कुछ था नही और कहता है-मेरा सब धन, वुद्गम्ब जला जा रहा है | लोगोने वहा कि यह 
बडा मूर्ख है । एक तो समफाने लगे कि कुछ तो था नही, भूठ क्यों चिल्लाता है ?े तब शम- 
श्रुनवनीतने अपनी सारी कहानी सुनानी शुरू कर दी । वही अन्य मनुष्य एक सेठजी से कहते 
लगे-यंह तो नही होनेपर कल्पनासे मानकर चिल्लाता है कि मेरा सब कुछ जल गया, किन्तु 
आ्रापके जो सयोग है, वहाँ भी कल्पनासे मान रहे हो कि मेरा है | यथार्थमे किसोका कुछ नही, 
कल्पनापिशाचिनीके द्वारा अपना परको मान लिया है। तेरा वया था, विपयकपायोके योगसे 
परमे बुद्धि भ्रमा रहा है, ससारमे अनन्त जीवतत्त्वके यथार्थ स्वरूपको न जानकर, पर्यायमात्र 
वो ही थ्रात्मसर्वस्व समभकर मोहको प्राप्त हो रहे है श्रौर परसमय बन रहे है । अरब इसी 
प्रसद्ध मे इसी -बातका स्वसमय व प१रसमयक। स्वरूप व्यवस्थित करके उपसहार करते है--- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमय गित्तिशिदिद्वा । 
ग्रादसहावस्मि टिदा ते सगसमया मुरोदव्वा ॥६४।॥ 
पर्याथनिरततामे श्रहित--जो जीव पर्यायोमे लीन है वे प्रसमय है और जो आात्म- 
स्वभावमें स्थित है वे स्वसमय है । ये पर्यायें जीवपुद्गलात्मक है, अत. भ्रसमानजातीय द्रव्य 
प्यायें है । ये पर्यायें समस्त अविद्याकी जड है । जब जीव इन अविद्यामुलोके ही परिचयमे रहते 
है तो थे वास्तव्क आात्मस्वभावको कंसे स्वीकार कर सकते है ”? यही कारण है कि वे पर्याय 
में ही आसत्तिको श्राप्त होते है । उनकी ऐसी एकान्त हृढ प्रतोति होती हैं कि मैं यह मनुष्य ही 
हूं, यह ही हू, मेरा ही यह ठा-बाट है । इस विपरीत पतीतिमे यह बिल्कुल विस्मृत हो जाता 
है कि मैं चैतन्यस्वरूप ध्रूव आत्मतत्त्व हू । उन्हे तो पर्याय व समागममे अ्रह्धार व ममकार 
हो जाता है | ऐसी परिस्थितिमे आत्मव्यत्रहार तो छूट जाता है भौर सारी प्रवृत्तियाँ मनुष्यत्व 
के श्रहड्डारवश स्वभावविपरीत होने लगती है । इससे रागद्वेषकी पुष्टि होती चली जाती है, 
कर्मोकी सगति बराबर बनी रहती है । आावुलता तो उनके हृढ़ बस जाती है | ऐसे जीव पर- 
समय कहलाते है । हि 
भैया | किसका भ्न्य क्या है ? साफ दीखता है, समभमे आता है | फिर भी प्यारे । 
व्या हो गया, सुखंकी बात जो सुगम है वह कठिन लगती । समस्त परद्रव्योसे उपयोगको 
ल्कुल निवृत्त करो । परकी ओर लगे रहनेमे हित कुछ नहीं, अध्तति ही है । प्रियतम नाथ । 
असारका स्वाद छोड, निज सारतत्त्व सहज स्वरूप च॑तन्यभावका -पयोग कर । तू सत्‌ है, एक 
है, अभेद है और परिणमता रहता है। प१रिणमनोके ये प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न अनुभवमे आने 
वाले भेद ताना शरक्तियोका, अनुमान कराते है। तू अ्नन्तशक्तिमान है । प्रत्येक शक्तियोका 


का प्रवचनसार प्रवचन 


निरन्तर परिणमन होता रहता है । वें सभी परिणमन अश्नूव हैं । तू शाश्वत ब्रिकालान्वयी 
है । सबसे विविक्त केवल चेतनामात्र अपने श्लापका प्रत्यय कर श्र इस यथार्थ प्रत्ययरूप 
ग्म्ृतके पानसे तृप्त होकर निराकुल होश्ी । वस्तुत, परपदार्थसे अपना कोई सम्बन्ध नही। 
कुछ भी परिणमन हो, वहां अपना ही अनुभव किया जाता है । घन भी ३ तरहंका है-शब्द- 
घन, अर्थधन, ज्ञानचन । शब्दधन शब्दमे सोन/ है। अर्थधन-सोना ओर ज्ञानधन, घन- 
विपयक अभिपष्राय है । भगवानकी श्रिविवता तो पहिले कही हो है यथार्थ व्यवस्था जाननेसे 
ज्ञान भगवान जाना जा सकता है जो सही काम देगा। यहापर बुद्धि वाला जीव यह नहीं 
समभत। कि मैं तो ज्ञानधनसे ममता कर रहा हूँ था ज्ञान भगवानकी पूजा बर रहा है या 
ज्ञान चौकी आादिको जान रहा हूं । उसकी परिणति ज्ञेयज्ञायक सकरकी हो रही है । 
पर्यायबुद्धिम विडस्बना--पर्यायोमे निरत 'होनेसे पर्यायबुद्धि श्रात्माको परसंमय कहते 
है। कपाय करने वालेकों कितना ही समभाओ कि न करो यह क्षाय, विन्तु वह कहेंगा 
कपाय छूटते तो है नहीं । ऐसी व्यवस्था जो अनुभव की जाती है वह पर्यायनिरत परबुद्धिका 
सकेत है । जब हम महाराज जी (गरशेशप्रसाद जी वर्णी) के साथ सागरमे रहते थे तो आपस 
मे तात्विक बातचीत करनेमे भय सही करते थे । सुबह बागसे मन्दिरजी वो भले । रास्तेमे 
एक स्त्री बच्चेकों लिए खिला रही थी । वह बच्चा अत्यन्त रोगी तथा निर्बेल था । शरीरकी 
हड्डियाँ तक दीखने लगी थी । फिर भी वह स्त्री कहती 'बन्दरिया मोरी बन्दरिया! कहकर 


खिला रही थी। मैंने कहा देखो महाराजजी मोहमें यथार्थ बन्दरिया दूंसरेकी वहकर स्वय 
बन्दरिया जैसी नाच रही है । महाराजजी को भी खूब हसी आई तथा मुझे भी तथा बीच 


मे और भी हसी आ्राई, पर बात कहें गया। श्रव तो मह।राजजी को इतनी हसी श्राई कि 
पेट दर्द करने लग्गप । इसपर उन्होंने मुझे एक रापट (धवका) मार दी । यह मर्म स्प्शक 


थप्पड ससारके पदार्थसि मोह हटानेका सकेत तथा दूसरेपर हसनेका पश्चात्तापका था | मोह 
बन्दरिया वहकर ससारव है! 


तो देखो कि शरीरकी हंडटियाँ भी दिखने लगी तब भी बन्दरिया व 8 
मायामे मन वहला रही है । कुछ सोचते हैं. मोहके बिना जीदन नहीं । केसीकी स्त्री मर 
जाय॑ तो कहता है अ्रकेला होनेसे बेकार जिन्दगी हो गई । उसकी दृधिमे द्रव्य ही वेकार हो 
गया । दृष्टि इस और नही जाती कि विकारके साधन हट गये । प्रिसि द्र्स्र शादी कर 
लेता है अगर वृद्धावस्था नही हुई तो वह । बर्तमान स्थितिमे सन्‍्तोष ते कर ठ॑ तो सतोपकी 


आशा की जाय ” 

के मच्छोका क्लेश--एक बुढिया थी। जिसके छः लडके थे | उनमें एक मर गया तों 
से रोकर चिल्लाने लगी हाय भेरे पृत्र | वह पाँचों लडके समभाते, एक मर रया या पचि 
यो है । बढ़िया कहती, पचपर दृष्टि नहीं जाती, दृष्टि तो उसे एकपर जाती 3,' पि,र एक 
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आर मर गया तो ४ बच्चे स्म्फानेपर भी कहती हृष्टि न हो पर जाठी है | होते होते 
पाच लडके मर गये । अब वह अवेला समभावे कि मै तो हु । तब भो वह वहे दृष्टि उन्हीं 
पाचपर जाती है। यह मोह॒की पराकाप्ठा है, जो है उसपर सन्‍्तोष नही है । क्सीके पास 
एक लाख रुपया होवे और उसमे से एक हजारका घाटा पड जावे तो उन्हीं एक हजारका 
पश्चाताप करेगा । ६६ हजारपर सन्‍्तोप नहीं है । मोही जीव कहता है झ्लौरोके तो इतना 
है, हमारे पास तो है ही नही । यही सोचते सोचते गुजर जाते है, किन्तु तृप्णा मरनेपर भी 
साथ जाती है। यहासे मर गये, दूसरे भवका परिग्रह ले लिया। जब तक पर्यायबुद्धि न 
छूटे तब तक निजपर दृध्टि ही नही जाती है । जिसके बच्चे पिताके प्रतिकूल चलते हैं वह 
स्वय गलती करते है। उन्हे चाहिये कि पिताजी के हाथ जोड लिये, प्रेम भरे वचन बोल 
दिये तथा ज्यादासे ज्यादा चरण छू लिये तब तो पिता और खुश होकर खूब कमावेगा या 
कमानेके पीछे अपनी दशा कैसी ही करेगा । मतलबसे जोडो, तुम तो भागे सुखी हो 
जाओगे । पिताको अरब अपना कल्याण करना है तो सोचे ये पुत्र तो मतलबके लिये बोलते है, 
सेवा करते है । मुझे तो अपना कल्याण करना है। भ्रतएवं सावधान | शोधक मानव सोचे 
परपदार्थ भिन्न हैं । समस्त परिग्रह क्लेशके ही निमित्त है। 

पुत्र परिग्रहका श्रसर--अनगारधमम्ृतमे पुत्र परिग्रहका वर्णान किया है । पुत्र गर्भमे 
आया तो स्त्रीका रूप बिगाड़ दिया, गर्भसे सत्रीको अनेक प्रकारके वष्ट सहन करने पडते है। 
जब गर्भ पूर्ण माहोका हो चुका तथा बच्चा पैदी होनेको हुआ तो पिताको चिग्ता बढ गई कि 
कही स्त्रीकी मृत्यु न हो जावे, स्त्रीको अपने प्राणोकी पडती है । पुत्र पैदा यदि निश्चित तौरसे 
हो गया तो उसकी अ्रनेक आशाश्रोमे पिताको धन कमानेकी पिक्र बढ़ जाती है। मा को पुत्र 
की प्रतिसमय सेवा करनी पडती है । मल-मूत्र साफ करना, बीमारियोसे बचाना, बडा होनेपर 
उसके पढानेका प्रबंध करना, विवाहवी तैयारी करना आरादि अनेक कष्ट उठाये जाते है । विवाह 
होनेपर पुत्र धनपर कब्जा कर लेता है, माता-पितासे मुख मोड लेता है। पिता निराश्रित हो 
जाता है । इस तरह बडे-बडे सक्ट सहना पड़ते है । परिग्रह जितने भी है, सब विष-वमन 
करते है। 

भगवानकी श्राज्ञाका पालन हो भगवानको सच्ची पुजा है--भगवान जिनेन्द्रकी क्‍या 
पूजा करते हो, उसकी कुछ शआराज्ञा भी तो मानों । उन्होने सर्वेपरिग्रह छोड दिया । यह आदर्श 
था, उस पथपर कुछ भी चलो | कितने ही मनुष्य परिग्रहमे सुख्ती रहते है | जो दुःख है वह 
परिग्रहमे है, जितना अज्ञान है वह पदार्थोमे गात्मबुद्धि करनेसे है तथा वह भीतरसे ही दुःख 
का कारण रहता है | मेरा है श्रौर मेरा या मेरा होगा, मिथ्याशयका यह प्रयत्न कैसे मिटे ? 
किसीने पूछा । उत्तर--द्रव्य, गुणा श्रौर पर्यायकों यथासवरूप जाने और वैसा ही उनका चितन 
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चर तो ममता मिटे । आझात्मज्ञान बढ़ाने वाले ग्रथोक। 7 ययन करे व हृदय, उतारे तो मोह 
मिटेगा ही । सब द्रव्य स्वतत्न है, अपने परिणमनसे परिशमः रहे है, हमारे कैसे होगे ? इतना 
ज्ञान हो जाय तो मोहका नाश होगा । परद्रव्यमे ग्रात्मवुद्धि कोई नहीं करता । एक-एक पर- 
भाणु द्रव्य हैं, उसे कौन देखता है ? जो कुछ देखता है पर्याय देखता है, उसीमे आत्मबुद्धि 
कर ली है, परन्तु गुणोमे या स्वरूपमे श्रात्मबुद्धि होती नही । पर्याय ही समभमे थ्रा रही है । 

जिसकी निज स्वभावसे बुद्धि यह निज समय--जिनेन्द्रके शासनका शरण मिलना 
कोई सरल बात नही । इसके मिल जानेपर इन्द्रपना तथा राजा महाराजापना भी कुछ महत्व 
नहीं रखता । अपने स्वभावकी दृष्टि जिसकी भश्रा गई वह छोटे भगवान हैं । उन्हे जिनेश्वरका 
लघुनन्दन कहा भी है । ज्यादासे ज्यादा परिश्रम करके यह बात प्रतीतिमे श्रानी चाहिए कि 
कोई मेरा नहीं है । जब स्वार्थ नही सघत्ता है तो चमडेसे प्रेम करने वाले थोडे है कोई * ऐसा 
कोई नहीं मिलेगा जो ऐकान्तिक प्रेम करता हो । स्वार्थमे भूल चुके । वैसे तो स्वरूप ही ऐसा 
है कि सभी अपने-अपने खुदगर्ज हैं । प्रत्येक द्रव्य अपना हीं तो कार्य करता है । बड़े-बड़े महा- 
पुरुष श्री राम, सीता, लक्ष्मण, लव, कुश, तीर्थड्रूर व उनके परिवार भैक्त, मित्र जन सब 
अपने आपमें प्रेम करते थे । श्री रामके बन जाते समय सीताजी से नहीं रहा गया, सीता 
साथमे चल दी । रामके प्रेमसे सीता नही गई। सीताजी की ही वह प्रेमपर्याय थी । सीताके 
प्रेससे राम भी रावणसे नही लडे, क्योकि कोई वस्तु किसी अन्य वस्तुरूप नही परिणमती । 
रामको अपनी बात रखनी थी । प्रेम तो पर्याय है-जो उसीमे व्यापार करता रहेगा जिसकी 
पर्याय है । मेरे बारेमे कुछ सोचोगे तो तुम अ्रपना निर्माण कर रहे हो । आपके बारेमे कुछ 
सोचूगा तो वह मै अपना निर्माण करता हु । बड़े-बडे मिलोमे सब अपना-अ्पना कार्य करते है 
झ्ीर व्यवस्था पूरी चलती है । वे -दूसरोंके कार्यको नहीं देखते । धागा जोडने वाला अ्रपना 
धागा जोडेगा, बुनने वाला बुनेगा, सफाई वाला सफाई करेगा आरादि । इसी तरह जगतके जीव 
प्रपना-अ्पना ही कार्य कर रहे हैं। अ्रपने-अपने परिणामोंके- श्रेतिरिक्त और कुछ नही कर 
सकते । पारमेश्वरीय व्यवस्था भागवत शासन ही ऐसा है । । 

जो भागवतके हुवमकों नहीं मानते वे परह्रव्यकों श्रपनानेके कारण चोर हर 
तभी तक चोरी कर रहे है जब तक कोई चेतता नही । तत्त्वज्ञान तो कर, यथार्थस्वरूपको 
जानें । बँठे-बैठे ही तो करना है । विचार ही से ससार बनाया था, विचार ही से छूटना हे । 


विचारका परिवर्तन मात्र करना है। कहते है--अरपवित्र. पवित्नों वा, सुस्थितो दु स्थितो5पि 


पपाप॑ प्रमुच्यते गे गा, सर्वावस्थागतो5पि वा । 
दर प्चनमस्कार, सर्वपापै प्रमुचू ॥ अपविन्र. पवित्रो छा, सव 
वा । ध्यायेत्‌ 3 बह नहीं कि अपवित्र पवित्र ' 


यः स्मरेत्‌ परमात्मान, स बाह्मम्यच्तरे ग॒ुचि, ॥ इसका श्रथ ् न अ 
(नहाये या बिना नहाये) कैसे ही हो और भगवानको जाकर छू लो । जो भगवान परमात्माका . 
स्मरण करे वह बाहर भी पविन्न और भीतरसे भी पवित्र है, चाहे वह शरीरसे #पवित्र हो या , 
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लीकिक शुद्धि किये हुए हो । इतना ही नही, कही भी विसी जगह हो, वहां भी स्मरण करे 
तो बाहर भी पवित्र झोर भीतर भी पवित्र है । 
जो पर्यायमे निरत है उसे व हते है परसमय--किसीक्रे यहाँ इष्टवियोग हो गया तो 
उसे पर समभकर मान लो तुम्हारे सौभाग्य हुआ ही नहीं था, लोग समभाते भी इसी तरह 
है--जों हम कहते उसे मान भर लो सुखी होता कि नही, जो नहीं मानते वह जान दे देकर 
प्रको श्रपना समझ रहे है । इसोको तो मिथ्यात्व कहा है । धर्म होता है तो इस पर्यायमे भी 
आ्त्मकल्याण करके स्वभावहष्टिसे होगा । व्यवहारघर्म यहाँ है, निश्चयधमं चैतन्यस्वरूप है, वह 
धर्म मूर्ति है। पूजा करके सन्तुष्ट हो गये, आगे कुछ विचार नहीं, यह स्वकी भूल है । धर्म 
करे किन्तु पर्यायमे ही न उलझ जावे, प्राय. धर्मपद्धतिसे भी लोग व्यवहारभे उलभते । इन्द्र, 
जिसे प्र कल्याणकमें बनाते है, उसे धर्मात्मा देखकर थोडे ही बनाते है । श्र श्र लिखकर भी 
नही जाने वह भी बन जाता है। जिनकी ऊची बोली होती है वे बन जाते है। उसमे यह 
प्रतीति रहती कि से इतना बडा इन्द्र हू, लो पर्यायबुद्धि हो गई । प्रतिप्ठाश्रोमे पंडित जन तो 
उपदेण देते है, वह निमित्त पढते हे, सत्‌मार्गपर लगने वाले आप है । मै चैतन्यमात्र हु, इस 
प्रतीतिमे देहका मान भी नहीं रहता । जिस तरह प्रतिदिन नये-नये व्यक्ननोके लिये जीभ 
लानाधित रहनी है उसी तरह जिनेन्द्रशासनमें जो स्वाद है, उसे भी चखना चाहिए | इसी भाव 
से तो धर्मात्मा जन मन्दिरोमे रोज थआ्राते है । वास्तविक धर्मंविकास यदि होने लगे तो इसमे 
वह स्वाद है कि सुकुमाल मुनिको गीवडी भी खा रही तो उन्हे दु ख नहीं हे । उस समय यह 
तो नहों सोचते कि मै मुनि हू, खाने दो । वहा तो स्वात्मरस चख रहे है । मच्छर काटे तो 
काटने दो, यह सोचनेके बदले विचारे मच्छरका काटना रवभाव है, मै तो उससे भिन्न हु, 
वह णशरीरकों हो तो काट रहा है, मेरी झात्मापर तो हमला नही कर रहा है । यह विवह्प 
करे भी तो ठीक है, किन्तु इसमे भी सामायिक तो विंगड ही गई, जबरदस्ती बैठे रहे सो बात 
दूसरी । जब तक पर्यायबुद्धि नही छूटती तब तक परममयता है । यही दु खका कारण है । 
पर्यायकों श्रात्मा मानना हो क्लेश है--जो जीव इस झसमानजातीय पर्यायको प्राप्त हुए 
ग्र्थात्‌ नारकी, तियंञ्च, मनुष्य, देव इनमे आरात्मबुल्टि हुई जिनकी, इन्हीको सर्वस्व समझा जो 
श्रज्ञानका मूल हैं ।॥ जो शरोरमे आत्मबुद्धि, उसकी ही सेवा करना, चर्चा करना यह सब 
वृत्तिया, प्रवृत्तिया करते है वह राव अज्ञान है । मनुष्य पर्याय जीव और पृदगलके सयोगसे 
हैं । वह दोनों नहीं ऐसा भी नहीं, फिर भी दो के सम्बधसे होने वाली & । दो को छोड़ 
तीमरोकों भी नही है । ऐसी विचित्र देहकी खोजमें बड़े-बड़े वैज्ञानिक परेशान हा रथ हैं 
इस प्रेशानीमे जिन्होंने माना कि इसमे आर किसीद सामर्थ्य नही, ईश्वर ही बनाता है । 
वज्ञानिक अन्य पदार्थोको खोज लेते, विन्तु इस देहका भी हल है क्या ? हा जैनदर्शनने निमित्त- 
मिक्तिव: सरवंधवी इसके (७ ब्‌रनेका मार्ग बताया है, जो ठीक हैं । अग्निपर बटलों . एड 
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प॒ती होनेपर ग हो झाता है, सी तरह सेकडो, हजारो सम्बध हुए देखते है । जीव पुद्गल 
' पा होनेसे यह वेहादि परिशमन हो गया है। यह जलरूप, मलरूप झादि परिणमता 
देखते हैं। सो योग्य सन्निधान पाया, सो परिणम जाएे हैं। परिणमाने वाला और हो तो सब 
बडी बाघायें पवे, अच्घेर मच जाय, अव्यवस्था हो जाय । जो जिसके सन्निधानमें जैसे परि- 
णम सकता है वैसे परिणमता है । सयोग जीवके भी नही, पुदगलके भी नही । यह पर्याय ही 
निमित्तरूपमे समस्त अज्ञानोदयका मूल है | मोह, रागह्देष यह समस्त अज्ञानका परिणाम है। 
जिसकी पर्यायमे आत्मबुद्धि है वह आत्मस्वभावके समभनेमे कायर हो जाता है । जिनकी 
पर्यायमे आत्मबुद्धि होवे और आत्मस्वभावका अनुभव ञ्रा जावे, यह तो बात नही हो सकती । 

श्रात्मस्वभावमे पहुंचे हुए की सुस्थिति--जो जीव भगवान आत्मस्वभावके पास पहुच 
लेते है वे आत्मस्वभावकोी भावनामे समर्थ हो जाते है। यह भगवान श्रात्मस्वभाव समस्त 
विद्यावोका एक मूल है। इस विभक्त एक्त्वस्वरूप आत्मस्वभावकी भावनामे समर्थ पुरष 
(अआत्मा) पर्यायमात्रकी आसक्तिका परिहार करके अ्ञात्मस्वभावमे ही स्थितिको सूतते है अर्थात्‌ 
स्वभावमे ठहरते हैं य। लक्ष्य रखते हैं । इन अतरात्मावोने जो आत्मतत्त्व देखा वह परमार्थत 
तो अनिवंचनीय है, परतु जब उसका विवरण करनेकी करुणा की तो सहज ही बढी हुई समर्थ 
अनेकान्तरश्सि अ्नेकान्तस्वरूप पाये हुए आत्मत्त्त्वका स्याद्गाद पद्धतिसे प्रकाशित किया | इस 
ही कारण ज्ञानी अतरात्माके समस्त एक्तत परिग्रहरूप पिशाच दूर हो जाते हैं । ऐसे विशुद्ध 
द्रष्टा पुसुषोका मनुप्यादिविग्रहोमे अहकार व ममकार नही रहता । वे अपने आत्माकों वहाँ 
ऐसा पाते है जैसे कि अनेक कमरोमे ले जाया गया रत्नप्रदीप एक है, वह भिन्‍न-भिन्‍्न कमरोमे 
रहनेसे भिन्‍न नहीं हुआ, इसी तरह अ्रनेक भावोमे रहकर भी भगवान आत्मा एक है, एक रव- 
भाव है | अरब ये तत्वज्ञ आचरण, व्यवहार भी अविचलित चेतनामात्रके विकासरूप करते है 
अर्थात्‌ आत्मव्यवहार करते है, पर्यायव्यवहार नहीं करते है । इन प्रभुके रागद्वेष विश्रान्त हो 
जाते है, परम उदासीनता प्राप्त होती है, समस्त परद्रव्यकी सगति छूट जाती है। अब थे केवल 
स्वद्रव्यसे ही संगत होते है | अतः ये अन्तरात्मा स्वसमय कहलाते हैं । उपयोग व श्रद्धान जहां 
विशुद्ध हो गया, वहाँ दुरभिप्राय ठहर नहीं सकता । 

एक उपयोगसे मुक्तिषथ व संसारपथक, विरोध--किंसी एक मतमे उन्हीकी बात है । 
रात्रिको भी श्रीकृष्ण आते थे व भोजन करते थे। श्रीकृष्णाजी जैसे विवेकी महापुरुष नारा- 
यण राज्िको भोजन नही करते थे, यही ठीक जचता है, विन्तु वथाका सार ही यहाँ बताना 
है । हाँ तो जब एक दिन श्रीक्ृषष्णजी को देर हो गई आनेमें तब कुछ नीदसी आनेपर राम 
कहती है कि--श्वरी नींद श्रावन चहत, यहाँ बरुत हैं श्याम । कह धरी देखी, सुनी, के मं का 
एक स्थान ।/ क्या दो तरूवारे एक ग्योनमे समा सबती है ? एसी तरह एक उपयीग 
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चीजें बस सक्ती है क्या, कि श्याम भी रहे शौर नींद भी श्रा जाय ? क्या एक उपयोगमे ऐसी 
दो बुद्धि हो सकती है जो परमे भी अपनेको बसा ले और आत्मरव्भद्वों भी परख ले? 
जो पर्यायमे आत्मबुद्धि करते है वे आत्मस्वभावकों तो जान नही पक्ते, बस उसीमे आसक्त 
हो जाते है। सपूर्ण पदार्थसि भिन्‍न अपनेमे ही १रिणमने वाला आत्मा मोहमे स्वतः उसके 
समीप उपगत होता है । जो पर्यायके पास ही उपयोग बनाकर जानते रहते है, वे पर्यायमे ही 
ग्रासक्त रहते है, इससे निरगेल दृष्टि हो जातो है । इसके अतिरिक्त कुछ समभाना ही नहों झा 
सकता । एकान्तदृष्टि हो जाती है। 'मनुप्यः एवं श्रह'--मनुष्य ही मै हू । मनुष्य कुछ और 
चीज, मैं कुछ और चीज, सो नही समझना । मेरा यह शरीर है, इस तरह श्रहड्रार और 
ममकार दोनो हो जाते है। भ्रह रूपसे तो मै हु आ गया तथा ममरूपसे दूस पदार्थ मेरे है यह 
श्रा गया । इस तरह 5 हृड्धार ममकार इच्हीमे ठगाये जाते है, पर्यायके निक्ट ही बने रहते 
है । उन्हे क्या विपत्ति आ गई, जो उन्हीमे आझासक्त हो जाते है ? मनुष्य ही मै ह उससे जो 
ठगाये तथा आत्माको विस्मरण कर गये वे श्रच्छा काम जो था उसे कर न सके श्रौर बुरे 
कार्योमे लग गये । 

अ्पनेको जैसा माने तेसा काम होता--मैं श्रविचलित चेतनामात्र हु ।. आ्रात्माका, 
विकास करना, उसकी दृष्टि करना, उसके आनदका अनुभव करना, यही तो आ्रात्माके व्यवहार 
है, सो आत्मव्यवहारसे तो गिर गये और परमे उपयोगरत |हो गये । जो विषय किया है वह 
अपनेसे भिन्‍न है तथा जिसे अपना बनाया है वह अपना हो नही सकता, फिर भी परमे मोह 
करे तो वह अ्रपनी परिणतियोसे श्राकुलित रहता है। यही बाहरमे परिणमना है । इस अवस्था 
में ऋानन्दकी आशा करे सो व्यर्थ है। परिवार बनाकर, धन क्माकर, ऊँची नौकरी करके 
आननन्‍्दकी आशा करे सो व्यर्थ है । जिससे जेसा उपयोग बनता है वैसा करता है । एक आ्राधा 
शीशी काच आता है, उसे इस ढगसे रुईके ऊपर करता है कि उस काचमे सूयेकी किरणों 
इकट्ठी हो जाये । _सूरजकी किरणें काचपर सकुचित होनेसे रुईमें आग लग जाती है । काचका 
मुख्य स्थान सामने होनेसे रुई जलने लगती है । यह सब कार्य कांचका निमित्त पाकर व सूर्यका 
५ नमित्त पाकर हुआ है । आत्मउपयोग बने, आत्मस्वभावकी भावना जाग्रृत होवे (आत्माको 
आलम्बन बनाना यह उपयोगको सकुचित करना है) तब ध्यानरूपी आग सुलग उठेगी, जिसमे 
कर्मरूपी “धन जलने लगेगा तथा बाहरमे जो बुछ्धि, उपयोग दे रहे थे, वह जानकारीमे रहे ही 
नहीं । बाहरी उपयोगका सकोच करे, उसे मेटे तो आआात्मस्वभाव जाननेकी कला ञ्राती है । जब 
जब बाहरमे उपयोग किया तब तब खेद ही हुआ । इससे ऐसी निरगंलता आ जाती कि ससार- 
रोग हो बढ जाय । यृत्तस्थ जनोमे जो विक्त्प आवश्यक है, आवश्यक आपको कहे है -- धर्म, 
$थ, वाम रखे अतिरित्त अ्रध्य विवत्पोसे वया लभ ? धघनके और काम्के भी विक्त्प कम 
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करे तब गालाव्यवहार क्या करेगा ? किन्तु जो आत्माके स्वभायकों नहीं समझा वह आत्म- 
व्यवहार क्या करेगा ? किलू जो आत्नाके स्यभावक्रों नही समझा वह आ्रत्मव्यवहार क्‍या 
बरेगा ? सारे बुहुस्वकते ऐसा फसा लिया कि मैं इनका दादा हु तथा अपनी मुध ही भूल 
चुका | करना यह चाहिये--यह मनुष्यव्यवहार ही तो दु खोकी जड हे । दूसरोपर दया करते, 
दान देते, भरण:पोषण करते, तीर्थ॑यात्रा करते, ये लौकिक प्रशमाके कार्य है, किन्तु ये भी 
आत्माके व्यवहार नही, मनुष्यवुद्धिके व्यवहार है । 

ममताके फंसावका जाल विकट है--ममता और मोह अच्छे भर बुरे सब मनुष्योको 
फसाये है । उनका जिसने आश्रय कर लिया, वह राय करेगा और मोह करेगा । मिथ्याहृष्टियो 
से लेकर प्रमत्त मुनियो तक यह अपना श्रड्मा जमाये है। किसीकों किसीरूप और किसीको 
किसीरूपसे धनीसे लेकर गरोब तक तथा नेतासे लेकर साधारण प्रजाके सदस्यको देख लो । 
रागह्रेप उनमे आ्रवेगा ही । गोष्ठी, पार्टी वालोको देख लो, जहाँ मनुष्यव्यवहारका ग्राश्नय हुमा 
वहाँ रागद्रेष हो गया । परद्रव्य क्या हुआ ? अन्य सग है। परके उपयोगमे परसमय हो जाते 
है, उसमे वृद्धि लगाते है और उन्हीके बनकर रह जाते है। उसका फल जन्म और मरण 
है । इसी भूलभुलैयामे पडे,रहते है । हभारे व्यवहारमे आत्माका तत्त्व भी कुछ उपयोगमे आना 
चाहिये । कोई ऐसा क्षण आ जावे कि शरीरका मुभमे कोई सम्बंध नही, मैं तो केवल आत्मा 
का ज्ञाताद्रश हु । जब तक शरीरमे रोग व बुढ्पा नहीं ञ्राता तब तक आत्महित कर लेवें। 

क्या दो-चार धर्मके उत्सव, प्रतिष्ठा वरा दी, सो आत्मस्वभावका भान हो जायगा ? 
यदि यह जरूरी होता तो साधु लोग क्यो नही करते ? जैसे अन्य अनेक साधु चिमटा लेकर 
फिरते हैं और कहते हमको यज्ञ करना है। ग्रतः ५०) रुपये, ५० अठब्ची, ५० चवच्चो, दो 
मन आटा, १ मन साकल्य, दो टीन घो, १ मन शक्कर आदि चाहिए । इसी तरह ज्ञानी साधु 
भी घूमते । उत्सवका लाभ कया है ? भाई बात यह हैं पचकल्याणकों आदिमे विद्वाद आते 
हैं, उनके उपदेश सुनते है, इससे लामकी वात बनती है। वहाँ भी बाह्य बातसे हमारी बात 
नही बनी । वहाँ उपदेशादि निमित्त मिल जानेके पश्चात्‌ श्रात्माके ज्ञानसे बुद्धे ज्ञाताद्रश हो 
जाते हैं ? दूसरेके शरीरकों देखकर ज्ञाताद्रष्ट होते रहते हैं । श्रपने शरीरसे और भी तो गोरे 
है, श्रपना तो श्याम वर्ण है, दूसरोंके चमकते हुये भरे चेहरे है, फिर उनसे मोह क्यों नहीं ' 
करते । इसी शरीरसे क्‍यों मोह किया जाता हैं ? दूसरे मोही जीवको किसीके मरनेपर समभाते 
है । यह तो शरीर है, इसमे आ्रात्मा नही है, इसमे मोह करनेसे क्या रखा ? यह जान भी रहे 
है, फिर भी अमूर्ते श्रात्मापर दृष्टि नही जाती । तुम परमात्मा, ज्ञानस्वरूप हो, यह ॒ दूसरेको 
बयो सम्भाते हो कि दूसरेकों *ेखकर भेदंविज्ञान हो जावे । हा ऐसी विशेषता नही कि जो 
दूसरोपर गुजर रही हैं वह हमपर नहीं गुजरेगी । कह्याणके लिये तो स्वभाव ही का चमत्कार 
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है, उसपर दृष्टि करनेसे जैसे परिणाम दूसरी जगह है, वैसे निर्मल परिणाम भ्र+ने भी बन 
जायेंगे । 
विश्वव्यवस्था विश्वके लिये समान है--दूसरा पाप करे तो दुर्गति जत्दी होवे । मेरे 
लिये कुछ सहूलियत है. यह बात नहीं है । निमित्तनैमित्तिककी बात होनेपर जहाँ जो होता 
है वह सव्वत्र होता है, फिर क्यो इस शरीरका मोह करे ? यही पर्यायके उपगत होनेंसे हम 
परसमय हो गये । जब मनुष्य शरीरको माना, मै यह हू । जो मनुष्य देहमे ग्रासक्त है, वह 
क्या देहमे उत्पन्न होने वाले सुख है, उनमे आासक्त न होग। ? होगा । - उनमे भी जो आसक्ति 
है वह भी तो बाधक होगी । उनमे रागद्वेष न करे, क्या ऐसा बन सकता है ? अज्ञानमे सबको 
जड है तो असमानजातिक पर्याय । यह जो मलम्मा लग गया है वह ससारमे फसानेका सुगन्ध- 
मय मनमोहक पलस्टर है। आत्माका तथ्य जानना मात्र ही उद्धारका कारण है। अपने 
स्वरूपमें कोई अपर।ध नहीं घुसा । अ्रपराध बनाते है--कितनी परेशानियाँ आनेपर भी 
विषयसुखसे विरत नहीं होते । धनीपना, गरीबपना, मान करना, अपमान सहन।, नेता 
समझना यह सब पर्यायबुद्धिके कारण है। यह सब बेचैनी बढानेके ही कारण है । एक साधु 
था । उसकी लंगोटीको चूहा खा जावे । चूहेंसे रक्षा करनेके लिये बिल्ली पाली । बिल्ली एव 
उसके बच्चोको पालनेके लिये गाय ले ली। गायके बछडा हुआ, उसकी सेव। करनेको एक 
दासी कर ली । बाल बच्चे पैदा हो गये | प्राय कर देखा होगा--गाय, भैस, बिल्ली आदि 
जानवर अपने म।लिकपर प्रेम करते तथा सिर ऊपर रख देते है, ऐसे खूब खेलते रहे । साधुको 
एक दिन दूसरी तरह जाना था। रास्तेमे नदी पडी, उसमे जाते ही बाढ़ श्रा गई तो बिल्ली, 
गाय, बछडा, स्त्री, बच्चे सबके सब आकर चिपट गये । तब कहे ये बबाल कहाँसे आया ” 
सोचनेके वाद तय किया कि बबालकी जंड एक लगोटी है | तब साधुने कहा--बबालकी (रोग 
की) जड हटे, तो सब बवाल हट जावे, बत्राल हटा दिया, सबको हटा दिया । खुद भी बच गये 
सा७, और सब भी बच गये | यह सब शरीरके समीप उपयोग बसानेका ही कारण है । न 
काम तो सदा आत्मासे ही पडता है, जिससे काम पडता है, उसका कर्तव्य जानकर शुद्ध स्व- 
भावसे अपनेको स्थिर करे, पर्यायसे बुद्धि हटे, झ्रात्मतत्त्व बढे । ऐसा किया जाय तो सच्चे सुख 
की किरणों इस अज्ञान अन्धकारकों हंटाकर फैल जावेंगी तथ। उनसे प्रदी्त होकर दूसरोको 
प्रकाशित करतेमे भी निमित्त हो सकेगी | 
यथार्थ ही जानो, श्रवश्य कल्यारय होगा--इस्त लोकमें समस्त पदार्थ कितने है ? जीव 
प्रनतानत है, उनसे अ्रनन्ते पुदूगल है । यह अ्रनादिसे इतने ही है और इतने ही रहेगे । पदार्थ 
का समूल नाश नही हूं ता है । व३ $.पनी ही शक्तियोंमे तन्‍्मयतासे रहत। है, अपने ही गुणोवे 
परिणुमता है, परम नहों जाता है । जीव पहलेसे न ज्यादा थे, न रहे और न रहेगे । प्रत्येक 
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जीव अपना स्वामी है। अो भला बुरा करे चह अपना जिम्मेवार है । जीव अपने उपयोगमें 
परको बसाकर विषयकषायको खिलाता है | इसके अतिरिक्त परका कुछ करता नही है, जो 
स्नेही दिखते है वह स्वयका परिणमन करने वाले है, वह स्वयके कर्ता है । इसी तरह ह्वेषी 
अपना परिणाम बिगाडकर अपना खोटा परिणमन करता है। अपने यथार्थ परिणाम बनाओ । 
जब परसे अपना कुछ नही बनत। तो उसे अपना माननेसे क्या लाभ है ? स्वका आलम्बन 
रखो तो लाभ ही लाभ है। परसे उन्मुख होकर जो स्वयकी दृष्टिमे परिशमन करता है वह 
जगजाल्से छूटता है और मोह करने वाला जगमे फसता है | ममत्वरहित जीव छूटता है और 
ममत्व करने वाला बधता है, छूटना दोनोको हैं। कोई जगतमे ऐसा पदार्थ नही, जिसका 
समागम नहीं हुआ । कषाय तक समागम लगा रहेगा, वे कर्मोका समागम हमेशासे हमेशा तक 
कर लेंगे--ऐसा कैसे कहते हो ? दूसरे कर्म आावेंगे, पहलेके नही रहेगे, छूटना दोनोको है, 
किन्तु अज्ञान बसाया तो कर्मोकी संतति बनी रहेगी ।.._ । 

भैया | छूटना तो सब है ही, श्रब यह आप सोच लो कि किस तरहसे छूटना चाहिये ? 
एक बार राजा मन्नीसे बोला--मत्री जी ! यह तो बत्ताओ्रो हमारी हथेलीमें रोम क्यो नहीं 
हैं ” मत्री बोला--राजा साहब ! आपने इतना भ्रधिक दान दिया है कि दान देते-देते हथेलीके 
रोम भड गये है। फिरसे राजाने कहा--और तुम्हारी हंथेलीमे भी रोम क्यो नही है ? मभीने 
कहा--महाराज ' मैंने आपसे इन हाथों ढ्वारा इतना दान लिया है कि दान लेते लेते रोम फड 
गये है । इन दूसरे आदमियोकी हथेलीमे भी रोम क्यो नहीं है ?--राजाने पूछा । मधीने 
कहा--अपने दिया, हमने लिया । उनकी हथेलीके मलत्ते-मलते रोम भाड़ गये है । भ्रव किसी 
तरह भी कर्म फडाओ, झडेगे । पदार्थ सरासर मानो कह रहे है कि हम तुम्हारे नही हैं । मोह 
छोडो श्लौर फिर उन्ही पदार्थोंकी ओर झ्राकपित हो गये तो श्राकुलताके सिवाय और कुछ नहीं 
मिलेगा । येह बात मनमें बैठ जाये मैं मैं ही हू, मैं रवय परिणमता रहता हू, इसके ग्रतिरिक्त 
कुछ नही है । जगतकों असार समझे । ; 

प्रात्मदृष्टिमे क्लेश प्रलीन हो जाते है--सामायिक करते समय एक वेचार हुआ । 
शरीरपर मच्छर बैठ जाते है । पहले बैठ रहें है, फिर उन्हें हटानेका विचार से सोचता 
है, सामायिकमे तो बैठा ही हूं, किन्तु जिस ओर तू जा रहा है वह लक्ष्यसे गिरने अप 
है । देहका क्या बिगडता है ? यहाँके उपयोगमे हानि ही हानि है । स्व भावके समीप हा 
बना जिसके सामो मच्छर आदि हटानेकी वात ही मनमे न श्रावे। और देखो मच्छर श्रनेक 

का पिण्ड है प्रत्येक पदार्थका उन्ही प्रत्गिक पदार्थम परिणमनत हो रहा है, उसका 

00% देहमे परिणमन हो रहा है तो इन सबसे भिन्न है ? आात्मध्यानके लाभ 
निम्त्ति पाकर देहमे १रिएमन हो रहा है। तू तो इन सबसे | ५ ह 
को खोकर बाहर दृष्टि देकर क्यो हानि कर रहे हो ? जिस वस्त्रंपर नीला रंग चढ़ चुका हैं, 
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उम पर कुमकुमका रग नहीं चढ सकता | इसी तरह जब कपायोके द्वारा चित्त रजित हो 
चुका है तब शुद्ध चिद्र॒ृषका अनुभव तो दूर रहा, उसका स्पर्श होनन भी दुलंभ है । अन्य 
पदार्थोपर दृष्टि जाना ही स्वभावसे गिर जाना है। उपेक्षाभाव स्वभावमे झ्ानेका हेतु है । 
स्वभावका आश्रय लेनेसे ध्याता ध्येय और ध्यान तीनोकी एकता हो जाती है । जैसे पानीमे 
नमक सर्वाग रहता है। जैन धर्म मिला, ज्ञानकी, इन्द्रियोकी पुर्णाता मिली, ज्ञान भी उत्तम 
है । करीब करीब सब बाते ठीक है। हममे आपमे कोई बातको कमी नहीं है। यहा 
प्रयोजन रहा कमानेका, इसमे विकत्प है, किन्तु जिसके यह हिम्मत है कि मेरा स्वरूप ही 
_ कार्यकारी है उसके तो जीविका योग्य पुण्य प्राय रहता हो है और वह भअन्य कार्यकों बरता 
हुआ भी न करनेके बराबर है । वह अ्रप्रायोजनिक विकल्पोको छोडता है तथा जिसकी वुद्धि 
निष्प्रयोजन कार्यमे दौड रही है उसे कार्य न भी करनेंको हो तब भी वह करनेके समान है । 
ग्पने उत्तरदायित्वकी संभाल--चेतन सोचता है, इसके पहलेसे चेत होता तो मैं 
आचार विचारसे रहता, तत््वोका मनन करता, इतने वर्ष यो ही निकल गये । अब वह 
कल्याणमे जुट जाता है। अब चेत आया तो चैतन्यकी सावधानी युक्त कार्योमे लग गये । 
इसके पूर्व गफलंतमे समय बीता है। उसकी पूर्ति निर्मल परिणामो द्वारा वरता है। अपनी 
सभाल बिना कदाचित्‌ यह जीव निगोदमे जावे और ढाई पुदूगल परावतंन बाद वहांसे छूटे 
तो वहाँ तरस पर्यायमे व वहाँ भी कभी मनुष्य होगा । क्तिने जीव तो ऐसे है जिन्होंने ग्राज 
तक निगोदसे निकलकर त्रस पर्याय नही पाई । इसे जाने भी दो तो निगोदियासे स्थावर तक 
नहीं हुए । हमे बुद्धि, बल, उत्तम कुल, धन वभव, कुटुम्बी आदि सभी उत्तम वस्तुएं मिली 
किन्तु उत्तम सगतिके न मिलनेसे यो ही झोवन बरबाद हो जाता है। जिन्हे बचपनसे श्रच्छी 
सगति मिली है वे धर्मात्मा पुरुभोका ससर्ग मुहल्लाके मनुप्योके सदगुणोकी आ्रादते, विद्वानों, 
त्यागियो, साधुओको ससरगं प्राप्त होनेसे आात्म-कल्याणके पथमे जुटकर प्रगति कर जाते है 
तथा अपना जीवन सफल कर लेते है । जिस तरह आफिसरकी बडी जिम्मेवारी होती है, उसे 
अपना कार्य पूर्णा समलकर करना होता है उसी तरह जिस जातिके हम है, उसी तरहका हमे 
जिम्मेदरीसे कार्य करना चाहिये । यहाँसे नरक, तिय॑ज्च, मनुष्य, देव, विदेहक्षेत्र एव भोग 
भूमि जानेंका रास्ता खुला हुआ है । टिकट भी जुदा जुदा है । टिकट कार्यालय खुला हुआ 
है। प्रत्येक टिकट इतना सस्ता हैं कि पैसे भी नहीं लगते । विचारों मात्रसे अपने-अपने झए- 
कूल स्थानों पर पहुच जाओगे । भले ही तुम्हारे विचार एवं तृप्णाये कार्य रूपमे परिणत न 
हो सके । थोडा आरम्भ परिग्रहसे मनुष्यगतिकी टिकट मिल जायेगी, इसके विपरीत आरम्भ 
परिग्रहेसे नरकगति तथा छल क्पटसे तिर्यंचगति व्रत नियम पाल कर सरलपरिणामी होने से 
देवगति प्राप्त हो जायगी । जिसने पृण्ण पाप वुछ नहीं क्या, बोधि समाधि प।ई तो उस 
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मनुप्प्यो वेवलूपना टाने रक्ति स्लि जारेगी । इतना दर्लभ मनुप्यः्न्ध और इतने अमृल्य 
क्षण व्यर्थमे ही गवा दिये तो उससे क्या कहा जाय ? 

भूठे सुखकों सुल्ल मत सानो--किसीने श्रन्धेमे कहा--अमुक नगरमे चले जाओ, 
सुखसे रहना । वहाँ जानेका रास्ता एक ही था, चारो तरफ कोट था | ग्रन्धा कोटको टटोलता 
हुआ चला । जहसे रास्ता मिलाने वाला था, वहांपर ही वह सिरकी खाज खुजाने लगा तथा 
पैरोसे चलता गया | इस तरह बई चवकर लगा लिए तथा रास्ता आनेपर सिर खुजानेमे लग 
जावे । इसी तरहसे इसे ससारसे छूटनेका मौका ग्राया तो विषयरूपी खाज खुजाने लगा। ' 
मनुष्य सोचते है हमे परेशानिया बहुत है, वह हैं भी और नही भी है । मनुप्य दुसरोके जीवन 
से उदाहरण ले सकता है । बडे-बडे महाराजा, सेठ, वकील, बैरिस्टर झ्रादि हुए और हैं भी, 
विन्तु उन्हे भी दया इन पदार्थेसि युख मिला है या मिलेगा ? यह सब जानकर जितनेमे अपना 
गुजारा चल सके, उतने सीमित साधन रखकर जिन साधनकी शरणमे ग्रा गये तो कोई परे- 
शानिया नहीं ग्रायेंगी । यह जो वर्तमानमे सामग्री उपलब्ध हुई है वह शारीरिक या बौद्धिक 
प्यायामका फल नहीं है, किन्तु सब धर्मका माहात्म्य है या यह कह लो कि धमरमभावके होते 
हुए जो रागादि होते थे उनवा फल है। देखो राग भी धर्मका साथ पाकर क्तिना प्रभावक हो 
जाता है ? 

एक ग्राममे छोटी उम्रके मुनिमहाराज भोजन करने एक श्रावकके यहा आये । आ्राहार 
लेनेके बाद १० मिनट उपदेश देनेको बैठे तो बहू बोलो कि झाप इतने सवेरे याने जल्दी क्यों 
आरा गये ? मुनिराजने उत्तर दिया-समयकी खबर नही थी । मुनिराजने पूछा-तेरी उम्र क्या 
है ? उत्तर मिला--४ वर्षकी, और तेरे पतिकी उम्र ? बहू बोली ४ माहकी, श्रीर सु रकी 
उम्र ? ससुर अभी पैदा नहीं हुए, और सब भोजन कैसा करते हैं ? सभी बासी ही खाते है । 
ससुर यह सब सुनकर बडे हो क्षोभित थे । जब बहुने कहा कि ससुर पैदा हो नही हुए तब तो 
उनको बडा क्रोध श्राया और फिर जब कहा कि सब बासी ही खाते है तब तो पूछना ही क्या 
है ? ससुर आग बबूला हो गये और कहने लगे देखो यह प्रतिदिन गर्म-गर्म श्रोजन करती है, 
सब सामग्री ताजी-ताजी आती है । इतनेपर भी बदनामी कर रही है | मुनि महाराज जब 
वहाँसे चले गये तो ससुर बहुसे लडने लगे । तब बहू बोली, चलो मुनिराजके पास ही इसका 
निर्णय कर लेगें । ससुर तैयार होकर वहां पहुच गये तो बहूने जो पूछा था कि इतने जल्दी 
क्यों आरा गये अर्थात्‌ इतनी छोटी अवस्थामे मुनि क्यो बन गए ? तो मुनिने उसके उत्तरमे 
कहा--खबर नही थी भ्र्थात्‌ मालूम नही कब मर जावे ? बहुने उम्र चार बल बताई अर्थात्‌ 
चार वर्षसे धर्म पाला है । पतिकी चार माह॒की अर्थात्‌ सन्‍्होंने चार महीनेसे () धार्मिक सस्कार 


गे है नह। >> ि री ख्ै 
पाले हैं । ससुर पैदा ही नहीं हुए अर्थात्‌ वह धर्म जानते ही नहं। 5९ रुब बासी खा रहे है 
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श्र्थात्‌ पूर्वभवके, पुप्यप्रत.पस्े सुख-सामग्रीकी भोग कर रहे है। वर्तमान तो कोई नया पुण्य 
कार्य नही हो रहा । इससे यह सब भोग बासी ही है । सो भैया | जिन्दगी तो तबसे अपनी 
माननी चाहिये जब्से कि धर्मवृत्ति होने लगे अन्यथा तो अ्नल्तकालकी उम्र बतानी चाहिये । 
हितकी बात कौन करता है--कभी कोई यह भी सोचता है कि हमारे पुत्रको आत्मा 
धर्ममे लगे, आजीवन ब्रह्मचर्यसे रहे ? ऐसा विचार कोई अपन प्रति भी तो नही करता है, 
किन्तु यह विचार करना चाहिये । वुद्॒म्बी सब स्वार्थके साथी है, इनमे वया मोह करना ? 
केलेके खम्भेमे सार भले निकल आवे, किन्तु इस जीवनमें कोई सार नहीं है। कल्याणकी 
इच्छा वाला कल्याण खोज लेता है । जिसे विपयोवी इच्छा है वह उन्हे खोजता है । कोई भी 
पराधीन नही है, इस निमित्तनैमित्तिक सम्बधकों कोई नही तोड सवता । विषयसामग्री तो 
अनेक बार मिली, किस्तु वस्तुस्वरूपका ज्ञान नही मिला । जीवनमे जो भी धर्म बने, कर लेना 
चाहिये। अगर मन व शरीर कमानेमे लगे तो लगाझ्नो, क्योकि वह भी बाल-बच्चोके काम 
आयगा, परन्तु २४ घण्टा कमाते तो हो नहीं | श्रधिकतर मनुष्य कहते रहते हैं कि समय नही 
मिलता । सम्पूर्णा २४ घटेमे चौथाई समय धर्मके लिये न्याय प्राप्त है, वयोकि इस समय मोक्ष 
होता नही । तो आऊके चार पुस्पार्थ यो बन सकते--बर्म, श्र्थ, काम और नींद । - सबको 
६-६ घटे समान वितरण कर लो । धर्मकी ओर विशेष रुचि बढ़ाओ्रो, समय मिलेगा । 'भग- 
वद्धक्तिमे, ध्यान करनेमे समय लगाझ्रों, आगेका जीवन अच्छा रहेगा, परलोक भी ठीक बनेगा। 
आयुकर्म जो निकल गया वह अरब नही लौटेगा, समय भी नही लौटेगा, बचपन भी पुनः नही 
श्रावेगा । हाँ दूसरा बचपन दूसरे भवमे मिलेगा । 
आत्सयोग्यताका प्रभावदर--शास्त्रज्ञान, धामिक तत्त्वोका श्रद्धान, ज्ञान तथा चारित्रका 
सस्कार अगले भवमे भी साथ जावेगा । क्षयोपशम जितना हो जावेगा वह विद्यासाधनमे बैठ 
नही जावेगा । आंगेके भवमे साथ रहकर उसका फल मिलेगा । देखा जाता है कि किसीको 
पीटनेसे उसे विद्या नहों आती है, और किसीको पूर्वभवके सस्कारोसे जरासे यत्नमे आा जाती 
है। छ वर्षकी लडकी अग्रेजीमे भाषण दे लेती, गाथाये पढ लेती, सस्कृत बोल लेती, तो इसे 
पृर्वभवके सस्कार नही कहेगे, और क्या कहेंगे ? जिसके ज्ञानके परिणाम ठीक हो गये तो 
उसके धर्मंविकास बढते जाते है तथा जिसके मलिन हो गये तो वह उसी शोर भुकते जाते है । 
जँसे एक बर्तन सीधा रखो तो उसपर सीघे-सीधे बतंन जमाते जाओ, श्र श्रौधा (उल्टा) रखो 
तो उल्टे-उल्टे ही रखते जाझ्नो । भगद्गननरवरूप यह आत्मा द्रव्यरूपी बीजको पयायोकी रतिमे 
खो रहा है । अगर एक मिनट भी ऋच्छा बीता तो २४ घटे अच्छे बीतेंगे, मगर करे क्‍्यण्ग, 
जैसी योग्यता है वैसी ही तो गध निकलेगी । 
एक सेठके ८। रुडके ते.तले थे । देखनेमे बडे ही दूवसूरत थे । नाई उन दोनोकी 


श्ध्० व्‌ 
प्रवचनसार प्रवचन 


सगाईकों श्राया । पिताने कह दिया था कि देखो ५म दोनो मुह नहीं खोलना । नाई जब ,देखने 
लगा तो बोला --ये तो दोनो राजपुत्र जेस बढ़े मुन्दर लगते है । बड़े ही भाग्यशाली है दोनों। 
तो लड़का कहता है--अभी चन्डन मन्‍्डन तो लगाओ्रो नहीं है । तब दूसरा क्या कहता है-- 
अब उड़ने का बाई ती । बनावट छुपाये छुपती नहीं, वह अवसर पाकर प्रकट हो जाती है। 
सहजस्वरूप बसा ही रहता हैं। बनावट नहीं बनाता चाहिए। भगवानके आगे लोगोको 
दिख।गआ्रो अपनी बात्त, तो क्‍या तत्त्व निकलेगा ? तत्त्व तो आत्मामे आत्माके द्वारा ही मनन 
करने योग्य है। उसी प्रकारसे ध्यानकी अवरथा प्रकट होगी । उत्साह करके ज्ञान श्र सयम 
मे आगे बढ़ना चाहिए । त 
स्वसमय हो श्रात्माका हित है--हित बह है जहाँ ऋनाकुलता है । अ्रनावुलता स्व- 
स्थितिमे ही है जो कि मोक्षमार्गका कारण है । प्रत्येक बातमें आ्रान्तरिक और वाह्मदृष्टि चलती 
है । पूछा, मरात्माका हित किसमें हैं ? अनावुलतामे है । अनावुलता वहा है ? वह मोक्षमे है । 
यह तो सही है, किन्तु यह बाह्महृष्टि है । इस बुद्धिमे झ्रात्महष्टिको छोडकर अन्य स्थानपर 
स्थिति पहुची, अनाकुल स्वभाव श्रात्मतत्व समभनेमे आया, तब वही सही मर्गपर आ 
गया । जब स्व्रस्थितिमे श्रा गया उसे झान्तरिक दृष्टि वहते । इसमें आनेपर शीघ्र ही कभी तो 
आ्राठ कमेसि छूटकर लोकके अन्तिम भागमे ऊपर सिद्धक्षेत्रम पहुच जाता है । वहा पहुचे तो 
निराकुलता है ऐसा नही, आत्मस्थितिके कारण वहाँ निराकुलता है । अब करमोसे रहित है, 
यह वाह्महृष्टि है । स्वममयपना गआात्माका हित है, यह ग्रान्तरिक दृष्टि है। इसमे केवल एक 
स्वाभाविक स्थिति है। आत्माका गाताद्रष्टा रहना स्वयका हित है । उह्ँ श्य, व्यवहार व 
निश्चयमे साक्षात्‌ यही है, किन्तु अन्तर हो जाता है दृष्टिका । बाहरी हृष्टिका प्रभाव रागह्रेपसे 
है, वहाँ अन्तरहष्टि नही रह्ठती तथा आन्तरिऋ हृष्टिमे स्वस्थिति हो जाती है तथा रागद्वेपका 
निरसन हो जाता है । मै जुदा हू, शरीर जुदा है । निमित्तनैमित्तिककी बात अलग है । पिता- 
पुञ्रका सम्बंध होनेसे दोनों पराधीनताका अनुभव करते है । जी स्थिति गुजर रही है वहाँ 
दोनो स्वतत्र है। देहके प्रत्येक श्र॒णुओमे भी कुछ करनेमे मै समर्थ नही हू । ऐसे ज्ञाताकों कोई 
शारीरिक रोग हो जाय तो वह उसे दूर करनेमे भी लग जावे तब भी उसकी प्रतीति स्वानुभव 
में जैसी की थी वैसी रहती है, यहाँ स्वानुभवके भग होनेपर भी बह प्रतीति नहीं हटती है। 
अन्तर पड जाता है प्रयोगका । अनुभूति उपयोगके लगनेकों कहते है। देहसे भिन्न अपनी 
ग्रात्माका उपयोग लगे उसे स्वानुभव कहते हैं। ज्ञानीके स्वानुभव हो तब भी कर्मकी निर्जरा 
है और स्वानुभव नहीं हो तो ज्ञानी सम्यग्दृष्टिके कमंकी निर्जरा है। हा स्वादुभत हो तो भी 
उसमे विशेषता आ जाती है । वह ज्ञान मंक्षमार्गमे है। ८ससे कर्मोका रब१ और निर्जरा 


चलती रहती है । 


गाथा ६४ न 

जैसे जिसको बडी खुशी हो, हर तरहसे इन्द्रियभोगोसे सतुष्ट है तो ऐसे ज्ञातरी मनुष्य 
को भोजन कब किया, वितना किया, कहाँ किया ? यह कुछ भी मालूम नही रहता, खाते हुए 
भी नही खायेके समान है । यहाँ ज्ञानीकी दृश्ट्मि स्वानुभवके सिवाय सब निस्सार है, सब 
निष्प्रयोजन है । केवल आत्मसग अच्छा प्रतीत होता है, जिसको यह बुद्धि आई वह $ प्‌वी 
ओर ही रहता है । यहाँ मुतीमका दृष्टान्त बडा उत्तम जचता है । मुनीम सेंठकी सम्पूर्णों दुकान 
सम्हालता है, कहता है हमारे पांस आपके इंतने जमा है, इतने नाम है, हजारोका सौदा क्रय 
विक्रय करता है । उसकी स्थिति १० हजारकी ही मुश्किलसे हो, किन्तु इतना बडा व्यारी 
बना बैठा है। तो भी वह यह कभी नहीं निश्चय करता कि यह सब सपत्ति मेरी ही है। 
लडकियोकी शादी हो जानेपर लडकियाँ ससुराल जाते समय जब भी जावे तब रोती है, वृद्धा- 
वस्था तक ये रोना नही छोडती, विष्तु उनके मनमे यही रहता है कि घरके कार्य पडे है वे 
बिगड़े जा रहे है, उन्हे जाकर सम्हालना है। पर लिवाने कोई नही आया तो लडकेको पन्ने दे 
दिया लिवा ले जानें का । लेकिन रोना जरूर है जाते समय व प्रतीति कुछ ग्जौर ही रहतो 
है । लोकमे ऐसे अ्रनेक कार्य हो जाते है, जिनको हृदयसे किया ही नही जाता, केवल ऊपरी _ 
तौरसे करना मात्र रहता है । है 

श्रब श्रपने प्रसुका सहारा लो--हमने जब ऐसे भ्रश्रुका सहारा लिया है, जिसके स्मरण 
मात्रसे: विपदाये उकनाचूर हो जाती है | बाहरी विपदायें तथा दुख भी उपयोगके द्वारा भाग 
जाते है। तब,-अब अस्घेर वहाँ रहा, भला ही होगा । रामायणमे एक कथा आती है--परज्ु- 
राम और लक्ष्मणका भगडा होता है-। परशुराम लक्ष्मणुसे वहते हैं-- अरे बच्चे लक्ष्मण सामने 
से हट जा / तो लक्ष्मण-उसका उत्तर देते है-- 

| - यहाँ कुम्हड बतिया कछु नाही, तजेनि देख अज्ध- कुमुलाही । 

कर विचार देखो मन माही, मूंदो आँख कहू कछु नाही ॥। 

: यह बात प्रचलित है कि कुम्हडेको अगुली बतानेसे सड जाता है । हजार पाँच सौ 
कुहेम्डोमे २५ या ५० ही बचते है या बढ पाते है । बाकी णुरूमे ही नष्ट हो जाते है, किन्तु 
बच्चे सोचते है बाकी कुम्हडे श्रगुली दिखानेसे सड गये है, तो यह भ्रम बुद्धि ही करना है । 
हाँ तो लक्ष्मणा यह कह रहा है कि यहाँ कुम्हडबतिया मैं नही हू -जो तुम्हारी त्जेनी देखकर 
डर जाऊ। भरे तू मुझे क्या हटाता है, श्रपनी ही आख बद कर ले, फिर तेरे लिये कही कुछ 
नही है । इसी तरह अपने - उपयोगकी आख- मीच लो । तब कही कुछ भी आपत्ति नही है । 
आत्मस्वभज़ एक तरहका गढ़ है । इस गढमे अगर बैठ जायें तो वह इतना मजबूत गढ़ है 
कि कर्मबंधके सम्बंध कर्मसतति आदि सबको मेटनेमे समर्थ है । स्वभावके गढमे बैठ जाऊ तो 
सब शन्षुओकी च्न्तासे मुक्त हो जाऊ। इससे शत्रुके सब आक्रमण विफल हो जाते है । जब 


ध्स्र ४ । प्रवचनसार प्रव॑र्चने)' 
जब दूख है तब तब प्रशुको भी विचारों | भ्रहत सिद्धके स्मरणते एक वह सुख है कि भव 
बन्धन तोडनेमे सहायक होता है। प्रशभुके उपय,गते श्रौत्मस्वभाव तक पहुच जाना सर्गेम है 
प्रभुका गौर 8 कर से स्मरण करते समय बाहरी एदर्थोमि रुचि न लेवे । प्रभुकी शुद्ध पर्योय 
च्यरव्‌ अनुरूप है । अतः प्रभ्नताके ध्यानसे प्रप्ञ द्रव्यमे अभेद उपयोगी हो जांतों” 
है, भौर प्रभ्रद्वव्यस्वभांव व आत्मद्रव्यस्वभाव समान है, श्रत 'पश्चात्‌ निर्ज आत्मा हीं आधारे 
हो जाता है । देखो अन्तमे कपायकी बात निजमे आई । परवर्तुओके आश्रयसे होने वाली 
शान्ति स्थायी नहीं रह सबती । उसे रखेनेमे स्वभावहृष्टि हीं समर्थ है, परवरंतु नहीं:। 

भैया ! कोई क्लेश ही नही, कोई वलेश हो तो सोचों, बलेश क्यों है ? यह श्रमुकक 
राग ही बलेश है. मुझे रागादिक मिंटोना है, व्ह भांव लाओो । सुंख और दुख अलंग काये 
नही है। उने दोनोका अविनाभाव सम्बंध है । यह राग ग्रहित है,' दुख है, इसे मेटेना' 
चाहिये । जिस-जिर्स पदार्थके रागसे दु ख हुआ हो वह हेमे छोडना चाहिये, ऐसा विचार करते ' 
ही उसमे कमी श्रा जाती है तथा राग करते हुए ठीक कर रहा हू, इसमे जुटना चाहिये, तो" 
करते हुए उसमे वृद्धि आ जाती है | सुख तो एके स्वभावमे ही है। सुख भर दुःख दोनो 
मोहरूपी मदिरा है ।_ सुख वह है जो इन्द्रियोको अच्छा लगे। इन्द्रियोकों अ्रच्छा लेगना भी 
भ्रच्चा नही है भौर बुरा लगना भी अच्छा नही, आकुलता संहित यह इन्द्रियंसुख भोग जाता 
है । गम्भीर मुद्रां वालोको भी यदि वे आत्मतत्त्वमे अपरिचित हैं तो अन्दरसे आकलेती रहंती 
है । श्ाकुलता बिना लौकिक सुख नही हों रहा है । दु खका भी कारणों श्राकृलता है और सुर" 
और दू.ख दोनो पराश्चित हैं, कर्मोके आधीन हैं। छुख और दुःख दोनी श्र सेंहितें भी हैं। 

ससारके मुल हेतु हम स्वय हैं। इसी प्रकार मौक्षके भी कारंरी हम ही है। इसके 
अतिरिक्त कल्पना मोहजभावोकी महिमा है ।मोहज नष्ट करना संसारके बंधनसे मुंक्तें होना है। 

किसका सुख सदा साथ रहा--जितनी देर भी सुख रहे उसके मध्यमें दु,ख न हो 
ऐसी बात नही है । लोग विवाहमे ऐसी मानते है, ३ दिन' तक सुखी रहेंते है, किंग्तुं वहाँ भी 
एक-एक मिनेटके पश्चात्‌ दु खकी श्रवस्थायें चल रही हैं, कारण अकुलतायें और भयकर रूप 
धांरण कर लेती हैं। बचपनकी श्रवस्थाका वन ' सुखमंय क्यो जाता है। किन्तु उसमे 
अनेक दुख हैं । माँ बापने पीट दिया सो 'दू ख॑ है । बाजार साथमे नहीं ले गये सो ढु से हैं। 
वाछित खिलौना या अन्य पदार्थ नही मिले, दूध, भोजन समयपर नही मिला, बच्चे आपसे 


कत्ल अ न 


में लड़ पडे, किसीने डाँट दिया, गोदम से नीचे उतार दिया श्रांदि भ्रतेक दुःख है। सयीगम 
सुख मानने' बॉलोंको लगता है हमे कोई दुःख नहीं है। | किन्तु ज्से 'यह मौलुम नही कि हमे 
अपना. किर्तना कार्य करमेकी पडा है? अग्रर वह नहीं किया; यही भटदः गरग्रे तो अचेत 


होकर पड़ा रहना होगा । 


गाथा 2४ श्द्रे 


भूलकी बात दुहराप्नो सत--कोई/ मुसाफिर * कही जा रहा था। जगलमे आकर 
शस्ता इूल गया और रात्रि भी हो गई । यहाँ वहाँ भटकता हैं किन्तु रास्ता नही मिलता 
है । इतनेमे विवेकसे सोच्ता है अगर मै और घला गया तो कहाँका कहा पहुच जाऊगा आर 
फिर दिन भर भी रास्ती मिलनेमे समाप्त हो जाय । इस लिए श्रब कही न जाकर यही 
बैठना चाहिये । इतनेमे बिजली चमकती है तो सडक दूर चमकती हुई: दीख जाती है । 
बिजली का कितना प्रकाश, लेकिन दिख गया सब । फिर भी सडक तक जाना दुर्गम है । 
चल सकते नही, फिर भी हिस्मत आ,गई कि अब मै सबेरा होते ही अपने गन्तव्य स्थानको 
चल दूँगा । रात्रि है तब तक वहाँ पडा हैं.। सवेरा होते ही ऐसी पगडडीसे चला जो सडक 
तक जुड सकती है । रास्तेमे काडियाँ, काँटे,, गड्ढे, टीले आदि अनेक थे, उन सबसे बचता 
हुआ चला, सडक जैसे/जैसे पास श्राती जाती है उसे प्रसन्नता बढ़ती जाती है। सडकपर 
पहुच गया तो वहाँ बडे आरामसे+विहार कर रहा है । पहले जैसे विकहप अरब न रहे । चलते 
चलते अपने लक्ष्य स्थानके समीप पहुच गया है. वहाँ श्रारामसे बैठता है । इसी प्रकार जीव 
मिथ्यात्वरूपी भूली हुई भाडीमे पडा है। वहाँ कदाचित भेदबुद्धिछपी बिजलीका उजाला 
चमका, तब रास्तेको सही प्रतीति हुई । ससारमे कुछ नही मिला, बिजली चमकनेसे आत्म- 
स्पर्श हो' गयों, पथ ज्ञांत्त हो गययां। जब'तक वह अ्सयत है | तब तक साधन नही बनता । 
यहाँ अ्सयम संत्रिः व्यतीत हो' रही है। रात्रि बीतनेपर सयमासयमरूपी पगड्डीस चला, 
सयमासयम्के पॉल्ना भी कटिन है । यहाँ सारे बखेडे साथ लगे हुए हैं । श्रब सयमके राज- 
मार्गपर था चुका है। वहाँ एक रस है, कोई दुख नही है। जैसे बच्चे माँ से टिनिककर 
माँगके खा लेते हैं" उसी तरह यहाँ मुद्रा बनाकर भिक्षा भोजन कर लेते है। यह भी है 
गोरव सहित, किंतु भिक्षा ही तो है । वहाँ' माँग्ना था यहाँ अ्रयाचना वृत्ति है। इस भेषमे 
श्रयाचक वृत्तिसे'भोजन- किया और फिर स्वस्वरूपमे लग गये । विहार करते करते जैसे-जैसे 
स्थान समीप: भ्रा रहा है वहाँ गति मद पड गई है । फिर विश्राम स्थलपर पहुच गये है श्रौर 
अब आनन्दमे मग्त हो' गये । 

''. सच्ची श्रद्धा ,ही श्राकुलता दूर करती--समतभद्राचार्यने सम्य्क्त्वको श्रेय और 
मिथ्यात्वकों अश्रेय बताया है। न सम्यवत्वसम किड्चित्तैकात्ये त्रिजगत्यपि । श्रेयोडश्नेयश्च 
मिथ्यांत्वसम नान्यक्षनृभूतोम ॥। आधाय॑श्री को अ्रपनी घटनासे सम्यवत्वका माहात्म्य खूब 
बस गया ।'वे तो यह भी लिखते है-सम्यग्दर्शनसम्पन्तमपि मातज़ुदेहजम । देवा देंव विदुर्भ- 
स्मगूढाड्रारान्तरीजसम्‌ ॥ 

यह बात समंतभद्राचार्यय तब लिख पाई थी जब उनपर बीत गई थी । माना वह 
मातग नही थे, किन्‍-ु मुरिददी क्षा-छेद करके गेरुआ वच्च पहनकर पैर पसारकर गाडी भर अज्न 


१८४ 
अवचनसार प्रवचने, 


सख्ं दि कक 
हक हक पल चमक रहा था, अुछ समयकी उसपर राख पड गई थी । अब 
४ मातगदेहज है । उसमे भी सम्बकव॒का अधिक माहात्म्य है, वह देव है । उसे 
का साधनंरूपी पगडडी नही मिल पा रही है । अतः बीहड अन्थकाररूपी झाडीमे भले 
है| पडा हो, किन्तु वह ज्योतिष्मान है । इसलिए तत्वज्ञान बढ़े, ,सयमवी ओर रुचि जागृत 
होते, ऐसी पद्धतिकी बुद्धिसे धर्ममे प्रवेश कर जाना चाहिए। 
हल बा कक हा है | इससे सिद्ध है यह देव अपने ही समीपमें 
;छ कह रहा है । द्रव्यका लक्षण इस गाधामे कहते हैं--- 
अपरिन्चत्तसहावेणुप्पादवव्यधुवत्तसवद्धम । 
गुएवं च सपज्जाय ज त्त दव्बति वुच्चति ॥६५॥ 

,.. नहों छोडा है स्वभाव जिसने ऐसा स्वभाव होनेके कारण जो उत्पाद, व्यय, श्रौव्य 
करिके सबद्ध है, गुणवान है, सपर्याय है, वह द्रव्य है। ऐसा तत्त्वज्ञ पुरुष कहते हैं। अपना 
स्वभाव नही छोडता, ऐसा द्रव्य है । द्रव्यका स्वभाव क्‍या है ? सत््व और उसका विशेष कया 
है ? जीवका चेतना और अजीवका अ्रचेतना, धर्मद्रव्यका गतिहेतुत्व, श्रधमंद्रव्यका स्थितिहेतुत्व, 
आकाशद्रव्यका अ्रवगाहहेतुत्व और कालद्रव्यका परिणमनहेतुत्व, अस्तित्वसे अ्रभिन्न हो, वह 
द्रव्य है । द्रव्य है' ही इस वर्णानमे यह ज्ञेयाधिकार चल रहा है । पचाध्यायीमे द्रव्यका लक्षण 
कहनेमे पहला पूराका पूरा अध्याय रख दिया है | द्रव्यका यथाथे पुरा लक्षण समझ ले तो 
वह इतना ही कार्यकारी है जितना कि आत्मस्वरूप समझना, क्योकि इसके स्वरूप समभनेमे 
भी वीतरागता रहती है । द्रव्यका यथार्थस्वरूप तब समभे जब सामानन्‍्यरूपसे कहा जाता 
है, विशेषरूपसे नहीं । सामान्यस्वरूप , किसी विश द्रव्यमें टिकता नहीं। सामान्य द्रव्यक्रो 
सममभते हुए कौनसी ज्योति अपने भ्राप जग जाती है ? द्रव्यका सामान्‍्यस्वरूप किसी विशेषता 
से सम्बब रखता नही । सामान्यस्वरूप समभते हुए चाहे वह पुद्गलके ख्यालसे सोचा ,हो, 
किस्तु द्रव्यका सामान्यस्वरूप समभनेके कालमे जातिगतत या व्यक्तिगत द्रव्य नहीं छुवा जाता। 
ग्रतः सामान्यस्वरूपका आधार कोई बाह्य द्रव्य न होकर आत्मद्रव्य ही रहता है। जहाँ 
ध्यान, ध्याता, ध्येय एक हो जाते हैं । जिस जावनवृत्तिका विषय परद्रव्य नहीं है उसका विपय 
स्वात्मद्रव्य ही पड जाता है, यही वात दर्शनके लक्षणोसे बताई *.ई है। दर्शनके दो लक्षण , 
हैं---(१) महासत्ताका प्रतिभास हीना, (२) अन्तर्मुख चित्परकाशदर्शन ।-ये दो. लक्षण विरोधी 
नही है, इनका समन्वय किया जाय तो विदित हो कि महासत्ताका प्रतिभास अन्तर्मृंख चितृ- 
प्रकाशखू्प पडता है । यहाँ. सत्ता वह कहलाती है जिसका संस्बंध किसी एक पदार्थसे हो याने 
आस्तित्व सामान्य यहासत्ता कहलाती है । अस्तित्व सामान्यके प्रत्तिभ मे बाह्य पदार्थ ती 


जि 


गाया ६५ १८५ 
श्रावार रहा नही तव जो उस प्रतिभासका उपादान है वही उसका विपय हो जाता है | जैन 
दर्शनमें महासत्ताके प्रतिभासकों दर्शन वहते है । अग्तमु ख चित्रकाश यह भी सही है | महा- 
सत्ताका प्रतिभास किया, वही अ्रन्तमुंख चित्प्रकाश है । सब द्रव्योमें सहश जातिको अस्तित्व 
सामान्य या (महासत्ता) कहते हैं। कहो किसी द्रव्यके साथ सत्ता नही हं, तो ऐसा नही 
कहना । वह॒सामान्यस्वहूप है, वह प्रत्येक द्रव्य है । यद्यपि उम् वृत्तिका आधार कोई द्रव्य 
याने सब्र व्यक्तिद्रव्य रह सकता है तो भी साहश्य अस्तित्व करि महासत्ता (अ्रस्तित्व सामान्य) 
देखा जा रहा है । परकी सत्ता सोचो या नही, तो भी वह सामान्य है। जिसका विषय श्रन्य 
नही पडता, उसका आधार आत्मा है, वह अस्तित्व बन जाता है । आत्मा उपादान तो था ही 
ग्रव श्राधार व विपय भी आत्मा ही है । जब महासत्ताका प्रतिभास हो, विषय और उपादान 
तो था ही, वह महासत्ता बन जाता है । इस प्रकार वह चित्प्रकाश सत्तव प्रतिभासरप होता । 
प्रस्तित्व-प्रतिभास ऐसा ही प्रकाश रखता है जो जाननरूप वन जाता है । वह अपने आप 
उपलक्षित हो जाता है। अस्तित्व सामान्य सोचा जा रहा । सोचने वालेको, अस्तित्व वालेको 
ज्ञान होता है । यह कौन रहा ? सामान्य । उस समय ध्यान, ध्याता और ध्येय भिन्न नही बन 
सकता | भ्रस्तित्व प्रतिभास वाला तो यह आत्मा है तो पर वया रहा ? जहाँ कोई परविषय 
नही रह सकता, वहां विपयस्वरूप रटेगा या स्व ही रहेगा | वह द्रव्य अपने स्वभावकों कभी 
नही छोडता ॥ इसका स्वभाव उत्पाद, व्यय, श्रौव्य करके सम्बद्ध है याने वह्‌ बनता, विगडता 
और बना रहता है, यही स्वभाव है | ये तीनो बाते साथ-साथ चलती है । श्रनुभवमे जचनेपर 
ही बात मानो--जेनधर्ममे जो द्रव्यका स्वरूप बताया है उसे विज्ञान वाले बहुत पसद करते 
है अैनधर्ममे बावा वाक्य है सो वात नही है, इसको जबरदस्ती नही कहा कि मान ही लो । 
ग्रनुभवमें बैठे सो सान लो--जिसको अपनी श्रद्धा नही उसे सम्यग्दशंन नहीं होगा । 
यह पहले भगवानने कहा कि उसे तो जानो खुद जिसको श्रद्धा ज्ञान बिना सम्यग्दर्शन नही 
रह सकता । इसे भगवानने बताया है सो सात तत्त्व मान ही लो । इसका यह कोई हेतु नहीं 
है । वहाँ श्राप अपना ग्रनुभव जुटाये तभी कार्यकारी है । स्व, नरक, हीप, समुद्र, वनोको 
, मानना रूढिवश नहीं है । जिन शास्त्रोमे प्रयोजनभूत ततत््वोका वर्णन है वह पूरा गले उतर 
चुगग तथा मेल खा गया तो अ्रव सर्वेज्ञके अन्य वाक्य गले नही उतरे यह हो नहीं सकता । 
परोक्षदा चीजोके बारेमें भगवान साक्षी नहीं है, यह कैसे कहेगा ? मान लो विमानोपर किसी 
मनप्यवी भुजा पसराया जाय और वह वहा स्पश कर ले तव कया विश्वास करोगे ? अ्रगर 
खापका फिसी व्यक्तरे उत्करपसे मेल खा जाए तो शाप कहेगे जो वह करे वह हमे मान्य है । 
एसके लिए हम कोरे बंगगजपर दस्तखत कर देते हैं, यहा तक तय कर लेते हैँ । यह श्रद्धा 
दिस बलपर रप्ती है ? उसकी बात शक्ृत्ति व गुर पूर्ण फिट हो गये है । जब कि मनुष्यमे 


१८६ अवचनसार प्रवचन 


एक न एक दोष है ही वहा श्रद्धा पा लेते है। तब सज्ञवे कहे हुए ववनोमे जहाँ कोई दोप 
नही और सर्वेज्ञप्रणीत सात तत्वोका हृढ रच्यन आत्मवलसे किया है वहा सन्देह रहे यह 
कितनी अपूर्णताकी बात है ? जहा श्रद्धा नही है वहा शराबी मनुष्यके समान कभी माँ को 
माँ और बहनकों वहन भी कहे तो भी उसे कुछ भान नही कि यथार्थ बात यही है । भैया ! 
वर्तमानमें श्रल्पज्ञोकों क्सीको एक रोग लग गया है । थोड़ेसे ज्ञान वाले श्रपनी ओरसे कहते 
हैं, आचाय॑ने जो यह कहा है वह गलत वहा है इस रोगपर हमारा तो यह ख्याल है कि सात 
तत्त्वोका अनुभव इस तरह गले नही उतरा कि जो वर्शोन किया है वह यह सत्य भाव बन 
जाय । ऐसोके भक्त भी मिल ही जाते है। उनका साहित्य छपाने वाले, आपत्ति आनेपर 
ढाढस देने वाले, घबडाहट मिटा देने वाले मिल ही जाते हैं । श्री कुन्दवुन्दाचार्य वीरसैंन, 
समन्तभद्र यहाँ होते तो 'ज्ञात 'होता कि वह कैसी प्रवृत्तिके भरे थे ? अगर यहाँ साक्षात्‌ होते 
तो हितार्थी चरण ही चूमता रहता । यद्यपि वे आज नही है तो भी उनके वचनोमे श्रद्धा 
सुदृष्टिसे कम नही होती । मोक्षमार्गके सात तन्वोपर जिसे हृढ अनुभव हो गया उसे अ्रश्नद्ध 
नही है । यह होता जैसी बात नही है। सर्वेज्ञने जो कहा उसमे प्रायः किसीका तो निर्णय 
नही है, किन्तु कह रहा--भगवाननें जो'कहा है, वह सत्य है। द्रव्यका स्वरूप वैज्ञानिक 
वादियोसे भी खोज करा लो, गलत निकल आवे तो कहो । बनना, ,बिगडना, बने रहना सदैव 
मिलेगा । छज्र्गमे देव थे, मनुष्य हो गये, यहाँ देव बिगड गये, मनुष्य बन गये और श्रात्मा 
बनी रही । छस्ी तरह घडा बना तो मृत्पिण्ड बिगड गया, घडा बन गया और मिट्टी बनी 
रही, यह बात प्रह्येक द्रव्यके प्रति घट जायगी । जो भी है उसीमे यह स्वभाव पडा है। 
प्रत्येक वस्तु नियमसे परिणमती रहती है ।' उत्पाद, व्यय और श्रौव्य सम्क्त है, वह द्रव्य है। 
। । भारतीय भडा भी द्रव्यका रवरूप बता रहा है । हरा रग उत्पादका सूचक है, लाल 
रग व्ययका सूचक है और सफेद रुग बने रहनेका प्रतीक है । श्रद्धांके बिना कुछ भी नहीं चल 
सकता । भगवानको सोचते निविकल्पता झा जाएंगी या उत्सव करते-करते भ्रावेगी, इस भरोसे 
मत बैठो । ध्यानको निविकल्पताका ग्रालम्बन लेना चाहिए, वह अखड अव्याबाध होता है । 
भूगवानपर दृष्टि है तो चूँकि वह अनन्त खतुष्टयके घनी हैं, वह एक पर्याय है, भ्रतः वह काल: 
कृत खड़ है । निविकल्पताके लिए ध्यानमे व्ाहिए अखड स्वभाव । किस गुणकी वह पर्याय है, 
किस प्रध्यकी पर्याय है ? इस तरह पर्यायपर भी भूतार्थपद्धतिसे यथार्थ दृष्टि जावे तो द्रव्यके 
पहुच सकता हैं। ' | 
मा, समय जब हक हिलोर नहीं समाती तथा च्च्त्त गदूगदू होकर 03 
घन्द ही जाते हैं, वहाँ निविकल्प क्षणोको पा लेता है। शुरूमे तो भगवानके व्यानमे रहते, 
गरखिरीमे या मध्यमे मही रहते । स्वरूप सोचते-सोचते *गवानफो भी भूल जाय तो वहा 


गाया ६५ १८७ 


निर्विकल्प ध्यान आ जाता है। यहा निगोद आादिके बारेमे सोचकर द्रव्यका ध्यानर्मे सोचना 
सुगम नही है, क्योकि उसके दूखोको सोचा जाएगा तो अनेक तरहसे तक-वितके प्रणाली 
अ्रपनानी होगी, किन्तु यहा बिना काट-छाटके भगवानका सहजस्वरूप चितारा जाता है, जो 
कि चिदानन्दमय है । तत्त्वज्ञान बिना सर्वज्ञके सहज गुणोपर शीघ्र पहुच जायेगे सो बात नहीं 
है । जैसे कि साधारण लोग बता देते है कि इसका यह चमत्कार है । ध्यानको उत्कृष्ट अवस्था 
होन। परिणामोकी निर्मलतापर निर्भर है । 

स्याह्रदकी सर्वज्ञ व्यापकता--यहा भी खोटे विकल्प छोडने होगे, अच्छे परिणाम 
अपनाने होगे । देखों सर्वपर्यायोमे आत्मद्रव्य वही रहता है । यहा भी उत्पाद, व्यय, ' भ्रौव्य 
रहता है । ये सब चीज नयी माननेपर भी पुरानी है और पुरानी पुरानी होकर भी नयी है । 
यह तर्त्वको बताने वाली बात है, यह सबका निज निजका प्रभाव है । ये तत्त्वके स्वरूप छोड़े 
भी नही छोडे-जा सकते थे । इसलिये इसका उपयोग सभीने किया है | रोटी खाते समय, 
रिश्तेदारोमे, नेतागिरीमें, बात करतेमे सभीमे स्याह्वादका स्वरूप मिलता है । स्याह्मद बिना 
कही भी टिक नहीं सकते । यदि जीव सर्वेथा अनित्य हो तो रोटी बनाने वाला गुजर गया, 
श्रब खायेगा दूसरा भ्रथवा काम करने वाला गुजर गया, अब फल पावेगा दूसरा झादि तथ्य 
हो तो कौन काम करेगा ? तथा यदि जीव नित्य ही है स्वंथा याने वुछ बदलना होता ही 
नही है तो काम करना, फल पाना कुछ भी नहीं हो सकता । ऐसी मान्यता वालोका यदि 
मान्यताके अनुरूप ठथ्य हो जावे (जो कि असभव है) तो काम वैसे चलेगा ? स्यथाह्वादके बिना 
उनका का नहीं चला । सो उनके देवता इस रूपको घारण कर गये ब्रह्मा, विष्ण, महेश 
इन तीनोको क्रमश. उत्पाद, व्यय और श्रौव्यका रूपक माना है । तत्त्वसूत्रमे श्रोमके १३ श्रर्थ 
लिखे है । उसमे १ श्रर्थ उत्पाद व्यय श्रौर प्रौव्य भी माना है। अव्यय ऋर्थात्‌ व्ययका श्र 
उत्पादका उ श्रौर मध्यका म इस तरह अ+उ + म मिलकर ओ भश्रर्थ निकलता है । इससे यह 
शिक्षा मिली कि प्रत्येक पदार्थ बनता है, बिगडता है, फिर भी बना रहता है। मोह कहा 
किया जाय ? त्त्वज्ञान बिना शल्य हो जाती है, इन्होने मेरी बात नही रखी है मैं उत्पाद, 
व्यय, ' प्रीव्य करि युक्त हु, वर्तमान पर्याय अनित्य है । यदि विषयकषायकी परिणति मेटकर 
उत्तम स्वभाव बनाया जाय, इसमे खोदी परिणति मेटना व्यय हुआ और अ्रच्छा स्वभाव होना ' 
उत्पाद तथा मनुष्यपना श्रौव्य है ही या आत्माका रहना । कई मनुष्य कहा करते है कि क्यो 
भमभटमे पड रहे हो--पठित्तव्य सो मतंब्य, न पठितव्य सो मतंव्य । दात कटाक्ट कि क्॒त॑व्य ? 
भरे मर ही जाय बिल्कूल सो भी ठीक था, झगड़ा निपटा, किन्तु ऐसा है कहाँ ? सब रहेगे । 


तुम सदा रहोगें, है आत्मा भगवान ! रुम्हारे उपलक्षमे यह द्रव्य स्वरूप समपित 
करता हू । 
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प्रत्येक पदार्थ शक्तिव्यक्तियय है--आरगे ५रण पर्याय वाला द्रव्य है, यह कहेगे | गुण 
शक्तिको कहते है, पर्याय व्यक्तिको कहते है । द्रव्यके लक्षणकों बताया था । द्रव्य किसे कहते 
हैं ? जो सत्त्व स्वभावकों न छोडे उसे द्रव्य कहते है । द्रव्यका स्वभाव चैतन्य या मू्तिकता नहीं 
हे । द्रव्यस्वभाव वह है जो सर्वद्रव्योमे व्यापक हो । जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश श्रीर 
काल ये ६ जातिके द्रव्य है। उन सबमे सत्त्व है जो सत्त्त्र स्वभावकों कभी न छोडे वह द्रव्य 
है । वह सत्त्व वहीसे आया नहीं है। अगर कहीसे आया है तो पहले द्रव्य था या नहीं ? 
कहोगे था तो । द्रव्य तो था ही, अभ्रब सत्त्वका प्रयोजन क्या कर रहा * द्वव्यका स्वभाव सत्त्व 
सहित है.। पदार्थका प्रयोजन सत्त्व है, वह था ही सत्त्व तत्त्व ही नही | यदि कहो पहिले द्रव्य 
नहीं था तो निराघार सत्त्वका स्वरूप ही क्या ? द्रव्यने सत््वपना कभी नही छोडा । द्रव्य ही 
उत्पाद, व्यय, श्रोव्यस्वरूप चल रहां है । प्रतिक्षण द्रव्य बदलता है और बना रहता है । जो 
बदलता हुआ बना रहे, यह द्रव्यका लक्षण है । हम बदलते हुए भी बने रहते है और बने 
रहते हुए भी बदलते रहते है । सिद्ध भगवानमे बदलना पाया जाता है, किन्तु जो सदैव एक 
समान परिणमता हुआ बना रहे, उसे बदलना कहते नही । सिद्धकी पर्याय भी प्रतिक्षण बद- 
लती रहती है। . ४ 

आत्मा सभी पदार्थोकी भाँति श्रन्य द्रव्य व उनके ग्रुणा एवं पर्यायोसे असकीर्ण है, 
पृथक्‌ है, भ्रसंकर है । ऐसे आत्माके अभेद चैतन्यस्वभावमय भगवानकी उपासना करके पर्याय- 
मात्रमे ही झ्ासक्तिका परिहार जो भव्य करते हैं, उनसे पर्यायव्यवहारकी क्रियायें छूंट जाती 
है, ज्ञाताद्रष्टा रहने रूप आत्मव्यवहार होने लगता है । पर्यायव्यवहारका आश्रय थे लेनेसे इस 
अ्रन्तरात्माके रागह्वेष विश्वान्त होते हैं, परम उदासीनता प्रगट होती है, समस्त परद्रव्यकी 
सगति-दूर होती है, केवल स्वद्रव्यसे ही सगति होती है । यही उपास्य व परमतत्व है । 

स्व शास्त्रोकी देशनाका लक्ष्य अखंड चित्पिण्ड भगवान श्रात्माकों जान लेनेपर है । - 
नाना भ्रन्य ज्ञान, पाये तो वे स्वचेतक न होनेसे अज्ञानवत्‌ हैं । इस अन्तर्गत भगवत्तत्त्वकी 
उपासना करके आनन्द लेने वाले श्रन्तरात्माको यह सारा जड समागम न कुछसा निःमार 
लगता है। अहो, प्रिय आत्मन्‌ | आानन्दसागर । अपने वैभवकोी भूलकर अपने उपयोगमे परका 
विषय लाना तो बन्ब॒कथा है । अपने स्वरूपको देख, उसमें ही रम । तुमे कोई कमी है ही; 
नही, तू स्वय- ज्ञान आनन्दका पिण्ड है । देखो --आत्मद्रव्यकी साधारणरा ही हृढ करने वाले 
आ्रचार्यदेव द्रव्यके लक्षणको उपलक्षित करते हैं अर्थात्‌ अपने समीप ही उसे उपभोगमे लाते हैं 
जिस प्रकार, उसी प्रकार श्रपन भी लक्ष्यमे लावे । हे 

जिसने अ्रपना स्वभाव कभी नहीं छोडा, वह उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यकारे समवेत सम्बद्ध 
है, गुणवान है, पर्यायवान है, वह द्रव्य कहलाता है। द्रब्यका स्वभाव न तो किप्ती क्षण 
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आरब्ध हुआ और न कभी परित्यक्त हुआ तथा न कभी परित्यक्त हो सवेगा । स्वभाव स्व- 
भाववान अलग-अलग वस्तु नही है, केवल परिचयके लिये वस्तुको भाव व भाववानके रूपमे 
व्यवहार किया जाता है। गुश शक्तिको कहते है, उसीको अभेदरूपमे स्वभाव कहते है । 

भेददृष्टि व श्रभेदटृष्टिका अ्रसर--द्रव्य गुणसहित पाया जाता है । भेददृष्टिसे गुण नजर 
आयेगा । अभेददृष्टिसे गुण दृष्टिगत नही होते । मैं चेतनामांत्र वस्तु हू । भ्रंगर उस सम्बधमे 
कुछ बोले तो व्यवहार है, लेकिन समभानेके लिये और समभरनेंके लिये भेददृष्सि इसका वर्णन 
करना पड़ेगा । श्रनादिकालसे सयोगबुद्धिके वश आत्मा स्वरूपको भूलकर दुःख लगा रहे है। 
जिसके भूलनेसे दु ख बने थे, वह भूल मिट जावे । एक निज आंधारकों छोडकर तरगें बाहर 
न जावे, यह हमारा स्वभाव है, बडप्पन है। बडप्पन तो उसमे है जो सिद्ध भगवानकी पर्याय 
है, वैसी अपनेमे पानेका प्रयत्न करें या उस पर्यायके करने व आत्मसात्‌ करनेके लिये कटिबद्ध 
रहे । कितना ही चतुर, होशियार होवे घरमें, लेकिन पूरा बडप्पन उसमे है कि जो अरहत, 
सिद्धकी पर्याय है, उस अनुरूप परिणति हो, वही बडप्पन है। अन्यथा त्यागमे बडे भी क्‍या 
कामके, बाह्य धर्ममे बडे भी वया कामके ? अरहत सिद्धपनेकी पर्याय पाना बडप्पन नही है तो 
वया हत्कापन है ? स्वभावपन्र भी बडप्पन है। स्वानुभव ही हमारी असली दुकान है, से 
खूब बढा-चढ्यकर चलाना चाहिए। इस दुकानका विज्ञापन प्रकाशित करानेकी जरूरत नहीं, 
उसका विज्ञापन स्वतः हो जायगा । स्वयं और बाह्ममे कूमते चले जायेंगे शातिका सौदा खरी- 
दनेके लिये भव्यजीव । इसकी कीमत सबके लिये एक रहेगी और सच्चा सौदा वहाँसे खरीदन। 
है तो क्रेता (खरीददार) भी रव त्मानुभव वाला बन जावे । मन्दिरमे, स्वाध्यायमे, अ्ध्ययनमे, 
एकास्तमें, सभा-सोसाइटियोमे, आ्राहार्मे, विहार्मे जहाँ जो करे वहाँ स्वका स्पर्श होता रहे । 
अ्रभेद और भेदके चमत्कार अनुपम है । वरतु भेदरूप या अभेदरूप है क्या ? दोनों नही हैं । 
वस्तुको समभनेके लिये जब तक वस्तुभेद नहीं बताया जाय तब त्तक समभमे नहीं उतरती । 
अ्रनन्तदर्शन, अरनन्तज्ञान, श्रनन्‍्तसुख और श्रनन्तवीर्य ये भेदरूपसे आत्माके गुण हैं, और अभेद 
रूपसे शुद्ध चेतन्यमय, एकाकार भ्रखड, आनदरूप है । वस्तुस्वरूप कहनेमें नही आता, वह अभेद 
रूप भी नही है, अभेद समभने समझभानेमे भी भेद पहिले ही घुस जाता है । किसीसे कहा जे 
कि २ बजे रात्रिको स्टेशनपर जाना । रास्तेमे एक बडका वृक्ष मिलता है, उसके बारेमे लोग 
वबहते है कि उसपर भूत रहते हैं, किन्तु भूत नही है, तुम डरना नही । यहाँ डर पैदा तो 
पहिले ही करा दिया, भूत नाम सुनते ही मनमें वह सस्कार आ गया । उसी तरह वस्तुका 
रवरूप सुनते हो भेद झा गया । व्यवहारसे यहाँ विशेप जाना । निश्चय एवं व्यवहारसे भी 
पदार्थ नही जान सके.। निशरचयका सांघन व्यवहार बनेगा । जो अभेदको अतिक्रान्त करके 
पहुचे वह पूर्णो है। 
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पुर्णकी पहुंचआ साधन अश्रेद (--कोई देहाती मनुष्य विसीके साथ बग्बई देख 
आया । उससे वहाँकी जानकारी पूछी गई दो वर्णान करने लगा--वहाँ जहाजोंके ठहरनेका 
वन्‍्दरगाह है, बढिया बढिया बाजार है, भव न है, ब्गीचे और बताते बताते-२ कहता है वह 
देखते ही बनता है। उसी तरह आत्मा ज्ञान र्शंन, सुख वीयंसे सहित है, इतनेमे दूसरा 
कहता है वह जानते (अनुभव करते) ही बनता है | अनन्त शक्तियोका पुञ्ज है जैसे कि शक्ति 
मात्र बिजली है वैसे ही आत्मा परसे दुआ नही जा सकता वह चैतन्यशक्तिमात्र है। प्रत्येक 
द्रव्य शक्तिमात्र हैं। इन्हे तो लेकर भी देखा जानता है या समभमे झा जाता है किन्तु आत्म- 
द्रब्य लेकर नही जाना जाता । आत्माकों विज्ञानवुद्धिके ढगसे भी नही देखें तो भी उपासना 
करे तो वहाँ तक पहुच जाते है, किसी एक शक्तिको विपय बनाकर ध्यान करें तो भी उसका 
स्वरूप जाना जा सबता है। कोई कोई कहते हैं द्रव्य या सत्‌ एक ही है, जरा उनकी ओरसे 
भी देखो, न्नू कि हर एक वस्तु ६ प्रकारसे देखी जाती है द्रव्य, छेत्र, काल, भाव, द्रव्य व 
स्थापना, अतः द्रव्य या उसके सतके बारेमे भी देखो तो ६ द्रव्य बन जायेंगे । यद्यपि ऐसा 
नही है कि एक अखण्ड सत्‌ ही ६ प्रकारमे देखा जाता वित्तु प्रत्येक सत्‌ अपने-अपने भ्रस्तित्व- 
भय है जो भी इस निगाहसे देखेगा वहु ६ रूपताके रहस्यका श्रन्दाज कर लेगा । 
द्रव्यके ६ भेद हैं--(१) नाम द्रव्य, (२) स्थापना द्रव्य, (३) द्रव्य द्रव्य, (४) ज्ेत्रद्रव्य, 
काल द्रव्य और (६) भाव द्रव्य । ये ६ प्रकार प्रत्येक पदार्थपर घटित हो सकते है, जैसे पूजा, 
घडी, चौकी; जीव, पुंदूगल भ्रादि पर । अरहन्त, सिद्ध, महावीर आदि की पूजा नामपूजा हुई 
पाश्वेनाथ भगवानकी प्रतिमामे रथापना करके पूजा वरना स्थापनापूजा है। अप्टद्रव्यसे 
द्रव्यपूजा हुई । जिस स्थानसे निर्वाण हुआ वहाकी पूजा करना वह क्षेत्रपूजा हुई । जिस 
समय निर्वागा हुआ उसी तिथिकी पूजा वी जाय वह कालपूजा हुई और परिणामोकी विशेषता 
जैसी रहे या प्रभुभावकी पूजा हो वह भादपुजा हुई । उसी तरह नाम विशेष कहना नाम 
घडी । एक समय बताने वालो (बच्चों जैसी घडी) स्थापना घडी । जहा वह रहे वह क्षेत्र 
घडी । पुदूगल परमाणुओसे युक्त द्रव्य घडी । समय देने वाली काल घडी झौर मूल्य बताया 
जावे तब भाव घडी । यहाँ बेवली स्वरूपकी विशेषता बतलानेकों वहा है । द्रव्य भी ६ तरह 
का कह सकते है--(१) नाम वस्तु, (२) स्थापना वस्तु, (३) द्रव्य वरितु, (४) जेत्र वस्त, 
(५) काल वस्तु, (६) भाव वस्तु । कल्पना ऐसी कर ली । यो तो प्रत्येक द्रव्य ६ तरहवा है । 
अब सत्‌के ५ रूप देखें, चलानेका कार्य जो करे वह नाम सत्‌ हैं। नाम ही तो चलाता है सब 
बुछ, जैसे सित्रिया गाना गाते! समय कहती है. झपसगे, कोई है तो गाओ्रो तब कोई कहती 
है ठुम पहले लय (चाल बडी) तो उ्टाग्रो तब दादमें कहती कोई नाम तो रखो उसका । 
बिन नाम रखे भजन नही होता है। कुछ वनध्ओंने माना [--१ रह सत्‌ है। उसके ही 
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६ रूप यहां कव्पनासे माने है । 'बच्चोके पैदा होते ही नाम रखा जाता है, आपको जल्दीमे 
ज्योतिषी नही मिला तो कहने लग्ते भ्रमुकका लडका हुआ चलो वही नाम हुआ । चलानेका 
काम करे कोई यह धर्म॑द्रव्य हुआ, प्रतिबिम्वमे स्थापना कर दो तो क्या किया कुछ ठहराना 
किया, ठहरानेका काम करे जो कोई वह अधर्मद्रव्य हुआ । चलाने वाला होनेसे धर्मद्रव्य 
नाम वस्तु हुआ, ठहराने वार्ला होनेसे अधर्मद्रव्य स्थापना वस्तु हुआ, द्रव्य सत्‌ पुद्गल द्रव्य 
हुआ, क्षेत्र सत्‌ आकाश द्रव्य हुआ, काल सत्‌ समय हुआ और भाव सत्‌ हुआ चेतना । 

किसी भी पद्धतिसे आत्माकी यथार्थतामें पहुंचो--आत्माकी विशेषता बतला रहे 
है । द्रव्य पडात्मक (६ प्रकारका) है, वहा आत्मा भावमान्र, चेतनमान्र, शक्तिभाव, ज्ञानमात्र 
एतावन्मात्र है । वह आत्मा दिख जावेगा जब शुद्ध चेतना मात्र अनुभवमे वे । छुद्ध एताव- 
न्‍्मात्र है । विकल्प भी हो जाये तो आत्माका ग्रहण कंसे होता है ? यवि क्षेत्ररूपसे श्रात्मा 
कहेंगे, शरीरमात्र आ्रात्मा कहनेपर कहेंगे इतना बडा है, इतना बड़ा है, नाम बताकर कहेंगे 
या आकार बताकर कहेगे, क्न्ति इतना ही चबाते जाओ तो अनुभवका मार्ग समभमे नहीं 
आवेगा । यद्यपि सभी द्रव्य नामस्थापना द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावात्मक है, किन्तु किस द्रव्यको 
किसकी मुख्यतासे जानना सुगम है ? ऐसा मद्देनजर रखते हुये उस अ्रलंकारसे इस प्रकरणको 
कहा जा रहा है कि मानो समंरत विश्व एक है और वह नामस्थापना द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावात्मक है, उसमे भावात्मक तत्त्व जीव है। प्रयोजन इसका यह लेना कि चैतन्यभ,वकी 
पहिचानसे जीवका परिचय प्राप्त होता है। समस्त बिश्वको एक सत्‌ मानकर कहा, उसकी 
कल्पना हसी रूपमे न करना, किन्तु सोचना ही है ऐसा तो साहश्यास्तित्व (महासत्ता) श्रथवा 
मात्र अरितत्व स्वरूपकी हृष्टिमे एक देखना । स्वरूपास्तित्व तो सबका खुदका खुदमे है । स्व- 
ख्पास्तित्वमे ही अ्र्थक्रिया है । स्वरुपारितत्व होनेपर ही साहश्यारितत्वकी दृष्टि बन सकती 
है । यहा भावंको मुख्यतासे आत्माकोी देखो । अनुभवसे सोचो आकारादिकी दृष्टिसे सोचनेसे 
निविकल्पताकी ओर नही जा पा रहे है, श्रात्माके बारेमे तरह तरहकी बाते विचारो तो तरगे 
चलेंगी । तरंगे समाप्त हुई तो चेतन मात्र है। समभानेमे भेद मात्र है । 

श्रात्माकों शक्तिपुज्ञ तो कहा ही ६--प्रात्माका कौनसा गुण निरर्थंक है, जिसे निकाल 
दिया जावे । ज्ञान भी जाननमात्र आत्माका है, उसे निकालो तो रहेगा वया ? किसी भी गुण 
को निकालो द्रव्य नही रहेगा । द्रव्य अनन्तगुणशात्मक है, उसमेसे कुछ निकाल दो तो वह 
नही रहेगा । द्रव्य युणात्मक है, यदि गुण ही रहने दो, द्रव्य कुछ नही तो द्रव्य निकाल देनेसे 
जून ही निकल जाये । आत्मा पर्यायमय (सहित) भी है । पर्याय वाला है, जो ऐसा है दह 
द्रव्य है, ऐसा कहते है । इस लोकमे जो कुछ अनारब्ध (वभावभेद देखा जाता है वह अनादि 
से चला आ। रहा है । दम भी अनादिसे चले आ रहे है, विन्‍्यु पर्यायमे दृष्टि रोककर कहता 
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है कि मैं ४० दप॑ या ५० वर्षवा हू | पर्यायहष्टि लगानेसे छोटे बडे नजर झाते है । अन्यथा 
सब अनादिकालीन हैं, अभेदहृष्टिसे अनारव्ध स्वभाव है । किसी दिनसे भ्रारम्भ नही हुआ तभी 
तो लिखा है--“वदहारेणुवदिस्स३ ए।शिस्स चरित्त दसणं णाण । शवि णाण श चरित्त श 
दंसरा जागो सुडो ।” आत्माके ज्ञान है, दर्शन है- श्रादि सब व्यवहारसे कहलाये गये है। 
निश्चय्से तो आत्माके न ज्ञान है, न चारित्र है, न दर्शन है । आत्मा एक शुद्ध है, ज्ञायकमात्र 
है । भैया | वैसे तो किसी शब्दसे बोला तो श्रशुद्ध हो गया । दुनियामे क्िसीका नाम नही है। 
नाम नही जानते तो कहते हैं कि ये कोट वाले, कमीज वाले, तागा वाले, गाड़ी वाले आ्रादि । 
लो ये विशेषण भी नाम बन गये । पर आत्मा कहकर पुकारो तो खुलासा अर्थ बतावे। 
आत्मा ८ निरन्तर जानने वाला । ब्रह्म 5 जो अपने गुणोसे बढता रहे | हे चेतन ! श्रर्थात्‌ 
हे प्रतिभास करने व।ले । देखो भैया | चौकीका भी नाम नही । चौदी घतुप्कोणा अर्थात्‌ चार 
कोनो वाली । ु | ही 
यहां नाम किसीका नही है-- सब कुछ हृश्य बिना पतेका लिफाफा है । कोई विशे- 
पता घट गई, उसीसे पुकारने लगे । चटाई, चट +ग्राई > शीघ्र झा जाती है। सदूक, स +- 
दूब ८ अच्छी तरहसे जिसमे वरतुए दुकाई जावें । जो नाम हैं, सब विशेषण हैं । निरपेक्ष चेदन 
इसके नाम नही हैं । एक अखड द्रव्य, छेत्न, काल, भावरूप आत्मा है। खडरूप आत्मा है। 
घटा-बढा नही, उसमे अ्रनग्त कलाये है । रुण्डभावात्मक है, मेचकामेचक है । 

हलुवा जब तक मुखमे नही झ्राया तब तक ये दशायें हों- रही हैं । हलुवामे श्रभी सूजी 
इस दर्जेकी चाहिए, घी वम है, शवकर और होना चाहिए आदि विकल्प उठ रहे है। बादमे 
तैयार होनेपर हलुवा खाते समय कोई बात भी न करे, बोलनेमे स्वाद घट जायेगा | अतएव 
श्रांख मीचकर खानेमे मस्त हैं | कोई सामने है या नही, इसकी भी, खबर नही रहती । ऐसा 
ही आ्रात्मा स्वभाव स्वादमे अभेद बन जाता है। गहले भेदपर चले, फिर अभेदपर चले-7 
आत्मा ज्ञातामात्र है, स्वभाव भेद भी नही भेद अभ्रभेव । स्वभावका समन्वय करके अभेदपर ले' 
गये । भेद अभेद दोनो विवल्पोसे छूटकर आत्मा समभमे आता है । ज्ञात होगा, खुंदके वृक्ष 
जगलमे या अन्यत्र खडे हुए है, लेक्नि उनके लिए बिना सरकारी श्राज्के नहीं काट सकते, 
दाटनेपर जुर्मके पात्र होवेंगे तो वहाँ अनुभव करतें है कि लो खुदकी चीज खुंदको प्रलभ्य हो 
गई । उसी तरह खुदकी वस्तु है आत्मानग्दका भोग करता, लेकिन जब र्ात्मा देव चैतन्यमे 
रत नही हुए तब तक उसे नही पा सकते । ह 

महासत्ता साहश्यास्तित्वरूप---वास्तविक ढगसे-उत्पाद, व्यय एव श्रौव्यको , जानना 
चाहिए । स्वरूपअस्तित्वमें या . साहश्यअ्स्तित्वमे दोनोका लक्षण भिन्न-भिन्न है। सही सत्त 
प्रत्येकका आपका है । वह सब साहश्यसम्बधमें एक ही प्रकारका है | क्य। रत्पाद, व्यय, श्रौव्य 


गाथा ६५ धरे 
साहश्यप््तित्वमे नही है ? वस्तुतः नही है। रवरूपश्रसितित्वमें होगे, फिर भी सबकी जाति 
मानी सो सहायतामे भी उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य समभ। लो । उत्पाद, व्यय, प्रौव्य मनुष्य जातिमे 
होगे या एक एक मलनुष्यमें होगे । मनुष्यमे होगे, जातिमे सबको वह लेग्से व्यक्तिमे परिवर्तन 
करो तब जाति-जातिमे होना चाहिये । उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य होगा तो वह स्वरूपगरस्तित्वमे 
होगा । दूसरे शब्दोमे वहते है प्रादुर्भाव (मोटीफिवेशन) वह प्रायः विभावमात्रमे लगता है । 
(मेनीपिस्टेशन) भी वहो यह स्वभावमे प्रायः फिट बैठता है । च्युत हो जाना अर्थात्‌ द्वव्यमे न 
दिखना, विलीन हो जाना व्यय है । श्रौव्यमे अडिय बना रहना है । द्रव्यत्वसे देखो--वह 
अपना रूप नही बदल सकता । जो उत्पाद, व्यय एवं ध्रौव्य--इन तीनोसे लक्षित है वह द्रव्य 
हुआ । कोईकिसीसे कहे जावो । 

दूध लाझओो तो वह दूध गौ जातिसे लायेगा या गौ से ? अगर कहे गौ जातिसे लायेगा । 
तो सब गायोका दूध उसमे होना चहिए, सो होना असम्भव है । वह गो से ही लायेगा, और 
यह परिणमन स्वरूपास्तित्वमे होगा, अवान्तरमे होगा । द्रव्य छः नही है । जीव, पुद्गल कया 
एक-एक है ? वह तो श्रनन्तानन्‍्त है, काल असख्यात है । इनकी जाति भी क्‍या परिरणंमेगी ? 
उन्हे ऐसी एक जातिमे बाँध देना भी कल्पनासे होगा । द्रव्यकी जातियाँ कँसे बाँधो ? जैसे कुछ 
भेद स्वरूप नही और सबका सग्रह हो. 

जाति व व्यक्तिकी दृष्टिका श्रसर--द्रव्य दो तरहका है--( १) घुतिक और (२) अंगू- 
तिक ।,मूतिक तो एक ओर रखो और शअ्रमूतिक्की श्रपनी जातिको एक ओर रखो । यह एक- 
मेक है या भिन्न-भिन्न है। श्रमूर्तिकमे फर्क है या नही ? फके पाया जाता है| कोई द्रव्य 
जानता देखता है-जैसे जीव । कोई गतिमे कारण बनता है धर्मद्रव्य । कोई स्थितिमे कारण 
बनता है अधर्मंद्रव्य । कोई स्थान देता है यह आकाशका कार्य है और कालद्रव्य परिणमनमे 
'कारण पडता है । इस तरह अमूर्तिक ५ जातिमें बाँट दिये गये | भ्रब तो स्वभाव भेद नजर 
नही आता । कोई कहे आता है, भव्यका जुदा स्वभाव है, श्रभव्यका जुदा स्वभाव है। आचार्य 
कहते है-नही, तुम पर्यायस्वभावमे-पहुचकर प्रश्न कर रहे हो, नही तो झ्राचाय पहले' ही द्रव्य' 
कह देते । भव्य और अभव्यमे रच मात्र भी अन्तर नही है । भव्य और अभव्यका जीव तो 
बराबर है। इसलिए ६ जातियाँ है, यह सिद्ध हुआ । जीव जाति और पुदूगलजाति तो परि- 
णमन नही करती । अलग-अलग जीव परिणमन करता है और पुदूगलका पिण्ड परिशमन न' 
करके पुदुगलका अरणुपरिणमन करता, इस विभावपद्धतिमें सबका परिणमन विलक्षण है। 
साहश्य अस्तित्वमे परिणमन नही है, किन्तु स्वरूपगस्तित्वमे परिणमन होता है । जलमे तरगें 
उठ रही है । उसमे एक पर्यायकी उत्पत्ति और एकका व्यय पाया जाता है। निस्तरग अवस्था 
होनेपर भी तरगके व्ययको देखो वह सर्वथा नष्ट हो गई क्या ? स्वथा नष्ट नहीं हुई और रही 


ले प्रवचनसार अवचन 


भी तही | व्ययके विपयभूत जो पर्यायें है, उन्तमे पर्यायमुखेत वस्तु लक्ष्यमे आवे, इसका प्र्थ 
हथा व्ययमुखेन द्रव्यका ज्ञान हुआा । 

सात्र पर्याय तो लक्ष्यमें श्राता नहों है--प्रग र पूछा जाय कि आप घड़ी देख रहे या 
रूप, तो कहना होगा कि रूपमुखेन घडी देख रहे हैं | जो रूप वस्तुतः प्रथक्‌ सत्‌ नही है, उसे 
जानेगा कौन ? आम चूसते समय रस जान रहे या श्रामको ? रसमुखेन आमको जान रहे सो 
सत्‌ है । जो सत्‌ है वह चीज है । रस तो विशेषता है, किन्तु आदमी भूलसे कहते है कि रस 
को चूस रहे है । रस आमसे जुडा नहीं । नीला, लाल, सफेद कमल है, यह कमलकी विशेषता 
वी दृष्टिसे लाल आदि' प्रतीत हुआ, न कि क्मलको छोडकर ,। ' अगुलीकी' सीधी' पर्याय टेढी 
ग्गुली करनेसें उसमे व्यय हो गई तो यह टेढी रूपके उत्पादमे ही जान पावोगे । टेढी पर्याय 
का व्यय सोधी अगुुलीका सम्हाल रूप है | टेढी पर्यायकी निमग्नता सीधी पर्यायकी उन्मसनता 
रूप है। सर्वेथा नष्ट होकर अग्रुली सीधी या ठेढी ही हो गई, सो ऐसा भी नही है तथा इतना 
है, वह परिणमता रहता है। वह उत्पाद, व्ययरूप तथा श्रस्तित्व सामान्य है प्र्थात्‌ ध्रौव्य॑ 
कर युक्त है'। अस्तित्व कभी नही खोता है । कोई कहते है कि श्रभाव सद्भावरूप है और कोई 
सद्भावसे अभाव मानते है। अन्योन्याभाव, अत्यन्ता प्रायूभाव, प्रध्वसभाव--ये सब अभाव 
अन्यके सद्भावरूप है । इसी तरह व्यय है जो वह उत्पादरूप है, उत्पाद; व्ययरूप है और दोनो 
सड्भावरूप है श्रर्थात्‌ द्रव्यका स्वरूप अस्तित्वरूप है । ॥ 

यथार्थस्वरूपका भाव ही प्रथम धर्म है--प्रहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचर्य, भ्रपरिग्रह, 
भक्ति, ब्रत, उपवास, मूर्तिअचेना, तप, ध्यान, धृति सभी मानते हैं, किन्तु जैनशासनमे मुख्य 
बात क्‍या है कि उसमे द्रव्यका स्वरूप पदार्थ है। जैनघमंवी तात्त्विक पंढाई भी द्वव्यके स्वरूप 
से प्रारम्भ होनी चाहिए और वही पढाई सही है । द्रव्यके तत्त्व तक पहुचनेके लिए उत्पाद, 
व्यय और भ्रौव्य कर सहित यह वर्णन चल रहा है । द्रव्य गुणवान है । गुण विस्तार विशेष 
हैं, एक साथ अ्रनादिकालसे अनन्तकाल तक रहते हैं | गुण कही इस बुराईसे न समझें, जैसे 
लड्डुओका घडा । तो घडा लड्डुप्नोका तो नही है, किन्तु घडेमे होनेसे इस तरह'कह दिया 
जाता है व घडा अलग है, लड्डू अलग हैं । उसी तरह आत्मामे , गुण रहते हैं, यह बात नही 
है । वह स्वय ससत्‌ रूप है। वस्तुमे जो एक साथ रहे, उन्हे विस्तार कहते है और जो भ्रमुक- 
अमुक कालमे रहे उसे श्रायत कहते हैं । जैसे चौडाई एक पकडमे आती है वैसे लम्बाई नहीं 


ग्राती है । कहते हैं कि उसका ससार लम्बा होता चला जा रहा है । ससार लम्बा कर रहा है 
अर्थात्‌ कालभेदमे कह रहे है । सप्तारते रुलता रहेगा ।,. हा, लकी 
| वस्तुके सामान्य गुणोका परिचय करें--सामान्य गुर जो सदमे पा: जावे वे थे हैं--- 
ग्रस्तित्व,,नारितिक, द्रव्यत्व, पर्यायत्व, असर्वव्यापकत्व, एकत्व, अन्यत्व, पप्रष्शत्व, झ्न्तदेशत्त, 
ये ५८ श 
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गधों ५० १६५ 
मृतेत्व, 'अमुंतेत्व, सक्रियत्व, अ्रक्रि यत्व, चेतनरव, अचेतनत्व, कतुं एव, अकतृ त्व, भोवतृत्व, अभो- 
क्तृत्व, अग्रुरुलघुत्व इत्यादि सभी द्रव्योमे पाये जावे, ऐसे सब सामान्य नही है, सबमे भी पाये 
जावे या एकसे भ्रधिकमे पाये जांवें । अस्तित्व यह सामान्य गुण है, क्योकि सब द्वव्योमे पाया 
जाता है | कुछ गुण सबमे पाये जाते है, कुछ सबसे नहीं पाये जाते है | नाम्तित्वगुण भी 
साधारण है। जो एक-एक हो रहे वह एकत्व । जो सबसे विभक्त रहे वह अन्यत्व, यह भी 
सामान्य गुण है, क्योकि सब अन्यरूपसे जुदा रहते हैं। द्रव्यत्व जिस गुरफके कारण. पदार्थ 
परिणमता रहे, यह सबमे है । पर्यायत्व भी सबमे है। व्यापकत्व जो सब जगह रहे, उसे 
आकाश । धर्मद्रव्य, श्रधर्मद्रव्य ये सर्वाकाशमे व्यापी है, सो स्वेगत है । असवंगत जीव पुदूगल 
व' कालबद्रव्य है । जीव पुदूगल और कालब्रव्य सवंगत है वया ? नही है । भ्रसवंगत तो सबसे 
व्यापक, नही । जीवमे भी अ्सवंगतपना है, कालमे श्रसवंगतपना है | एकत्व भी साधारण गुणा 
है, क्योंकि सभी पदार्थ मात्र अपने आपके एक स्वरूपमे है । अन्यत्व भी साधारण गुण हैं 
क्योकि सभी पदार्थ एक अपने आपके अतिरिक्त शेष सभी पदार्थोसे अत्यत विभक्त हैं । जिसमे 
बहुत प्रदेश हो यह बात एक हो जातिके द्रव्यमे है या अ्रन्यमे भी है ? जीव, धम्म, अधम या 
श्राकाश इन चारोमे सफेद तत्त्व है ।' पुदूगल व कालब्रव्य बहुप्रदेशी नही है | पुदूगलका पिण्ड 
बहुंप्रदेशीपत है, वह उपंचारसे है । वंस्तुत' पुदगल एकप्रेदेशी है। जिसका एक ही. प्रदेश हो 
दूसरा विभाग न हो सके, वह सामान्य गुण अप्रदेशपना बताया गया । पुदूगल एक ही प्रदेशी 
है | जीव, धमम, अधर्म और ग्राकाश द्रव्य बहुप्रदेशी है। काल और पुदुगल द्रव्य अप्रदेशी हैं । 
मूतित्व पुदूगल तत्त्वको छोडकर सबमे है क्या ? सबमे तो नही है । कभी जीव भी मूर्ति होता 
है व्यवहारुदष्टिसे । बन्ध हृष्टिसे सभी [मूतिक माने है । धर्म, अधर्म, आकाश और काल सभी 
अमूर्तिक माने है | अ्रत. अमृतत्व भी सबमे सामान्य हो गया । पुदूगल और जीव द्रव्यमे सक्रि- 
यत्व है। धर्मेद्रव्य, अंपमंद्रव्य, आर्काशद्रव्य और कालद्रव्यमे अक्रियत्व है । अत. सक्रियत्व, 
अ्क्रियत्व भी द्रव्यके साधारण भुण हो गये । । 
अचेत्तनत्तत््व तो सामान्य गुण है, चह जीवद्रव्यको छोडकर प्रत्येक द्रव्यमे पाया जता 
है। चेतनत्वको भी सामान्य गुणमे लिया है, यह अचेतनकी अपेक्षा औपचारिक मात्र 
समभनां चाहिए' अथवा जीवच्छरीरके उपचारसे अचेतनत्व, कतुत्व, अकतुत्व । कर्तापन 
भी सामान्य गुण है और अकर्तापन भी सामान्य गुण है। प्रत्येक द्रव्य अपने आपका करने 
वाला है सो कंता हो गया, क्योंकि भ्रपता-अपना परिणमन करने वाला है। एक अरु भी 


दूसरे भ्रणुका कुछ नहीं करता, इसी प्रकार कोई भी द्रव्य अन्य किसीको नही करता, इस- 


र 


४४7 अकतु त्व सबमे है । भोक्तृत्व और अभोवतुत्व--सर्वद्रव्य अपनी झपनी पर्यायपनको 
ज है इर्सलिए भोवतृत्व रूचारण भुण है, जीव पुदूगल घमम अधर्म आकाश और काल 


गा भवचनसार प्रवचन 


अपने-अपने गुणोको परिणतियोसे भोगते है। &भोवतृत्व श्रप्मेको दोडकर दूसरी पर्यायको 
वोई भी नही भोगता है | बोई एक द्रव्य विसी प्रग्यको नही भोगता है; अतः भ्रभोवतृत्व 
सामान्य गुण ही गया । अगुर्लएुत्व एक दूसरेके गुणा दूसरे रूप न हो जायें, पर्यायें दूसरे रूप 
न हो जाय। यह भी सब द्रव्योमे पाया जाता है। अतः अगुरुलघुत्व भी सामान्य गुण हो 
गया । जितने ही यह गुण है वह सब भेदविज्ञानको जाहिर करते हैं। कोई भी पदार्थ अपने 
को कर्ता है वह अन्य रूप नही बनता। मित्रोमे कितना ही अ्रभिप्राय रूप प्रेम मिल जाय, 
लेविन वह दोनो जुदे ही रहेगे । शरीरके पिण्डका एक परमाणु भी अन्य रूप नही बनता। 
जब अरु अणुका स्वेन्‍्च बनता है और वहाँ बस्धेद्रधिकाँ पारिणामिकोकी बात होती है, 
वहाँ भी एक अरु दूसरेकी अपना परिणरग्न नही देता है, किन्तु दृ्धिक याने योग्यावस्था 
सम्पन्न परमाणुको निमित्त पाकर दूसरा परमाणु जो है वह अपने ही परिणमनसे परिणम 
रहा है। धर 
विदेष गुणोकों भी देख लो- अब विशेष गुणा बतलाते है । विशेष गुण वह है जो 
अपनी जातिमे ही पाये जावें, अन्यमे नही पाये जावें | अ्रवगाहनदहेतुत्व, आकाशद्रव्यका विशेष 
गुण है | सब द्रव्योके अवगाहनमे अर्थात्‌ अवकाश देनेमे निमित्त होनेकी अवगाहनहेतुत्व कहते 
है । यह गुण आकाशद्रव्यमे ही पाया जाता है | इसी प्रवार आगे भी जो जो विशेष गुण कहे 
जावेंगे वे भी उस लक्ष्यभूत द्रव्यमे ही पाये जावगे। विशेष गुण कहो या असाधारण गुर 
कहो एक ही बात है । असाधारणका अर्थ है जो सबमे-साधारण न हो याने अलक्ष्यममे जो 
नही हो सकता, उसे असाधारग्ग कहते हैं । 

जीव पुदूगल जो चले, उनमे निमित्त होना धर्मंद्रव्यका कार्य है, यह श्रन्‍्य द्रव्यमे नही 
है । भरत गतिहेतुत्व घर्मद्रव्यका विशेष गुण है । अधर्मद्रव्यवा जीव पुदृगलोको ठहरनेमे नि्मित्त 
होना कार्य है, सो अ्धरमद्रव्यका विशेष गुण स्थितिहेतुत्व द्रव्य ही नवीन अवस्थायें घारण करे 
जिसको आयत (लम्बाई) कहते है, यह कालद्रव्यका कार्य है, वे वर्तमानत्व तत्त्व कालब्रव्यका 
विशेष गुण हुआ । रूपादिपना यह पुद्गलमे ही पाया जाता है । देखो तो भैया / श्रात्मा चेतन 
और शरीर अ्रवेतन इन दोनोका कैसा सम्बंध मिला है कि शरीरपर सुखसे मवख्लीको भी 
नही बैठने देते । आ्रात्माका स्वरूपसे शरीरका स्वरूप व्यापक नही है तो भी मोहकी लीला 
विचित्र है, मोहमे तो अन्यके देहमे रति होती । अ्रगर बच्चेको भी दुःख होवे तो माँ व दूसरे 
प्रेमी अपना दुःख मानते है तथा सर्व रक्षामे आत्मीय बुद्धिसे तत्पर रहते हैं ! अगर-बच्चेको 
रास्तेमे या अन्यत्र कोई वेदना हो तब क्रोध सीमा तोडकर उबल पडता है, बेल कौन है मारने 
बाला । कुछ लोग परिवारके दुखको $पना महसूस करते -हैं और वुछ्ध लय पीना हक 
को महसूस करके अपने दु खको ही महसूस करते हैं । इस समय परिवार वलोकी उस व्यक्ति 
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की यथेष्ट सेवा-मुश्नुपा करनी चाहिए, नही तो उन पेरकी प्रधानता हो जायगी, व्यवस्था बिगड़ 
जायगी, किन्तु तत्त्ज्ञान भी तो रखे । कुछ लोग दोनोको अर्थात्‌ स्वयको एवं परिवार वालो 
को भी दुःखी नहीं देखना चाहते, पर उनको वश चले तब हैं न। अपनी देहमे भी ओरके 
शरीरकी रुचि है । किसीको किसीमे, किसीको किसीमे । विचित्रतां है मोह प्रवलताकी, बाह्यमे 
ग्रन्तर भले पड़ जाओ, किन्तु अपनी परिणतिमे अन्तर नही आने देना चाहते । पर्यायमे याने 
परिणतिमे व ग्रात्मस्वभावमे महान श्रन्तर है, लेकिन अ्रमवश उसे अपना समझ रखा है। 
जडमे निजत्वकी वुद्धिसे यह प्राणी भी जडवादकी ओर अग्रसर होने लगा । 

पुदूगलका विशेष गुण रूपादिमत्ता है श्रर्थात्‌ जिसमे रूप, रस, गध व स्पशे पाये जावें 
उसे पुदूगल कहते है । रूपादिमत्ताका पर्यायवाची मूरतिकता भी हो सकता, परल्तु यहाँ मूर्ति- 
कता शव्दसे नहीं कहनेका प्रणेजन यह जाना है कि कर्मबन्धके कारण ससारी जीवकी भी उप- 
चारसे मूर्त कहा गया है, सो मृतेत्व साधारण युणोमे कहा है | जीवमे रूप, रस, गध, स्पर्श 
तो कभी भी [पाये ऐसा नहीं हो सकता । इस प्रकरणको महंनजर रखंकर रूपादिमत्ता व 
मूतिकतामे भेद भी है, यह समझा जा सकता है । रूपादिमत्ताका अर्थ तो स्पं४्ट ही है, मूतिकता 
यह अर्थ भी सम्भव है कि जहाँ दो या अनेक पदार्थ सयुक्त होकर एक पिण्डरूपमे झा सकते है, 
उस शक्तिको मूतिकता कहते है। 

जीवमे चेतनत्व पाया जाता है । द्रव्यका स्वरूप है, जिसको पहिचाने बिना घर्मका 
स्वरूप नहीं पहिचाना जा सकता । 

गुण जाने जाते है, लाये नही जते---देखना यह है कि वह गुण कौनसे है जो सभीमे 
पाये जाते है, श्रीर वह गुण कौनसे है ? जो प्रतिनियत द्रव्यमे पाये जाते है । ये गुण कहीसे 
रखे नहीं गये, वह सब द्रव्योमे व प्रतिनियत द्र॒व्योमे जुडे-जुडे है। एक मनुप्यमे किसोकी 
ग्पेक्षासे पिलाका नाता है, किसीकी अपेक्षासे पुतरका, दिसीकी अपेक्षासे मामा, भानजा, काका, 
बाबा, भाई, वहनोई, साला, भतीजा एवं फूफाके अनेक नाते हैं। लेकिन उसके लिये पितृत्व 
धर्म लग गया हो सो वाद नही, इस तरह पुत्रत्व आदि धर्म भी नही है । नही पितापनका 
जुदा हिरसा होना चाहिये, पुत्रपनेका भिन्न हाथ थ्रादि तथा चाचा, ताऊ, भानजे आदिके जुड़े- 
जुडे हाथ पर, घड आदि होना चाहिए, यह वात तो पाई नही जाती । यह सब भिन्न हृड्िसे 
माननेऊा हो अ्र्तर है, उदाहरण मात्र है। जब हम द्रव्यपर दृष्टि डालतें है तो विशेषताये 
ज्ञात होती है । पर्यायं सहित जो हो वह शायत अर्थात्‌ लम्बाईपनका बोध कराती हैं। काल- 
भेद होने दाली चीज आयत विश्पसे देखी जाती है। द्रव्यकी पर्याय दो तरहकी होती ६--- 
(१) समानजातीय, (१) श्रसमानजातीय । गुणपर्यायके भी दो भेढ़ होते है--- (१) स्वभाव 
(२) धिभाव । जो सप गुण हैं उन्ही वत नाम पर्याय है | कोई बदे हें उव्य यह है, गुण यह हैं, 
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पर्याय यह मैं तो भैया इस तरह भिन्न-भिन्न नही समझना चाहिएं। लक्ष्य, लक्षणका भेद हे, 
किन्तु प्रदेशका भेद नहीं है। उत्पादादि यद्यपि प्रदेश भेदको प्राप् नही है तथापि उत्पाद, व्यय 
और ध्रौव्य लक्षण जुडा-जुडा है। एक्-एक-करके द्रव्य देखते जाझ्रो, सब द्रव्यकी विशेषतायें 
हैं ? जैनदर्शनकी बात कितनी परिलक्षित होती है । सर्वप्रथम सर्वज्देवके शासनमे द्र॒व्योंके स्व- 
रूपका वर्णन है व उत्कृष्रूपमें इसकी ऊनवम्मंमे विशेषता है, उसे गणधरनले स्पष्ट बताया कि 
उस वस्तुस्वरूप तत्त्वको पूर्वाचार्यों श्रुतकेवलियोने उसे ग्रहण किया, ठत्पश्चात्‌ उसी परम्पराकी 
धाराको अन्य श्राचायनि प्रवाहित विया । पाप पाच, तत्व सात आदि तत्त्व भी इस स्वरूपा- 
धारमे अत्यत समीचीन हेयोपादेयादि कत॑व्यप्रे उत्तरते हैं। कुछ अन्य पुरुषीने छल तत्त्व, 
निग्नहत्व आदि माने हैं कि इन-इन तत्त्वोकी श्रद्धा करें तो मोक्ष जावे, बैवुण्ठ जावे । उनकी 
सैद्धात्तिक चर्चा बड़ी व्यस्त है कि कोई तत्त्व किसीमे ग्ित है तो कोई किसीमे है । 
इन्द्रियज ज्ञान तक ही न रहो--किसीके यहा पृथ्व्यादि चार या पाच तत्त्व तो माने 
हैं, किन्तु चेतना तत्त्व ही नहीं माना है | इससे पता चलता है, उसका दिमाग इस सम्बधमे 
ज्यादा नहीं लगा । उन्हे जलमे रस ही रस मिला और कुछ नही तथा पृथ्वीमे केवल गघ ही 
गध मिली । आागमे रूप ही रूप मिला, हवामे स्पर्श ही स्पर्श मिला श्रर्थात्‌ बुद्धिगत विषमता 
जिसमे हो वह नाना द्रव्य लगा । गध पृथ्वी तत््वमें आ रहा है यह व्यवहारलूपसे यह ठीक 
कह रहे है, कित्तु अविचारित मणिय । यदि पदार्थोकी भिन्न-भिन्न विशेषतायें मुख्य अनुभूत हैं 
तो वह अलग-अलग द्रव्य है, विन्तु जातिमे ऐसा नही । देखो भैया | पृथ्वी आदि चार एक 
जातिके हैं, मृतंकी दृष्सि उन्हे तो जुदे-जुदे मानें और चेतन जिसकी जाति बिल्कुल इनसे 
विलक्षण है उसे माना ही नही, किन्तु जैनदर्शनकी वर्णानकी विशेपता सबसे उत्तम है | अजीव 
द्रव्यमे पुदूगल, घर्म, अधर्म, आकाश और काल यह सभी भा जाते हैं। उनमे स्पर्श, रस, रूप 
समभमे झाता है उसी तरह अग्निमे और पृथ्वीमे भी आता है। जलमे भी स्पर्श, रस, गंध 
तो समभमे आता है, किस्तु रूपमे दिक्कत आ जाती होगी,। जो,खानेंसे अक्सर वायु पैदा 
होती है तो 'कारण सहृश कार्य' के अनुसार अब कारणमे रूप है तो वायु भी रूपी पैदा होगी 
यथा जब भाषामे लाल नीला आ्रादि पानीके अ्रश उडकर एक स्थानपर जमा हो जावे तो पुनः 
वह एकत्रित पानी उसीका,मिलेगा, अत- वायुमे रूप है । इसमे चेतना उसमे चेतना है-यह भी 
दृश्भिद है । एक श्रद्वैतवादी हैं, उन्होने श्रद्वैतको लिया हैं तो उनके विरोधमे वैशेषिक खडे हो 
गये,, वह कहते है पदार्थक्रे टुब्डे-टुकडे करके दिखा देंगे चुहेके समान और अद्वतवादी कहते 
६--हाथीकी सूँड समान इन सबको एकमे ही फिट कर देंगे ।.. 
“ अभेदसे भेद | कल्पना--आ्रागे विशेषभे आये सतो उन्होने 2 माता हूँ 
(१) जागृति, (२) सुष्ठष्ति, (३) ऋतजज्ञ और (४) दुरीब्पाद । (६) म.ह रण तामे झूब जात 


गाथा €२ १६६ 


रहे, यह जागृति है। (२) बाहरी जगतके कार्योपे सोया रहे, यह सृषुति है। (३) कुछ भी 
हृश्य नही हो रही, किन्तु अन्त/चेतना विरनास है, वह है अन्तःप्रक्ष और (४) इन तीनोसे परे 
तुरीयपाद है | तो (१) जाग्रति बहिरात्मा, (२) सुषुप्ति हुआ अन्तरात्मा, (३) अन्तश्रज्ञ पर- 
मात्मा और (४) तुरीयपाद हुआ चैतन्यस्वरूप । जागना, सोना एवं बाह्य चेष्टाये तो कुछ नहीं 
है, किन्तु अंतरमे कुछ चल रहा है, वह था अन्तःप्रज्ञ, तुरीयपाद तीनोसे भिन्न है, चेतनास्वरूप 
है, अतएव तीनोके लक्षणोसे भिन्न है । किसी भी तरह कुछ सत्यकी ओर सभीको आना 
पडता है । 

कोई किसीका कुछ नही करता, ग्रथ बना तो वह शब्दोसें बन गया है। 'शहै रचित 
मया न रचित” यह आचार्यका कहना है। जितना आत्मा है, उसका लक्ष्य लेकर देंख लो । 
घडी हाथने नही फैकी, वह तो फिक गई । उस हाथके प्रसगमे वह है सो हो गया । प्रत्येकके 
यह आत्मा नजर श्ाता है। सब उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यसे सहित है । द्रव्यके स्वरूपमे भेद नही 
है । जाननेके लिए नाम विशेष रख लिए गये । जैसे कहना बड़ी झ्रांख वाला, लम्बे कान वाला 
साँवला, गोरा आदि । यथार्थमे तुम्ही अपने पिता, पुत्र हो । 

द्रव्य सन्‍्मात्र है, श्रतः सब एक है--द्वव्यका स्वरूप सत्तामात्र है, यहाँ भी भेददृष्टि 
कर दी । द्रव्यका सामान्य लक्षरा है, इसलिए सत्तामात्रकी बात कही है । जिस कारणसे सत्ता 
मात्र बात कही, वह किसीके द्वारा बनाई नही गई । अ्रव्वल तो 'अन्य कोई न किसीके पर्याय 
को बना सकता तथा न द्रव्ःकी उत्पत्ति कर सकता। अगर पर्यायकों बनी हुई कहो तो 
मान भी सकते है, विन्तु स्वयकी पर्याय स्वयके द्वारा यह भी मानना या कहना मात्र है । प्रत्येक , 
द्रव्य अनादिसे चले आ रहे है और अनत तक रहेंगे । एक निगोदिया जीवके शरीरमे इतने 
जीव रहते हैं कि जितने भ्रनन्‍्त सिद्ध हो चुके तथा फिर भी उन सिद्ध जीवोसे अनन्तगुण ही 
निगोदियासे रहते है तथा श्रागे भी जितने सिद्ध जी होते रहेगे तब भी एक निगोदिया शरीरे 
में अनन्तगुरों ही बने रहेगे । मान लो अक्षय राशि ५ करोड है और अनग्त राशि ५ है तो 
अ्रनन्‍्त काल बार ५-५ करके हजार सिद्ध हो जावे तब भी वह राशि अक्षय राशि ही रहेगी । 
इतनेपर भी वह एक निगोदिया जीवके आ्ाश्चित रहने वाले जीव है, वे अतीतकालके सिद्धसे 
अनन्तयुरणों कहलावेंगे । निगोदिया जीवका शरीर भअगुलके अ्रसस्यातवे भाग मात्र है। जितना 
चौडा एक प्रदेश रहता है, 'एकसे एक प्रदेश चौडे तथा एक अ्रगुल ऊँचे क्षेत्रतो उत्सेधागल 
कहते है । अ्रवगाहना उसके असंख्यातवे भाग है, इतने छोटे शरीरमें अक्षय राशि जीव हैं ।. 

यथार्थेक्ानसे भक्ष्य, अ्रभक्ष्य विवेक हो जाना सरल है--जमीकन्द, आलू, गाजर, 

सकला, भूली, अरबी आदिमे अनन्‍्तानन्त निगोदिया जीव रहते हैं। मनुष्य उन्हे स्थावर जीव 
समभते (ये भक्षण कर जाते है, किन्तु रुख्यातो देखो, इसी हेतु वे भ्रशक्ष्य है। किसी-किसीको' 


न 
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तो यह विशेषता ही मातम नही गढ़न्तकी । त्यगकी इन इलतापर विच,र करो तो बागनो 
शालू सकला आदि खानेसे भी अनन्तगुणी हिंसा जलेबी, चाट खानेमे होती है । सिलसिलेसे 
ऋरमवार त्याग करनेके लिये पहले बाजारकी बनी मिठाई (जलेबी, बाबर, इमर्ती, गुलाबजामुन 
शआ्रादि) छोडना चाहिये । बाजारकी पूडी एवं दूध-तक खाने-पीने योग्य नहीं । दूध बडी-बडी 
डेरियोसे दुकानपर आनेमे २ से लेकर ८ घटे और ज्यादा घठे तक भी लग जाते हैं, फिर उसे 
हलवाई लोग गर्म करते हैं । जिसमे मच्छर आदि भी गिर पडे तो सावधानी नही रखी जाती । 
वह तब जिसका मावा मीठा झ्रांदि बनाते, वह जिसका नाम अगर 'मच्छरपाग' रखें तो थे 
है, सब अभक्ष्य है।, पूडीमे भी आटा, पानी, घी बनाने वाले एवं खाने वालोकी छुवाछूतकी 
दृष्टिगोचर है ही, किन्तु हिसा तो देखी उसमे भी;मासका ,दोष आता है।। इनका त्याग तो 
पहले ही करो, उसके बाद आलू थआरादि गढन्तका त्याग हो॥ चाहिए । ,रात्रिभोजन त्याग तो 
सिरमोर ही होना चाहिए । स्थावर हिसासे उसकी हिंसा करना अधिक दोष व दुःखोंसे भरी 
हुई है । अनन्तकालसे यह निगोदिया जीव घूम रहा है तथा अ्रनस्तकाल तक घृमता रहेगा । 
अनन्त निगोदिया जीव तो अ्रनादिसे आज तक-त्रस नहीं हुए । 

सौभाग्यका सदुपयोग करो---हमारा आपका कैक्षा सौभाग्य है कि पूरणोतया इन्द्रियो 
की सहजता, उत्तम, कुलमे जन्म, उत्तम सगति, जिनृवाणीका पठन-पाठन, जितेन्द्र भगवानका 
शरण, साधु बिद्वानोका समय-समयपर सुयोग मिलता है। यह सब कुंछ होते हुए भी हम 
विषयान्ध॒तामे फसे रहे, सुयोगका कुछ लाभ नही पाया तो बुरी तरहसे पछाड खाकर गिरना 
होगा । जैसे नीचेसें या थोडे ऊचेसे गिरने वालेकों कम चोट लगती है और ज्यादा ऊचेसे 
गिरने वालेको बेहोशी झाती या प्राणान्त तक हो जाता है। इसलिए सीचो कि यंदि इस 
जन्ममे सावधानी न की और बुरे भावोसे रह-रह मरे तो श्रधोगति मिलेगी । सो भैया ! श्रघः 
पृतनके कारणोंसे बचा जाय । इस मोह योद्धाकी जोरावरी देखो कि ग्रहृस्थीमें लडका, स्‍त्री 
या पति, भाई कोई भी विपरीत भी चले तो कहेंगे हमारा अमुक पुत्र है, स्त्री है आदि श्रनन्‍्ते 
जीवोंके दुख देखकर स्वय ससारके पदार्थेमि आरुक्त न होकर घर्मपूर्वक जीवन व्यतीत किया 
जाय | इस व्यवस्थित जीवनको देखकर कपूत भी सुमागेपर श्रा जावे तो कोई बडी बात 
नही । अगर दैवयोगसे निर्धनता भी आरा जाय तथा वहाँ भी ठत्त्वज्ञान जागृत रहे, धर्मे मति 
विधिवत बनी रहे तो वहा भी भोजन देने वाले भाई मिल जावेंगे। लेकिन स्वाभिमानके 
साथ धर्म नही खोया जाय । मन्दिरसे भी जिनेन्द्रदेवकी ,सेवामे तत्पर रहे तो भ्रापको भी 
आवभगत करने वाले स्थित हो जावेंगे। वह धर्मके मार्गमे धर्मकी निन्दा नही होने दंगे | 
विपत्ति पूर्वभवका वरदान है। दुख बाह्यसमागमका भी नही; ने भो हक तो दुःख नही, 
किन्तु उद्द डताका दू ख है जो परपदार्थमि रम रहे हैं, अपने आप दुःख बढा रहे है । 
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' भ्रपने उद्धारके सात उपाय--हमारे उद्धारके ७ उपाय है, जिन्हे पूजा करनेमे भावना 
रूपमे भाते हैं--शास्त्राभ्यासो जिनपतिनुति' सगतिः सर्वदाय , सदूवृत्ताना गुण गाण कथा 
दोपवादे च मौनम्‌ ॥ सर्वस्यापि प्रियहित वचो, भावना चात्मतत्वे, सम्पद्यन्ता मम भव 
भवे यावदेतेःपवर्ग. ॥ मुझे सातकी सख्यासे बडा प्रेम है। इस पूजनमे भी सात बातें है । सात 
ही तत्व होते है । संप्तभगी न्याय तो जैनधर्मके प्राण है। मुझे ये सात बातें भव भवमे मिली 
कब तक जब तक अपवर्ग न हो जाय । अन्तमे अ्रपवर्ग शब्द आया है । वर्ग भ्रर्थात्‌ धर्म अर्थ, 
काम जब तक इन त्रिवर्गसि न छूट जाऊ तब तक सात बातें बनी रहो । कोई सोचे एकेन्द्रिय 
होनेसे धर्म अर्थ वाम नही करना पडेगा, किन्तु वहा भी तो इन्द्रिय विषयोका चाहना है 
किन्तु वह शक्ति ही नही मिली जो प्रकट बता सके । वह अपने अपने कार्य--पानी खीचना 
वायु लेना आदि कार्यमे सलूग्न रहते है । वे कमाते भी हैं और भोगते भी है । 


भावित सात विषेयमे प्रथम शास्त्राभ्यार---जिसके निमित्तसे गआ्ात्मा शासित हो 
जाती है याने सीख मिल जाती है उसे शारत्र कहते है। मेरे शास्त्रका अभ्यास बना रहे । 
स्वाध्यायके चार भेद बताये है--बाचना, प्रृच्छना, अनुप्रेक्षा और आम्नाय । बाचना श्रद्धासे 
बॉचते जा रहे है, गुण भी ग्रहण करते जा रहे है, तत्वकी बात समभमे आ रही है । 
पूच्छना--पूछना भी स्वाध्याय है। उसकी इतनी निर्मल दृष्टि होती है कि मोक्षमार्गमे कोई 
रोडा लग रहा है उसे हटानेके लिए वह शका करके समाधान पाता है। अनुप्रेक्षा--बार बार 
प्रकृष्ट दक्षिण करना, चिन्तवतन करना जो पढ़कर सोचा समझा है । तत्त्वोकी बार बार 
भावना करना । आम्नाय--प्रतिदिन स्तोत्र सहस्न नाम आदिका पाठ करता, धोकना, मनन 
करना आम्नाय है। यह भगवानका उपदेश है जिसपर चलनेसे आत्मशक्ति प्रकाशमे ञ्रा 
सकती है । जैसे बन्दर पहले चना मुहमें खूब भर लेता है, फिर निकाल निकालकर स्वादसे 
चबा चबाकर खाता है । उसी तरह पाठको कण्ठस्थ करके फिर जब चाहे उसीका श्रप्रतिहत 
स्वाद लो । इस आम्नायसे भी बडा लाभ है। धमोपदेशमे अ्रवसर कहा जाता है, इसमे घमड 
आ जाता है, किन्तु यह नही, दूसरोको कहनेसे वया होता है ? ऋग२ उपदेशमे यह मान वाली 
दृष्टि रहे तो जरूर बेकार है, किन्तु वहाँ तो भगवानकी वाणी व्यवस्थित कहनी पडती है। 
साथमे कहनेके माफिक चर्चा स्वयको रखता है । उपदेश देनेमे बोलता जाता है, सोचता जाता, 
है, यह योग्यता उसमे कार्य कर रही है तो धर्मोपदेश भी स्वयके,हितका साधन है । सुनना व 
उपदेश देना भी स्वाध्याय है। प् 


जिनपतिनुति--जिनेन्द्र भगवानकी उत्तम-र त्तम काव्यों द्वारा स्तुति करना। लेकिन 
जिनेन्द्र भगवानवी स्तुतिमे तो मनो चावल, बादाम, गिरी चढा देंगे, किन्तु भगवानके लघुनदन 


कर ५ बचनसार प्रवचन 
मुनि, त्यागी, ब्रह्मचारी एवं ब्ती साधर्मी श्रावधक भाईकी रूवर तक नही पूछेंगे | लोकव्यवहार 
में अगर हमे आपसे प्रेम होगा तो आ्रापके बच्चेको भी खिला दिया तो रुश हो जाते हो । 
उसी तरह जिनेन्द्र भगवानकी स्तुतिमे भी तो जिन बदनोका ध्यान रखना कारण समझो । 
भेया | जिनदर्शन करके आत्मतत्त्वकी भाववा हृढ करो व सयममें बढो | शिखरजी गये तो 
आलू छोड दिये, कित्तु इसके साथ ही मुख्य वया छोडना चाहिए सो नही छोडते । शास्त्रा- 
भ्थास रहे, जिनेन्र भगवानके चरणोमे नमस्कार रहे, बड़े ग्रभक्ष्यका तो सर्वथा त्याग रहे, 
जिसके द्वारा हम विपय कपाय घटावे, यह शिखरजी की वन्दनाका प्रभाव होना चाहिए । 
विवत्पके दुःख मेटनेक्गी कीन समर्थ है ? छुदकी रवभावदृष्टि रहे या उपयोगमे अ्रहत सिद्धका 
ध्यान रहे तो भैया | शरण मिलेगा । भगवान आपके चरणोका ध्यान, स्मरण करते हुए मृत्यु 
हो तो मरण भी सफ्ल है। उस समयमे जो वात बनी वह अगले जन्ममे भी चलेगी । जैसे 
वचपनके सस्कार जीवनभर अटल छ।प डाले रहते हैं। भक्त पूजा करके कहता है--आवा- 
ल्याज्जिनदेव देव भवतः श्रीपादयोः सेवया, सेवारुक्त विनयकल्पलतया कालोचय यावद्गत । 
त्वा तरया. फलमर्थये तदधुना ॥रणप्रमाणह।वोत्वन्नाम प्रतिबद्धवरंपठने कण्ठो5स्त्वकुण्ठो मम । 

है भगवन ! बचपनसे लेकर अ्रब तक आपके चरणोकी रेवा की, वह सेवा कल्पलता 
के समान है। श्राज तक है भगवन ! आपकी सेवामे समय बिताया । अब श्रा जायें वरदान 
माँगता हू कि जब भेरा मृत्युका श्रत्तिम समय आवे तो मेरा कण्ठ तुम्हारे नामके वर्णाकि पढ़ने 
में कष्ठ अ्रकुण्ठ रहे व चित्त भावसे भर जावे । जिन और सिद्ध--ये दो अक्षर जो हैं वे मरते 
समय वण्ठमे कहनेसे रुक न जावें । यह कहा जाता है कि शुभ क्रियावोमे झ्रासक्ति भानी, 
इसलिए भववन्धन बढ रहा है, किन्तु यह एक बार भी नही बहता कि मैं अ्रव तक अद्युभ 
क्रियाओमे सना रहा, इससे &नादिसे ऋमणा कर रहा हू व भवबन्धन हढ होते जा रहे 
है । जैसे योद्धा युद्धमे (लडाईमे) चारो भोरसे सावधान रहता है कि आगे पीछे अ्रगल-वगलसे 
तरोई वार त कर देवे, बचाव रखता है उसी तरह दोनो क्रियायें (अशुभ और शुभ) छोडे । 

हे जिनेन्द्रदेव | तेरी भक्तिमे कमाल है। जो तेरी भक्ति करता है, वहां विपयकपाय 
तो ठहरता नही है, फिर भी आपके स्वरूपका स्मरण करनेसे आपके ही अनुरूप बन जाते हैं। 
श्रापका स्वरूप उपयोगमे आते ही द्रव्य स्वभावको अभेददृष्टिसे जानने लगता हू । अभेद्हृष्टिसे 
जहाँ सबको जान पाया तो वहाँ द्रव्यदृष्टि स्वयं आत्मा पड जायगी । अ्रगर पुण्य कर्मसे इन्द्र 
धररोग्द्र भी हो गये तो वहाँ कोई बमाल नही है। छेंदिन जिनेन्द्र भग्वानकी भत्तिमे महान 
कमाल है जो कि अनेक जस्म सन्ततिको छेदनेमे समर्थ है । वह यह तत्त्वज्ञान ही तो है। 

संगतिः सर्वदार्य:--श्र्थात्‌ सर्देव आयोके साथ सिगति रहे । श्रेष्ठ पुरषोको आये वहते 
है, जिनके धामभिक सस्कोर बढे-चढे होवे, जो रत्नत्नयके घारी हो । दुःख विवल्पका है, विकत्पो 
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का जिनमे सरकार भरा है उनके पल्‍ले दुःख ही पडेग। । जो यथायोग्य धर्म करते है उनकी 
सगतिमे निविकल्पता ही आाती है । बडे महाराजजी (श्री क्षु० गरोेशप्रसादजी वर्णी) कहा करते 
है--अधिक दू खियोका सहवास निरन्तर नहीं करना चाहिए। कभी-कभी रहनेसे तो वह 
आपधिका काम करता है | हमेणा रहनेसे दु.ख संतति ही बढेगी । सम्य्टष्टि पुरुष हो, उसकी 
सगतिसे शान्ति एवं कुछ शिक्षा मिल सकती है । धर्मात्मा पुरुष प्रत्येक ग्राममें या प्राय. मिल 
ही जाते, न तो दूसरी जगह खोजना चाहिए तथा शहरोमे १०-५ मिल ही जावेंगे । उनसे 
अपना धामिक चर्चाविषयक मेल बढाकर कल्याणके मार्गमे चला जाय । नीतिकार कहते है--- 
'कीटो5पि सुमनः सगादारोहति सता शिर/ कीडा भी फूलकी सगतिसे मनुष्योके सिरपर शोभा 
पाता है। रामायणामे कहा है कि रावणकी होनहार श्रच्छी थी जो रामचन्द्रजी के बाणसे 
उसकी मृत्यु हुई | जैनोके यहाँ लक्ष्मणके द्वारा मरा बताया है । बडे पुरुषोका गुस्सा भी भलेके 
लिए बताया गया है । हमने तो अन्दाज भी किया है, बडे महाराजजी जिसपर भी जितने 
अधिक गुस्सा होते है उसका उतना भला ही हुआ है, क्योंकि बादमे वह पंश्चाताप करते है 
ग्रौर गुस्सेके साथ व्यक्तिको अच्छे-अ्च्छे साधन भी जुटा देते हैं। आयबिगे सगतिमें धवके भी 
अच्छे है, वहाँ सभलनेका सुग्रवसर हाथ लूगता है | मु्खोकी सगतिमे वह आसन लिए भी सिर 
पर बैठावें तो दु.ख ही दुख है । जब तक ऐसे पुरुषोका सुयोग मिले लाभ लिया जावे । 
सद्वृत्तानां गुरागशाकथा--जिनके गूण एवं चारित्र अच्छा हो, उनकी कथा जीभपर 
बनी रहे । दोष गानेमे क्या फायदा मिलेगा ? अगर किसीके दोपोका वर्णान किया तो पहले 
तो अपने हो उन दोपोसे भिड गये तभी तो अनुभव कर पाया । दोपोसे जहाँ रुचि हट जावेगी 
वह क्यो उनको देखेगा ? उसके लिए दोप भी गुणा बनकर आवेंगे, जिनसे पग-पगपर शिक्षा 
ग्रहण करेगा । सोचेगा यह दोष मुभमे भी कमी थे तभी तो मै इनसे अधिक हेय माना जाता 
था। अब मेरे दोष कुछ अशोमे भी निकल सके हो तो अब मैं इनमे क्यो पड ? श्रब तो मेरे 
कर्णामे सत्पुरुषोकी कथाकी ग्रावाज आती रहे तथा मैं भी उन्हीके सदृगुणो एव सद्कार्योका 
बखान इस विनश्वर जिह्ना इन्द्रियसे करता रहू, यही मेरा बडा सौभाग्य है। जिसकी गणोमे 
प्रीति होती है'वह नियमसे अपनेमे उतारकर श्रादर्श जीवन स्थापित करता है । ग्रृहस्थावस्था 
मे भी श्री रामचन्द्रजी के गुणगान करनेमे बडे-बडे राजा लोग अपनेको इतार्थ मानते थे । 
दोषवादे चर सौनसः--गरुणगान करनेके बाद फिर आता है कि दोषोको कहनेमे मौन 
धारण करू, क्योकि दोष वर्णन करनेसे समय बरबदद किया जाना और दोपोको बखान 
उसकी आदत खोटी बहिम्यत की तथा रवय सक्लेशित हुए । बादमे हमारे द्वारा दोषोको सुनने 
वाले अथवा देखने वालेको हम निमित्त हो गणे, जिससे दोनोमे दु.खकी बढोतरी हुई । ऋगर 
तुम्ते विश्वास हो कि दोपोकों बतानेमे कोई सुधार हो सकता है तो एकान्तमे जाकर कह देना 
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चाहिए । दस आदमियोके दोप वहुरेकी जरूरत क्या है ? ८-१० धार रममा लिया, इतोपर 
भी न माने उसीके +रोसे छोड दो या समाजके सामने प्रगट कर दो, जिससे सम्भव होगा तो 
लज्जित होकर छोड देगा ! हमेशा दोप ही। दोपका बर्णुन करनेसे श्राखिर लाभ ही वया मिलता 
है ? प्रेमहपी अमृत सिंदित ऋमोघ ददन प्रहौषधिका काये कर सकते है । तो हम गुणवर्सनमे 
सूर और दोप कहनेमे निर्वल हो जावे । 

सर्वस्थापि प्रियहित वचः--सभीके प्रति चाहे वह मुर्ख हो, सज्जन हो, वाल, युवा, 
दृद्ध बंसा ही हो, पल्याणा करने वाले प्रेमभरे वचन बोले जावें। हितकारी वचन वे हैं. जो 
विपयक्पायसे बचाकर सुपथमे लगायें । राष्ट्रकया, आहारकथा, स्त्रीकथा शोर देशकथायें तो 
जीवनभर खूब की, श्रव उनको दिलाछइलि देव र धर्मकथा की जावे तथा वह नम्ता युक्त सरल 
परिणामोसे व्यक्त वी जावे । अग्निमे घी डालनेसे वह प्रदीप्त (भडक्ती) ही होती है । उसी 
तरह श्रप्रिय, कठोर, निन्‍दक, वटहकारी वचन कहनेसे एवं विषयोकों पोपने गली कथाशओोसे 
राग और द्वेंप ही बढता है । 

भावना चात्मतरदे--पआ्रात्मतत्वमे भावना रहे । आत्माका चैकालिक स्वभावका मान 
होना अपना-अपना रास्ता सुगम बना लेना है । शाप्त्रका अ्भ्याससे झुरूवात होकर आात्मतत्त्व 
बढानेकी भावनामे समाप्ति हो रही है। होना तो यह चाहिये कि आत्मतत्त्व जागृत हो जाये 
तो उसीमे तन्‍्मय होना चाहिए, विप्तु कोई चुटि पिरसे प्रवेश करती है तो वही शास्त्र 
अभ्याससे शुरूवात करना चाहिये, ऊंसे कि २४ घटे बाद पुनः भोजन करनेकी जरूरत होतो 
है । इस भोजनका रवाद अनुपभ्ेय रहेगा । जन्म-जन्ममे ये बातें मिलती रहे जब तक मोक्ष 
नही मिलता है । देव हो गये तो वहाँ भी शास्त्रसभा होती है, वहांका प्रबन्ध विलक्षण रहता 
है । इन्द्रको द्वादशाड्रु वा ज्ञान होता है, वह बला होता है तथा वृहस्पति जैसे वत्त त्वसहायक 
एवं अन्य देव त्तो सभामे सम्मिर्त होते है । ले किन वहाँ चार गुरास्थान होनेसे ब्रत नहीं पाल 
सकते । अकलंकदेव, विघानन्दि, समतभद्राचार्य आदि अगर देव हुए होगे तो उन्हे भी तो राग- 
रगके ठाठ-बोटसे सम्मिलित होकर हाँ मे हाँ भरनी पडती होगी । जो ब्रह्मपि हुए होगे, उन्हें 
जरूर, इन सबसे छुटद्दी मिल चुकी । तो आत्मदत्वकी भावना भव-भवम्े मिले, यही शरण, 
चाहते है । मोह जगतमे पदार्थोकी होडसी मची ६६ है। भ्रगर इस भवमे उन्हे पाषकी होड है 
तो अगले भवभे हो सकता है कि शून्य ही मिले और इस भवसे उनके प्रति मुख मोड दिया 
जावे तो सभवतः अगले भवमे महान वैभवके अ्रंधिकारी हो ज 'वो । जैसे बच्चा ठिनकता हुआ्ना 
आया और उसे एके नया पैसा देने लगे । श्रगर वह उसे नही लेवे तो इकन्नी १ मिल 2 
है, किन्तु उसीमे सतुष्ट हो गया तो उसने इकन्नी पानेका अ्रधिकार खो हक रे 5 शा 
'जावो बेटा खेलो' इसी तरह आप इन्हीमें रम गये तो किर हम मो माग ए 
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वैभवकों ठुकरा चुके समझ लो । इसके विपरीत इससे आगे पाना है तो इन पदार्थके प्रति 
मुख मोडकर आत्महितके कार्योमे लग जावे । जैसे विसानका लक्ष्य गेहू पैदा करना होता 
है, और भूसा तो स्वतः ही पैदा ही जाता है उसी तरह ज्ञानीके लक्ष्यमे है, मोक्ष मिलना 
चाहिए, किन्तु अन्य वैभव तो स्वतः ही मिल सकते है । परमेश्वर जो सबका पिता है, उसके 
सरक्षणमे पादानुसरणमे अन्य ही विभूति मिलेगी | परिणामोमे निर्मेशता आ गई, परपदार्थोसि 
सहज उपेक्षा आ गई तो इससे ज्यादा हमे चाहिए क्‍या ? वही तो श्रानन्दकी वर्षा होगी जो 
सच्चे सुखकी प्रदाता है । निमित्तनैमित्तिक सम्बंध चलता ही रहता । अनन्ते विखसोपचय पड़े 
है, वहाँ छुपकर जावोगे ? क्षायोका तो तत्क्षण कमंबध हो ही जावेगा । यहाँ किसीकी सहू- 
लियत नही । आत्मभावमे योग दिया तो कर्मोका सवर और निजरा होगी, कर्म भ्पना स्थान 
छोडकर भाग खडे होगे । कर्म कैसे भरते है ? यही तो शास्त्रमे लिखा है । परिणाम विशृद्ध 
बनने लगता है तो कर्म निमित्तनैमित्तिक सम्बधकों पाकर कम होने लगते है । फिर भी सबमे 
'श्रात्मतत्त्वकी मुख्यता है। अपनी बात अपनेपर ही तो जचती है, दूसरेके प्रति दृष्टि रखो या 
सोचो कि यह हमारा कुछ कर देंगे, यह पराधीन वृत्ति उल्कनमे ही डालती जावेगी । 
द्रव्यका सब॒कुछ उसी द्रष्यमे दिखता--प्रत्येक द्रव्य स्वरसतः परिपुर्णा है, क्योकि 
। जो है वह स्वतःसिद्ध व स्वतः परिपूर्ण है । कोई अधूरा है, वह वाक्य ही गलत है । 
है वह अधुरा ज्निका परस्पर विरोध है। यहाँ द्रव्यका प्रकरण चल रहा है तो यह नही 
समझ लेना कि द्रव्य उत्पाद, व्यय, श्रोव्य जैसा होनेसे द्रव्यमे ही सब कुछ भ्रा जाता है। 
वस्त्रमे अ्रनेक रूप दिखते है । मैल जमा होनेसे मैला था, मसाला लगानेसे वह साफ हो गया, 
वह वस्त्र उत्पादसे लक्ष्यमे आ गया है, सफेदी झ्ानेके रूपसे लक्षित हो रहा, साथ ही मैलके 
व्ययरूपसे भी लक्षित हो रहा है, साथ हो वस्त्रमाद्रसे भी लक्षित हो सकता है, वह एक ओर 
लक्षित होता है उत्पाद, व्यय व ध्रौव्य इन तीनरूपसे । उत्पाद, व्यय, प्रौव्य इन तीनोका 
स्वरूप परस्पर विरुद्ध है तो भी तीनो एक साथ द्रव्यमे रहते है । यह कर्म॑ स्याद्वादविद्याके 
श्रधिकारी वहिचानते हैं । 
उत्पाद, व्यण व श्रौव्यका सोहाद--द्रव्य उत्पाद, व्यय और भ्रौव्य कर सहित है । 
यह शुरूसे ही उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यका झ्राश्नय करता है । उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यका आ्राश्नय करता 
हुआ द्रव्य है। जहाँ भी भेददृष्टि लगावो उत्पाद व्ययका आश्रय करता है, व्यय उत्पादका 
आश्रय करता है, ' उत्पाद, व्यय दोनो द्रव्यका आश्रय करते हैं। सबका निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध है। जैसे वस्त्रकी मलिन अवस्था' व्यय हो गई तो उत्पादका आलम्बन हो गया । 
अर्थात्‌ निर्मेलताने स्वच्छृताका आलम्बन किया है, स्वच्छताने निर्मलताका आलबन किया है । 
स्वच्छताका उत्पाद है, निर्मेलताका व्यय है। पूर्वकी अवस्थाका त्याग कर दिया है तथा 
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अन्तरीय भ्रवस्था धारण की है | वहछ्रिद्भ साधनमे कर्ता व, मे अन्तर है । अन्तरद्ध' सावनमभे 
कर्ता और कर्ममे श्रतर नही है। 5 त्ना ही कर्ता है, आत्मा ही कर्म है । द्रव्यको प्राप्त करके 
पर्याय प्राप्त हुई है और पर्यायके झाश्रय द्रव्य रहता है । जैनसिद्धान्तका यह नियम अटल है कि 
कर्ता कर्म बनेता नही है तथा निमित्तनैमित्तिक मिट्ता नही । द्रव्यवे इतनी विभाव।दि पर्याय 
होना ही है, श्रत होती है निरपेक्षतया या बिना निमित्तनैमितिक सम्बन्धक्रे,सो भी नही, 
उत्पाद नि्ित्तने किया याने कुछ कर दिवा सो भी नही है । वैज्ञानिक भो इस सिद्धान्तको 
मानते होंगे, या वे विज्ञानके द्वारा सिद्ध करके देख सकते है । प्रत्येक कार्य अपने अपनेमे चल 
रहा है । विभावरहूपसे परिणमने वालेकी ऐसी परिणति है - वह अपना कार्य करनेमे तत्पर 
रहता है । वह अन्यको निम्मित्त पाकर अन्यरूप परिणम जाता है, वाह्म पदार्थका निर्मित 
पाकर विभाव होता हैं। जैसे मुझे सबके सामने वैठना था सो चौकीपर आकर बैठ गया 
न्‍ुु चौकीने श्रावर मुझे यह्ता नहीं बुलाया या चौकीने अपने गुण नही दिये । करणानु 
योगके शास्त्रीमे देखो, क्मेकि उदयको पाकर राग होता है । ऐसा भी नही है कि ऐसा होवा 
ही था ।' उचित सन्विधानके होनेपर नाना अवस्थायें हैं। जिसको ऐसा अ्रम हे कि ख्वभावसे 
मात्र ऐसी होता हैं या हों रहा है उसका ऊपर कहे अनुसार अ्रम दूर हो जाना चाहिए । 
उत्पन्न होनेमें दूसरेके आालम्बनकी कोई बात नही है। निमित्तभूत पदार्थ अपने ढगका है, उसमे 
किसीकी करतूत या चतुराई नही है या यो कह लो-परिणमन सामान्य तो निरपेक्षतया होता 
है, विज्तु परिणामकी जो कुछ विशिष्टता है, जिसमे विविधता आरा जाती है वह श्रीप्राधिक है | 
इतनेपर वह उपाधिका परिणमन नही है । 
मिमित्त और श्राश्रय दो उस्तुयें हैं-जगतमे हम जिनको ,सहसा निमित्त कह देतें है 
वह आश्रय है | निमित्त पडने वाले तो कर्म हैं । ग्राश्नयमे तो मर्जी एव गैर मर्जी दोनो चन्नती 
है, किन्तु निमित्तमे नही उलती हैं । चौकी पडी रहे उसका आश्रय न लें तो वह थोडी हमे 
सहार। देनेकी आ जायगी । कमका उदय आया, हमे वैसा करता पडता है | फरक यह है उदय 
के समयकें पहले जघन्यसें जघन्य या अन्‍्तम्ु हुतं श्रादि पहिले गुण सक्रमण, विध्यात॒सक्रेमरा 
या स्तिवुकसक्रमण कर देता है, सो स्थुलखूपसे यह कह दि4। जा सुकता है कि कर्मोदयको 
भी ज्ञानी टाल देता है, स्तिबुकसक्रमण एक एक ही समयका होता है । यद्युपि निमित्त्नमि 
त्तिक सम्बन्ध अटल है तो भी कर्ता कर्म सम्बन्ध भिन्न-भिन्न द्रव्डोमे वभी भी-नही हो सकता 
यह बात भी अटल है । जैनदशंनके ये दो सिद्धान्त अव्ल है । निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्धका 
खण्डन नहीं व वर्ता कर्म सम्बन्धका मण्डन नहीं । यहीं यहाँ सूचित, विया गया कि समुचित 
बहिरज्भ साधनका सन्तिधान हो व स्वरूपके कर्तव्य-व करणुत्वकी सामथ्य व|ला उपादान, है 
तो वहाँ वैसा परिशमन उत्पन्‍्त होता है | सो द्रव्य ही उत्पाद द्वारा लक्ष्यमे लिया है । कही 
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द्रव्य तो भिन्‍त हो व' उत्पाद आ्रादि भिन्‍न हो, ऐसा नही है श्रौर न होगा । जिस समय यह 
ज्ञानी जीव स्वमे परिणमन करेगा उस समय रागादिक नहीं होगे । भ्रविरत सम्यग्दृष्टि जीव 
ध्यानमे है तो उसके श्रप्रत्याख्यानावरणका उदय है तथा तज्जनित चारित्रगुणका विकार ,भी 
चल रहा है, परतु उपयोग स्वकी ओर है, अतः कपाय उपयोगमें नहीं श्रा पाती । फिर भी 
निभित्तनैमित्तिक सम्बन्ध तो चल ही रहा है। वहाँ भी देखो कि कर्म आ्रात्माको नहीं परि- 
णमा'रहा और न आत्मा 'कर्मको 4वरिंणमा रहा है। अत राग यहाँ भी नही है । यह बात 
भी वहाँ नही चल सकती 'है कि हंमारी मर्जी होगी तो राग करेंगे और मर्जी नही होगी. तो 
नहीं करेगे । यह बात निभित्तनैमित्तिकके सम्बन्धसे नही चलती है । हमारी मर्जी होगी तो 
अमुक्त मुहल्लेमे जावेंगे, नही तो न भी जावेंगे तथा मर्जी अनुसार चित्र खिचावंगे ग्रथवा नही 
खिचावेंगे । आश्रयोमे तो हो जाता है। अचेतनका भी सम्बन्ध देखों जहा द्रव्यके साथ योग्य 
का सम्बन्ध है वहाँ कार्य उत्पाद, व्ययरूप चलंता ही रहेगा । जैसे भ्रग्निपर बटलोईमे पानी 
गर्म होनेकी' रखा और प्रतिबन्धक कारणका भी अभाव है | तो वहा पार्नी कहे कि हमे गर्म 
नहीं होना है तो क्या यह संभव है तथा वहां अग्निका गुण पानीमे प्रवेश कर गया हो सो 
भी बात नही है। जलने ही स्वरसतः बिना निमित्त पाये अपनी उष्ण अवस्था बना ली हो 
सो भी बात॑ं नहीं है । 

स्वरूपका घात मत करो--उचित बहिरद्ध साधन मौजूद हो तो द्रव्य अपना समय 

पाकर प्रति समय पर्याय बदलता रहता है, वह अपने कर्ता कर्मंको सामथ्यंसे पैदा होता है । 
वह द्रव्य उत्पादके द्वारा लक्ष्प्में आ रहा है । अ्रगुलीकों सीधी पर्याय अगुलीसे भिन्‍न नही है । 
शुद्ध अंगुली वह जो हमेशा एकसी रहे सो यह बात॑ पाई जाती नही है । जो अनेक तरहकी हो 
गई यह अजशुद्ध है या उसे अंशुद्ध पर्याय कहते है । भगवानको हम शुद्ध और श्रशुद्ध दृष्टि दोनो 
से देख सकते है । भगवान आ्राप केवलज्ञानके धनी हो। आपमे अ्रनन्तदर्शन, अनन्तज्ञान है 
इत्यादि प्रकारसे कहना श्रशुद्धं दश्सि देखना है यह अशुद्ध विभाव वाली नही है । पर्यायपर 
दृष्टि भर देना अशुद्ध दृष्टि है । हीं पर्यायदृष्टिमे स्वस्वहूपमे स्थिर होना या उनकी शुद्ध चेतन 
श्रात्माका अपनेमें अ्रनुभव करना शुद्ध दर्ष्टि है। द्रव्यहृष्टिसे चेतनामात्रकी दृष्टि शुद्ध. है । मान लो 
विवाह' हो रहा है और वहाँ औरतें गाने लंगे-राजा राणा छत्रपति हाथिनके अ्रसवार-। मरना 
सबको एक दिन अपनी अपनी बार ॥” और मन्दिरमे विवाहके गीत -कहने लगें तो ये बातें 
ग्रवसरके अनुपयुक्त है । इसी तरह इृद्ध दृष्टि द्रव्यंदष्टिको देखना है और पर्यायदृष्टिसे ८ देर 
की बात करें तो द्रव्यका मर्मे अज्ञात रहेगा । पर्यायका शुद्ध या अ,द्ध उसके वर्णन होनसे 
यथार्थ ज्ञान नहीं हो सकेगा। द्रव्यत्वकों यहाँ पयधयकी दृष्टिको अशुद्ध दृष्टि कहा है। वर्शान 
करना केवलज्ञान है, यह पर्यायद्ृष्टि है, यहांपर सूक्ष्महष्टिसे निरपेक्ष नित्य स्वको देखना मात्र 
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है । 58 लिए शुद्धृष्टिसि देखना पय.यसे भी छुद्ध हु ऐसा मानकर अभक्ष, भक्षण करेंगे, चाय 
पी लेंगे ठाजारकी, जब जहां जो मिला सो खा लेंगे, सो कुपथ है। फिर भी कहंगे आत्मा तो 
शुद्ध है ग्रात्मा तो नही खाती है, शरीर खाता है और कहेंगे- हम भी पूर्ण शुद्ध हैं, आत्मामे 
विकार नही है । यह कहने वाले ग्ही लटोरे घसीटे हैं, जो विषयोमे पुन -पुनः लोटकर ससार- 
सागरमे घसीटते रहते है | भैया । द्रव्यह्ष्टिकी शुद्धता बताई गई है, वहाँ आपका ,शुद्ध द्रव्य तो 
प्रकट नहीं हुआ है, उसपर तो कभी मनो मल लदा हुआ है, जिसको घोनेके लिए काफी समय 
लगेगा और काफी मसाला खर्च करना होगा याने विशेष उपयोग लगाना होगा । वर्तमानमे 
हम जिसे भोग रहे है, उसका भोग वरते हुए वहे, हम तो शुद्ध है, हम तो शुद्ध हैं! तो यह 
समयसारका उपदेश नही है। 


द्रव्य शुद्धिकः भ्र्थ निरपेक्ष स्वभाव है--उस बुद्धके मायने है अ्रन्य सबसे विविक्त । 
'जैसा बाजारम शद्ध दूध बिकता है, उसका लक्ष्य यह नही कि यह त्यागियोंके योग्य शुद्ध है, 
किन्तु मतलब यह है कि इस दूधमे पानी मिलाया नही श्रौर उसका सार (मक्खन) निकाला 
नही है। उसी तरह शआ्रात्मामे बाहरी वस्तु कुछ मिलाई नहीं है और उसका शक्ति सर्वस्व 
कही गया नही है | इसको सुनकर ही कोई ससारी जीव पर्यायमे ही अपनेको शुद्ध मान लेवे 
तो अपने सत्पथका निरोध करता है। द्रव्यपर शुद्ध दृष्टि रुखनेंका मतलब यह है कि द्रव्य स्व-- 
रूपतः अपनी शक्तियोसे तन्‍्मय है व सबसे विविक्त है एव रवरसत स्वच्छ है ! इसका दर्शन, 
ग्राश्नय करनेसे मल्िनिता दूर हो सकती है। उत्पाद द्वो हुआ है वह द्रव्यसे भिन्न नही है। 
स्वभावसे ही उस रूप दन रहा है। द्रव्य पर्यायका आश्रय लेता है, पर्याय द्रव्यका श्राश्रय लेती 
है । पर्याय द्रव्य और गुएेका शश्रय लेती है, गुण द्वव्यका और पर्यायका आश्रय लेते हैं । 
; पर्याय गुणोका आश्रय लेती है | गुण पर्यायका झ्रालम्बन लेते हैं । इतनेपर कहे कि गुण पर्याय 
न हो, हम तो अकेले ही हैं और अकेले ही रह जावेंगे तथा द्रव्य कहे हम,तो अकेले ही प्रैदा 
हुए हैं, पर्यायका आश्र॑य नही है तो यह कहना टीक नही बनता और न ऐसा है। निर्मल 
कपडा और रवच्छ क्पडामे अन्तर है या नही ? दरत्र निर्मल है यह तो व्ययके द्वारा लक्ष्यमे 
आया भर स्वच्छ वरत्र यह उत्पादमे आया है | लेकिन स्कूलोंमे पढ़ाया जाता है कि निर्मल 
यामे स्वच्छ । इसलिये बुद्धि इसमे भेद माननेकों तैगर नहीं होती है । पर्याय दोनोकी एक 
है निर्मल या स्वच्छ कह सकते है, विन्‍्तु त(स्विक मूल अर्थपर ध्यान देना च।हिएं। कमा 
उत्पादसे, कभी व्ययसे पदार्थ लक्ष्यमे आते हैं, किन्तु दोनो पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं-हैं उनके हारा 
स्वरूप भेदको प्राप्त नही होता है । द्रव्यक्री मुख्यता वे रके देखें तो भ्रौव्यमे देखें ग्रौर पययिसे 
देखें तो उत्पादसे लक्ष्ममे श्रा रहे है व कभी व्ययसे लप्यों आ रहे है । 
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यथा बोधके बिना सब श्रस्पेरा है--द्रत्यका लक्षण चल रहा है । द्रव्यका लक्षण 

जानना इसलिए आवश्यक है कि उसके बिना सब अघेरा है। जो तत्वोको पदार्थ रूपसे देखे 
तथा उनका ज्ञान करे. इसके लिए द्रव्यका सही सही अर्थ जानना आवश्यक है ।. उत्पाद व्यय 
गैव्यू भिन्‍न-भिन्‍न चीजें नही है, उत्पादसे व्यय लक्ष्यमे श्राता है, व्ययसे उत्पाद लक्ष्यमे आता 


- है और उत्पाद एवं व्ययसे पश्रौव्य लक्ष्यमे आता है और गुण इन सबकी विशेषतायें है। 


जैसे वस्त्रका निर्मल श्रौर स्वच्छ होना तथा उसका मुख्य-मेटर स्थिर रहना एक साथ है और 
लक्ष्मे भी इनसे वस्त्र श्राता है | निर्मलके द्वारा स्वच्छ जाननेमे आया, स्वच्छतासें निर्मेलता 
जाननेसे आई । उसी तरह द्रव्य भी तीनो द्वारा जाननेमे ग्राता। मलिन अ्रवस्थाका व्यय 
किया तथा स्वच्छ अवस्थाका उत्पाद किया, यहा उत्पाद व्यय करते हुए भी एक ही समयमें 
दोनोमें रहनेमें वाली उत्तरीयत्व अवस्था है। जो एक वस्त्र बना है वह भ्रौव्य है। एकको 
प्राप्त करता है एकको व्यय करता है, फिर भी द्रव्य मिटता नहीं । नाना रूप परिणम जाता 
है । यह स्वत: सिद्ध है, वह एक चीज है, जो नाना रूपसे होकर एक रूप चलती है । पूर्व॑ 
मुखेन जाना यह व्यय हुआ । नाना अ्रवस्थाश्रोवो गोण करता हुआ एक कुछ है तो उसी 
एकतापर दृष्टि ही जाय तो द्रव्य है। देव गतिका व्यय, भनुप्यगंतिका उत्पाद होना यह 
उत्पाद व्यय दोनोका वलना जिसमे पाया जावे वह हुआ क्रौव्य । सदा रहने वाले प्रौव्यसे 
द्रव्य ही, तो लक्ष्य हुआ । पर्यायदृष्टिमे ये तीनों ही अश हैं तब द्रव्य इन सबसे भिन्न है 
उसका नाश कभी नही होता है । शुरूमे उत्पाद व्यय श्रौव्यका आलम्बन करते जाझ्रो । जो 
आलम्बन करे वह लक्ष्य हुआ, जिसका आलम्बन किया वह लक्षरा 'बन गया, जिस मुखसे 
जाननेभे श्राया वह लक्ष्य रहा तथा बाकीके सब लक्षण हुए । यह तो हुई श्रायत विशेषकी 
बात, जो नवीन-नवीन पर्याय द्रव्यमे होती है वह हुई बनना, बिगडना और .बने रहना की 
बात । सत्‌ अनन्त गुणात्मक है उनमेसे व इस त्रिकमे एक्की भी कमी आा जावे. वह सत्‌ नहीं 
है । लोकमें भी देखनेमे आ्राता है कि तीनो बातें ये प्रत्येक पदार्थमे पाई जाती है और प्रत्येक 
पदार्थंपर ये घटित हो सकती है । 

ब्रिकाल व्यापी गुण है, क्षएस्थायी पर्याय है--द्रव्य कभी विस्तार विशेष अवस्थासे 
लक्ष्मे श्राता । जैसे आत्मामे ज्ञान दर्शन आदि है वह गुण हुए, श्रात्माकी दशायें तथा सुख 
दुख आनन्द यह हुए उनके श्रायत विशेष । ज्ञानवी शुद्ध गति चारित्रके साथ है । जो अश्न व 
है वह नष्ट हो जाती है एवं होती रहती है, वह गुण हुए आायत विस्तार द्रव्य गुण पर्यायका 
स्वरूप जानते निर्णय होना चाहिए कि बना रहना, व्गिडना बनना कहाँ पाया जाता है या 
ठीक बैठता है। बना रहना द्रव्यमे पाया जाता है और नप्ट होने वाली पर्याय है उसमें 
विवक्षावश उत्पाद व्यय चलता है । शब्द गुण, दू रू, स्वप्न, नारक, मनुष्य देव जिसकी ये 
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ऋवस्थायें हैं वह द्रव्य है तथा काला पीला सुख टुख आनप्द ६।दि ये पर्याय हैं । जो इन्द्रियो 
को सुहावना लगे उसे रुख वहते है। सु श्र्थात्‌ रृहवना तथा जो इन्द्रियोको असुहावना लगे 
उसे दु ख वहते है । दु.ख॒ श्र्थात्‌ दु'भाने असुहावना रव ८ इग्द्रियोको जो लगे । श्रा समग्तात 
नन्दन श्रानन्द- । टुनदि समृद्धो धातुसे यह बना +- याने सर्वाज्भमे सर्व आत्मप्रदेशमे समृद्धिशाली 
वन जाना आनन्द है । सुख तो मात्र वत्पित इन्द्रियसम्बधी है | मोहो इष्टवियोग अनिष्टसयोग 
को अपना भ्रहित मानकर दुखी होते है और श्रानन्द्र हुआ प्रात्माका मुख्य गुण । आनन्दकों 
देखना ही है तो क्रोध, मान, माया, लोभ जैसे है वैसे समभझमे आवें कि इनसे कितना स्वय 
में सवलेश परिणाम होता है तथा उनसे उपेक्षित होकर चारो तरफसे चित्त खीचकर स्वमे 
स्थित होनेका यत्न करें, फिर अ्रनुभव करे तो शान्ति श्राती है यह सत्य सुख है । मतिज्ञान 
जैसे ज्ञानगुराकी दशा है वैसे सहज आनन्द श्रानन्दगुणाकी दशा है । 
जेसा रुसकें वैसा ही उपयोग करें--तत्त्व जान लिया, देख लिया, पुन सोचे यह 
सर्व अ्रलग-अलग सत्‌ है, रबतत्र है, परिपूर्ण है। उसकी क्या ? ऐसा नही, यह तो सब एक्- 
एक द्रव्यरूप है । उसकी ये सब शक्तियाँ है, सदात्मक द्रव्य है | भेदद्ृहीि से देखना गुणकी सिद्धि 
का साघन है तथा यह शअ्रभेदपुन्न द्रव्य हुआ । पर्याय देखकर या जानकर यह दृष्टि लगाना, 
यह कीन द्रव्यकी पर्याय है ? क्रमशः श्रभेदरूपसे चलकर या द्रव्यके सामान्यतत्त्व तक पहुंचना | 
जैसे विस्तार वस्त्रका शुबलत्व हुआ और भी कोमलता आदि गुण पाये जाना बहुतसे गुरको 
देखनेपर केवल वस्त्रपर केवल वस्त्र ही तो पहिचाना है। लेकिन कोमलता सफेदपना वस्त्रसे 
जो नही हो जावेंगे । यह आत्मा ज्ञानपु्त एव आनन्दंघन है | हर एक् द्रव्यकी शक्तिया होती 
है, उससे गुण अलग नही होते है । द्रव्य वह है जो रूदा रहे । द्रव्यभेदसे देखा गया, जैसे 
स्पशे, रस, गंध, वर्णंकी विश्पतायें लिए जाना गया तो गुणकी सिद्धि हुई | गुणोकी दशायें 
जानी गईं तो पर्याय सिद्ध हो गई । अमुक-अ्रमुक गुणकी अमुक-अमुक पर्यायें हैं, श्रन्य द्रव्यके 
नही । कोई द्रव्य अपना परिणमन अन्य द्रव्यको नही देता, श्रौर न अपनेमे द्रव्य अच्य द्रव्यको 
परिणमन लेता है । रवरूपास्तित्वकी वात समभमे झ्राई तो द्रव्य समझ शआ्रावे और मोह हट 
जाबे । स्वर्ग नरककी सत्ताकी बात तो हम करें श्रौर हम स्वय बया हैं--यह न जान पार्ये- 
तो भैया क्‍या गाँठमे रहा ? यदि आत्माकी बात यथार्थ समभमे भरा जावे तो सब यथार्थ 
समभमे थ्रा जावे । 
अपने श्रापको तो पहिले समझो--एक स्वूलके हैंड मास्टर स्पहबंको इन्सपेक्टरने 

लिखा कि अमुक तारीखको निरीक्षण करनेके लिये आवेंगे | सूचना पाते ही मास्टरोंने 3 
भूगोल, इतिहास, हिन्दी, नागरिक शास्त्र आदि विषय खूब रटा दिये । पे कल 

दिप्य ऋच्छी तरह याद वर लिये | नियत दररूको 'इपरुपेबेटर इ] गया । उसने द्थात्र 
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' सवाल पूछा कि तुम्हारे गाँवका नाला कहसे निकला है ? तो छात्र उत्तर देते है कि यह हमे 
नही पढाया गया, इसलिये यह मालूम नही है । छात्रोने अ्रमेरिक।, इग्लैण्डका हाल, समुद्र व 
बडी-बडी नदिया तो याद कर ली थी, किन्तु घरकी बात याद नहीं थी । इसी तरह खूब पढ 
लेवे, लेकिन पासकी ही बात न समझ पावे कि आत्मामे ही सच्चा सुख विद्यमान है । मै क्यो 
मूर्ख बना यहाँ-वहाँ पराधीन हुआ घुमता हू । अपने-अपने परिणमनसे प्रत्येक पदार्थ परिणमन 
रहा है, मैं इनमे क्या कर सकता हू ? व्यर्थ सम्बध बुद्धि लगाकर मोहसे ग्ररत हो रहा हू । 


किसीको कुछ कर देता है, यह अ्रम ही मिथ्या बुद्धि है । जहाँ अनाकुलता आई वही समता ' 


रस सुख भलकेगा । 

यह आत्मा स्वयं महरन है-- यह भगवान आत्मा स्वय ज्ञानस्वभाव वाला है। इसका 
जो भी रवभाव वैभव है उसका मोहके द्वारा घात हो रहा है | मोहबुद्धि छुटनेसे पदार्थ समझ 
मे आता है। पदार्थों समभनेसे निमित्तनैमित्तिक सम्बध गावश्यक रहता है, इसके बिता 
तिलथर भी आगे नही बढ सकते, इसीसे वस्तुके रवभावकों पदार्थ जाना जा सकता है। जैन- 
वर्शनमे यह दो बातें प्रधान है । कृतकर्म भावका मण्डन बनता नहीं और निमित्तनैमित्तिक 
भाव खण्डन बनता नहीं । बच्चोको पढानेके लिए जैसे कहते है--जीव वह है जो खाता-पीता 
चलता, उठत्ता, बैठता हो । लेकिन क्‍या जो खाँवे-पीवे, चले बैठे नही तो वया वह जीव नही 
है ? केवल लक्ष्यमे लानेके लिए यह बताया जातां है | जहाँ गुणोका वर्णन किया वहाँ द्रव्यका 
वर्णन भी झा गया। गुणोके आख्यान बिना द्ब्यको नहीं जान सकते ॥ जहाँ भगवानकी 
अवस्थाका वर्णन करते है वहां अनन्तदर्शन, अ्रनन्तसुख आ ही जाते है । जो भी वर्णन करेंगे 
वह एकतासे वर्णान करेंगे । लेकिन जो जिस अवस्थामे रहता है उसी तरह बतावेंगे । आत्मा 
की बात जानकर उसके ही गुणगान होना तो प्रशसा है। लोकमे जो भ्रन्य-अ्रन्य प्रकार प्रश- 
सायें होती है वे क्‍या प्रशसाये है ? निन्‍्दा है। जैसे कहे कि यह हवेली सेठजी की है, इसमे 
बढ़िया नक्कासीका काम हुआ है । सेठजी के ४ लडके है, उनमे ' एक इन्जीनियर, एक डायरे- 
क्टर एवं एक इन्सपेक्टर या दुकानका मालिक है । यहाँ प्रशसा हुई या निन्‍दा ? यह सब निन्दा 
की बाते हैं, क्योकि लडके एवं मकानों श्रादिकी अच्छाई ही कही जा रही है । सेठजी मे कुछ 
गुण नही है । लंडके तो अच्छे है, सेठजी बुद्धू है, यह अर्थ हुआ । मोहमे अ्रच्छाई मानी जाती 
है । वास्तवेमे०इससे हमारी कोई विशेषता नही है । इन सेंठजी मे कोई कला नही है | अ्रचेतन 
मकानपर तो है, यह बातें जाहिर नही होती सेठकी बातें न कहकर मकानकी बात कहनेसे । 
अगर किसीसे प्रेम हुआ तो उसके गोदंके लडकेके सिरपर हाथ फेर दिया । भ्रगर कोई मुनि 
त्यागी आये है तो बच्चोसे हाथ जुडा दिये, वेह भले हाथ नही जोडें, यह उनकी ही वन्दना 
हो गई मानो । इसके बडप्पनसे हम अच्छे है, यही तो मुख्य रहस्य है मोहबा । हमारी हवेली, 
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, बगीचे, लडको आदिकी प्रशसा क्र ठी, जिससे हम खुश हो ये । यह अपनी मोहबुद्धिकी ही 
वात है | कोई कहे आप राममुत्ति जैसे हट्टे कट्टे हो या सिंह जैसे पहलवान हो तथा अमुक 
व्यक्तिके सहश स्वभाव वाले हो तो इससे रपष्ट निरद्ा पी जा रही हैं श्र समझ रहे प्रशसा 
जिसपर फूले नही समाते । निःदा इसलिए है कि उसे बताया जा रहा है कि तुम बाह्य तत्त्वो 
में आसक्त हो, तुम पश्नु या अन्य व्यक्तिके समान हो, क्रिन्तु उतनी महत्ता ही नहीं है । परद्रव्य 
मे हम इतने लीन रहते हैँ कि समभते हैं हमारी प्रशता हो रही है । अ्रगर सोचो हमारी 
निन्‍्दा कर रहे है, तो कोई नुवसान नही, फायदा ही है | आ्रात्माके गुशोकी प्रशसा की जायगी 
तो बहेगे हम और आप जीव समान-समान हैं, परद्रव्यसे पूर्णातया भिन्‍न हैं, चैतन्यमात्र इसका 
स्वभाव है, आपकी इसपर दृष्टि रहती है। यह सुनकर क्षोभ नही होगा, किन्तु प्रसन्नता ही 
होनी चाहिए । प्रशसा इसकी बाह्य नही की जानेपर भी आनन्द लूट रहा है कि यह बात 
हममें तही है भर प्रकट होना ही चाहिये । जैसी बात अरहन्त सिद्धमे है वैसी हमसे नहीं है 
यह भान हो तो प्रभ्नु स्वरूप ही पहिचाना, भगवानका स्वरूप यथार्थमें जान लिया तो-आत्मीय 
आत्मापर आना होगा ही । जैनणासनमें यथार्थ बात द्रव्यके स्वरूपकी ही वत्ताई है, इसे जानने 
से सिद्ध परमात्मा परम्परासे टो सकता है । यह विशेषतायें अन्यत्र नही मिलेंगी । 

* उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यके परिशामका सोदाहरण वर्णन - इस प्रकररामें, द्रव्यका लक्षण 
उत्पाद, व्यय, प्रौव्य तथा गुण, पर्याय कहा | सो इसका तात्पय॑ यह है कि यह द्वव्य उत्पादके 
द्वारा लक्षित होता है, व्ययके हारा लक्षित होता है, भ्रौव्यके द्वारा लक्षित होता-है, गुणके द्वारा 
लक्षित होता है, पर्यायके द्वारा लक्षित होता है । लक्षित होनेके इन पकारोके कारण द्रव्य कही 
स्वरूपभेदको प्राप्त नही हो जाता श्रर्थात्‌ उत्पाद व्यय आदि कुछ और है ओर द्रव्यः कुछ शौर 
सत्‌ है, ऐसा नही हो जाता । जैसे एक कपडा मलिन था उसे धोया तो श्रमल (स्वच्छ) हो गया, 
यहा कपडा अमलादि अवस्थासे भिन्‍न कुछ अन्य सत्‌ नही हो जाता । कपडा अमल अवस्थासे 
लक्षित हो रहा है, मलिनता नही रही, इस प्रकार श्र्थात्‌ मलिनावस्थाके व्ययसे लक्षित हो 
रहा है, उस एक कालमें ही स्वच्छताके उत्पाद मलिनताके “व्यय बाले कपडेमें पटत्वावस्थासे 
देखो तो ध्रौव्यसि लक्षित हो रहा है-। उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यके साथ पटका स्वरूपभेद नही, 
किन्तु कपडा स्वरूपसें ही अमलताके उत्पादको, मलिनताके व्ययको, परत्वके ध्रौव्यको की 
रहा है तथा कपडेमे चिकनाई, स्वच्छता, मोदाई प्रादि है। इससे भी कही स्वरूप्रभेद नहीं हैं 
जाता, किन्‍्तु कपडा ही उन-उन विशेषोंसे उस श्रकाप्ताको आलम्ब रहा है तथा चपडेमे कम 
स्वच्छता, अधिक स्वच्छता आदि श्रवस्थोयें हे ती हैं, उसके साथ भी स्वरूपभेद नहीं ही जाता, 
किन्तु कपडा ही उन-उन पर्यायोसे उस-उस $वस्थाकों आलम्ब रहा है। इसी हक कर 
उत्तरावस्थासे उत्पद्यमान हुआ व पूर्वावस्थासे व्ययभान हुआ । यहाँ द्रव्य उस भ्रवस्थासे +ि चर 
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श्रन्य सत्‌ नही हो जाता । द्रव्य ही वहां उत्तरावस्थाके उत्पादसे लक्षित हो रहा है, पृर्वावस्था 
के व्ययसे लक्षित हो रहा है । उस एक कालमे ही उत्तरावस्थाके उत्पाद व पूर्वावस्थाके व्यय 
वाले द्वव्यमे द्रव्यत्वावस्थासे परखो तो श्रौव्यसे लक्षित हो रहा है। उत्पाद, व्यय, प्रोग्यके 
साथ द्रव्यका स्वरूपभेद नही, किन्तु द्रव्य स्वरूपसे ही उत्तरावस्थाके उत्पादको, पूर्वावस्थाके 
व्ययको, द्रव्यत्वके श्रौव्यको आलम्ब रहा है तथा द्रव्यमे अनेक॑ गुण हैं, इससे भी कही उनके 
साथ स्वरूपभेद नही हो जाता है, किन्तु द्रव्य ही उन-उन विशेषोसे उस-उस प्रकारताकों 
आलम्ब रहा है तथा द्र॒व्यमे भिन्न-भिन्न कालमे अनेक पर्यायें है, उनके साथ भी द्रव्यका स्व- 
रूपभेद नही हो जाता है, किन्तु द्रव्य ही भिन्‍न-भिन्‍न कालमे उन-उन पर्यायोसे उत-उन अ्रव- 
स्थाओ्रोको आलम्ब रहा है। यहाँ स्वरूपभेद नही है, इसका तात्पर्य यह है कि उनके साथ 
सत्ता भेद नही है, गुणांदिका सत्त्व अलग हो व द्रव्यका सत्त्त अलग हो ऐसा नही है, किन्तु 

उनमे मांत्र लक्ष्य लक्षणभिद है । , , गा 
द्रव्यकी जाति व व्यक्तियां--गुण व पर्याये भिन्न नही है, किस्तु द्रव्य गुणमे पर्यायों 
का आलम्बन है । द्रव्यका लक्षण अस्तित्व सामान्य हुआ । लक्षण वह होता है जो लक्ष्यमे तो 
घटे किन्तु अलक्ष्यममे न जावे । उनमें भी प्रत्येक पदार्थ ,भिन्न है । परसे विविक्त स्वगुणपर्यायमे 
समवेत जो हो उसे शुद्ध द्रव्य कहते है । किन्तु है सब सत्‌ । यह हुआा अस्तित्व सामान्य । दो 
प्रकारका भ्रस्तित्व कह रहे है स्वरूपास्तित्व श्रौर साइश्य श्रस्तित्व । ये दोनो श्रपनी जुदी-जुदी 
विशेपतायें रखते है, जैसे व्यक्तिगत मनुष्य और जातिगत मनुष्य । व्यक्तिगत मनुष्य वह है, 
जिसमे श्र क्रिया हो रही है वह मनुष्य है तथा जातिगत मनुष्य वह है जो अनेक व्यक्तिगत 
मनुष्योका समूह सोचकर सामान्य बुद्धि हो । द्रव्य जुदे-जुद्दे है, प्रत्येक द्रव्यका स्वरूपास्तित्व 
भी जुदा-जुदा रहता है.। उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यमे भी स्वरूपारितत्व है, किन्तु द्रव्यस्वरूप ही 
है । एक निगोद शरीरमे अनन्त ,निगोद जीव रहते हैं, फिर भी उनका अस्तित्व अलग-ग्रलग 
है । उसी तरह एक जगह भ्रनन्ते सिद्ध रहते है, किन्तु उन सबका श्रस्तित्व जुदा-जुदा रहता 
है । जुदे-जुदे अस्तित्व सबमे है, विन्‍्तु जो उत्पाद, व्ययादिं' कार्य सत्त्वमे है वही द्वेव्यमे है, 
यह आदिसे है और अनन्त तक रहेगा । सो ही प्रवचनसोरमे आगे स्वरूपास्तित्वकों कहते है- 

सब्भावों हि सहावो गुरोहि सगपज्जएहि चित्तेहि। 
दव्वस्स सब्वकालं उप्पादव्यय धुवत्तेहि ॥६९॥ 

यह ज्ञेयाघिकारकी चौथी गाथा है, इसमे द्रव्यके स्वरूपास्तित्वका विवेचन किया गया 
है। आचाये महाराज़ कहते है कि सर्वकाल गुणोंके द्वारा, विविव विचित्र भ्रपनी पर्यायोकरे 
द्वारा, उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यके हारा अथवा इन-इन रूपोसे सदम्भ्राव होना सो द्रव्यका स्वभाव 
है। सद्भाव भ्र्थात्‌ अस्तित्व द्रव्यका स्वभाव है । वह श्रस्तित्व अन्य साधनोकी अपेक्षा नही 
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रखता है भ्र्थात्‌ श्रस्तित्व किसी भी बारणसे उत्पन्न नही होता है वह तो स्वत सिद्ध है । इसी 
कारण वह अनादि है श्रौर श्रनन्त है तथा प्रहेतुक है । वह अस्तिषव गुरा, पर्याय, उत्पाद 
व्यय व श्रीव्यके रूपोसे है। तो यह सिद्ध हुआ कि जैसे अ्रस्तित्व अन्य साधन निरपेक्ष हैं इसी 
तरह गुण, पर्याय, उत्पाद, व्यय, प्रौव्य ये सब अन्य साधन निरपेक्ष हैं श्र्थाव्‌ यह सब द्रव्यका 
स्वभाव है । अस्तित्व नास्तित्वधमंसे विलक्षण है थ्रर्थात्‌ द्रव्यका अस्तित्व उस-उस द्रब्यके 
गुरा, पर्याय, उत्पाद, व्यय, श्रौव्योके रूपसे तो है, किन्तु परद्रव्यके गुण, पर्याय, उत्पाद, व्यय 
ध्रोव्योके रूपसे श्रस्तित्व नही है। अस्तित्वमे और द्रव्यमे (सतमे) भाव और भाववानका तो 
भेद है सो यह भाव भाववान भी समभनेके लिये भेदकल्पना है, परन्तु प्रदेशभेद तो है ही नही 
सत्‌मे श्रौर सत्तामे श्रर्थात्‌ श्रस्तित्वसे और द्रव्यमे । अरितित्व तो द्रव्यकें साथ ही एकताको 
आलम्बता हु्ना है, अंत अ्रस्तित्व द्रव्यका स्वभाव ही है। सर्वेकाल गुणोके द्वारा और उत्पाद, 
व्यय, ध्रौव्यके द्वारा व सम्पूर्ण पर्यायोके द्वारा जो भ्रस्तित्वमे आ रहा है वह स्वभाव है । वह 
अस्तित्वसे भिन्न नही है। उनका अस्तित्व हम लोगोके लिए इस रूपमे फूटता है। द्रव्य 
अस्तित्व कर युक्त है और साधनोकी अपेक्षासे रहित है, अनादि अनन्त है, अहेतुक है, और 
उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यसे इनका सद्भाव चलता हैं। 

किसी भी पदार्थंका अ्रस्तित्व परापेक्ष नहीं--अस्तित्व द्रव्यका स्वभाव है, वह स्व- 
भाव भअन्य साधन निरपेक्ष है । कोई भी सत्ता अपने अस्तित्वको लिए हुए है और वह ॒म्न्य 
साधन की उपेक्षा नही करता, वह अ्रनादिकालसे चला आ रहा है और अ्नन्तकाल तक चला 
जायेगा । पहले नही था श्रौर बादमे झा गया, ऐसा भी नहीं है । अगर सत्ता' कहीसे आयी है' 
तो वह पहले थी-या नही । श्रगर कहो सत्ताका प्रवध पहुलेसें नही है, बादमे कहीसे आया 
है तो बताश्रो उसका झ्रानेका आधार क्या है ” श्रगर श्राघार माने अमुक्के सहारे भाई तो 
पहलेसे सचका होना सिद्ध हो गया, जिसे कोई मेट नही सकता | सत्ताका अस्तित्व तो है। 
सत्तामे कुछ है नही तो निराधार सत्ता कैसे बनेगी ? इन्सान दुर्नियामे कुछ न हो, किस्तु 
इन्सानियतका स्वरूप बखानते फिरो, तो ग्रह वचनोसे ही बाधा पावेगा । सदृभूत चीज है, 
उसके आ्राश्रय बिना सत्ता कैसी ? स्वरूप बना करते हैं बुद्धि द्वारा द्रव्य, गुण, पर्यायों व 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्योका परस्पर आश्रय करके । ये सर्वे द्रव्य अनादिसे श्रनत तक रहेगे । यह 
जगत कैसे हो गया ? इस सम्बधमे श्रन्योकी कुछ बुद्धिनि काम नहीं दिया तो कह दिया ईश्वर 
की मर्जी (इच्छा) से बनां हैं| जैसे सबसे पहले रेल चली तो देहाती आदमी उसे' देखने श्राये 
तो उनकी समममे चलनेकी शक्तिका कारण समभमे नहीं आया । तब काला इंजन देखकर ़ 
कह दिया कि इसमे काली देवी बैठी है, उसके द्वारा यह रेल चल रही हैं। भ्रावर्ते तो ऐसी 
पडी है ना सबको (कि कोई बात समभमभे आवे या नहीं, किन्तु >सका हल अवश्य करना- हू । 
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मनुष्योपर भी कभी-कभी किसी प्रश्नका सही उत्तर नहीं ञ्राता तब भी कुछ न कुछ कह ही 
देते है, उनका ख्याल ही यह रहता है तीर नही तो तुक्का ही सही ।' यह हठ बुद्धिमे भरा 
हुआ है । जिस ईश्वरने यह जगत बनाया वह कहाँ था ? सभी जगह व्यापक था या एक 
जगह ? अ्रगर एक जगह था तो उसे बडी घुडदोड करनी पडी होगी । इसलिए कह दिया कि 
सब जगह है, फिर पूछो कि उत्पाद वस्तु वया थी तब इसके वास्ते सूरज आदिमेः झ्रनेक कल्प- 
नायें कर ली । अगर स्वरूपास्तित्वको छोडकर बाहर-बाहर देखें तो यह सनन्‍्तति नजर नही 
आती । यह चीज है पहले नही थी ऐसा नही बनता । प्रत्येक पदार्थेकी श्रनादिसे अ्रनन्‍्त तक 
सत्तां है, इस वृत्तिसे अ्रहेतुक है । सत्तामे हेतु क्या ? सत्ता नवीन नही बनी । अन्य द्रव्यमे हेतु 
होता है । कार्य द्रव्यकी पर्याय है, उसमे हेतु होता है । एक जीवका श्रस्तित्व सामान्य क्‍या 
है ? जो विशेष विशेष जीवकी पर्याय -है उनमे विशेष श्रपेक्षा न करके एक जो रहे उसीको 
सुगम मानना, यह अस्तित्व सामान्य है । वह अनादि श्रनन्त और अठदेतुक है। ' - 

कल्पनासें ही, पदार्थका समर्थन था विरोध है--अरस्तित्व जो'द्रव्य स्वभाव है वह 
विभाव लक्षण याने अन्यके नास्तित्वसे सयुक्त है। भाव भाववानका न्ानापन हो गया । एक 
सत्तासे सत्तावान है । इस, दृष्टिमे नाना भाव हो गया । कोई एक प्रदेश अन्य प्रदेशमे 'होवे सो 
बात नही है । अस्तित्व द्रव्यका स्वभाव है, जो भी है वह द्रव्यका स्वभाव है। जितने भी 
विकल्प किया करते है वह है मैं नही हू, यह सब नष्ट- होकर वस्तुके स्वरूपकों बताते है । 
श्रगर ईश्वरको सृष्टिकर्ता माना जावे और मानने वालोसे पूछा जावे कि वह वास्तवमे है या 
नही ? अ्रगर नही है तब तो खण्डन ही किसका किया जावे ? ईश्वरके बारेमें जो तुम्हारा 
विकल्प चल रहा है उसका खण्डन करते है, जो अभिप्राय है वह सत्‌के अनुरूप है या नही ? 
बात बातमे ही कहे श्रभी समझे नही तो कार्य कैसे बनेगा ? वस्तु तो वस्तु ही है । जो जान- 
कारी चलती है वह वस्तुमे ही चलती है, यह सोचना अनुरूप है। लेकिन क्या यह अनुरूप 
नही जो द्रव्यमें एकता बनाये रहती है। 

' शुणश, पर्यायकी कल्पनासे कही गुण, पर्याय जुदे-जुदे सत्‌ नहीं हो जाते-+-भाव भग* 
वानकी हृष्टिसे नाना हो. गया । जो अस्तित्व है वह द्रव्यात्तरोकी तरह गुण व पर्यायोमे परि- 
समाप्त नही हो जाता है। जैसे द्रव्यान्तरोमे द्रव्य बहुत है, इस द्रव्यका अस्तित्व इस द्रव्य 
में परिपूर्ण हो गया अन्यमें नही, ऐसा यहाँ नही कि द्रव्यकी सत्ता द्रव्यमे है, गुणकीः यथार्थ 
की सत्ता कोई शभ्रलग है । जैसे दस मनुष्य बैठे उनका अ्रस्तित्व अन्यमे समाप्त हो जाएया ना । 
आपका अस्तित्व आपमें रहेगा, अच्यमे नही चला जाय्गा । एक द्रव्यकी गुणा पर्यायें उसी 
द्रव्यमें रहेगी, अन्यमें नही चली जावेगी । गुणका गुणमे, पर्यायका पर्यायमे अस्तित्व समाप्त 
हुआ, ऐसा नही है । जब स्वरूपपर दृष्टि देते हैं तो गुणोका भी समावेश हो जाता है । जैसे 
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जीवमे इनत ज्ञान, अनंत दर्शन, अ्रनत सुर भ्रीर श्रनंत वे. फेंहनेपर से चना यह एक जीबमें 
030 है, यह बात नही बन' सकती । वह तो एक ही डोव एक है और अलद्ष्य है, 
वल स्वरुपश्नेद है। रच्सुपभेद रू कर के ४।बसे उनको ग्रलग-प्रलग दताया है । द्रव्य, गुणा, 
पर्यायमे अत्येकमे यह अरितत्व समाप्त नही होता । द्रव्य सत्‌, गुण सत्‌ पर्याय भी सत्‌ है, और 
प्रत्येक रवतंत्र भी है ऐसा नहीं है। द्रव्य एक ही सत्रूप है, वह गुण पर्यायरूपसे लक्ष्यमे 
लाया जाता है। वह स्वर्णंकी तरह पीलापनसे युक्त है, शरीपना भी उसमे है, और कुण्डल, 
करदोनी पययि (हालतें) आकार भी उसमें पाये जाते है। श्रागे चलकर अन्य पर्यायमे भ्रा 
जावेगा । यह सव होते हुए स्वरंसे पृथक्‌ कुछ दिखाई नहीं देता । वह स्वर्णों ही इन विशेप- 
ताझ्मोको धारण किये हुए है, यह साधन बन गया । पीलापन एक स्वर्ण तथा उससे बना 
कुण्डल श्रादि भिन्न हो, यह तो हैं नहीं । यथा रात्रि विकासी कमल, दिन विकासी कमल, 
लाल कमल, नीला कमल एवं सफेद कमल यह सब वहनेपर केवल कमलकी विशेषता समभमे 
आयी । इससे यह तो न हो जायगा कि कमल और कही है, नील और कही स्वतत्र है | द्रव्य 
में भी यही वात है, वह उन चिशेषताओसे श्रलग नही है तथा सब अलग-अलग माननेसे उनमे 
फिर कया रहा ? कोई यह कहते सात पदार्थ है द्रव्य गुण सामान्य विशेष समवाय व अभाव । 
देखो गुण पर्यायकों भी भिन्न मान लिया तो उनमे और जैनसिद्धान्तमे अ्रन्तर क्या रहा ? 
वैशेषिक और जैनोंका यद्यपि सिद्धान्तमे काफी मेल खाता है, किन्तु एकात कर लेनेसे सारा 
मेल खतरा हो जाता है। श्रतद्धवक्री दृष्टिसे द्रव्य गुण अलग-अलग हैं, किन्तु स्वतत्र सत्‌ तो 
नही । वैशेषिकके अभिप्रायसे द्रव्य, गुण, पर्याय ये स्वतन्न सत्‌ माने हैं वह एकताको कसे प्राप्त 
ही सकते हैं । इसके अर्थ वह सामान्य कहते है, उनमे विशेषतायें हैं, उन्हे विशेष कहते । जुदे 
जुदे सत्‌ हैं। वे एक दूसरेमे नही है, इसके लिए अभाव माना है। परस्पर सम्बधके लिए 
समवाद माना है । देखो भैया ! है ये सब एक, किन्तु उनके गुण पर्यायोको भेद-भेद कर डाला। 
बचपनमे दादी एक कथा सुनाया करती थी । समभमे वह कहानी शआ्रावे या नही, हाँ | 
तो कहना ही चाहिए, सी मैं भी हा कहता था । वह कहती--स्त्रिया पहले जमानेसे सिरमे से 
कीलें निकालकर अलग रख देती थी और सिरको निकालकर श्वृज्भांर लिया करती थ्री, फिर 
अपने सिस्‍्मे जोडकर कीले लगा लेती थी, यह बात समममे तो नही आती, किन्तु शास्त्रोमे 
कीलक सहननका वर्णशंन आता है, उसके अनुसार कथा गढ़ ली गई हो । कीलक सहननमें 
शरीर कीलोसे जुडा रहता 'है। द्रव्य, गुणा, पर्याय भी इसी तरह जुदे-जुदे संत्‌ होवें और 
उन्हे साफ कर-करके बादमें द्रव्यमे बैठा लिया जावे, इस प्रकार यह द्रव्य, गुणा, पर्याय 
(क्रिया) की स्वतन्त्र पदार्थताकी कथा वैशेषिको अर्थात्‌ सर्वथा भेदवादियोकी है । 
गुण व पर्याय, द्रृव्यकी विशेषम्रात्न हैं--द्रव्यके 'गुरा और पर्याय द्रव्यसे भिन्‍न नहीं 
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है। यहाँ द्रव्र,-गुणा, पर्य यका वर्णान है। इन्हे ऐसा सर्वतन्त्र नही समभना कि एक-एक्मे 
उनका अस्तित्व समाप्त हो जाय । यह द्रव्य गुरा पर्यायमें नहीं जानना ।-उस ही तरह्का द्रव्य 
पर्यायकी दृष्टिसे देखा जाता है । द्रव्यसे गुणोकी और गुणोसे- पर्यायोकी सिद्धि है। द्रव्यकी 
सिद्धि न हो तो द्रव्य गुरा पर्यायकी सिद्धि भी कंसे हो सकती है,? द्रव्यके इशतमे यहाँ सुवर्सा 
वे ही रखना । सुवर्णभे-पीतत्व गुण है तथा वुण्डल पर्याय है, विन्तु यहाँ कुण्डल उस द्रव्यसे 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावहप्टिसे भिन्‍न नही है अर्थात्‌ उनकी पृथक्‌ सत्ता दिखाई नही देती । 
द्रव्य, चेत्र; काल, भावात्मक सत्‌ द्वव्यमे होता है। वह सुवर्णमे नहीं है। चौकीवो-समभके 
लिए द्रव्यपिण्ड कहा है ओर ग्राकार प्रकारसे छेत्र- होता है। वतंमान पर्याय कालसे जानी 
जाती है और स्थायी धर्म भाव हुआ। प्रत्येक वस्तु द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव चतुष्टयसे 
समझमे आती है । यह द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव स्वतन्‍्त्र स्वतन्त्र सत्तात्मक नही है। वह सब 
स्वतन्त्र सत्‌ नहीं है। सुवरणंसे पृथक पीतत्व नही है ,तथा कुण्डलका सुवर्ण भी उस पीतत्व 
आदि गुरणसे भिन्‍न नहीं है । सुवर्णंमे ही कर्ता, कम, करण समाये हुए है या तीनो रूपसे 
धारण कर रखा है । इनका कर्ता है तो वह सुवर्ण, कर्म भी सुवर्ण है तथा करण भी सुवर्णां 
ही है। कर्ता कर्मको धारण कर रखा-है। इनकी उत्पत्ति सुबर्णमे होती है। शुवर्णके 
पोतत्वादि-गुरा कहाँसे पैदा हुए ? किन्तु हमारे उपयोगमे ही भेदरूपसे आते हैं । यह- पीलापन 
इसीमे समाया है । द्रव्यकी तो हर बात पर्यायसे स्पष्ट ही देखते है। यह्ु,सिद्धि सुवर्णंसे 
होती है । सुवर्शंका श्रस्तित्व कुण्डल और पीतत्व गुणोसे भिन्‍न नही है, जुदा जुदा कहलाता 
है, किन्तु वास्तवमे वह स्वतन्त्र सत्‌ नहीं है। प्रत्येक पदार्थ अपने ही द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावा- 
त्मक है, यही बात द्रव्य, छेत्र, काल, भाव लगाना चाहिए। द्रव्य, क्षेत्र स्वरूपको धारण 
किसने किया ? द्र॒व्यने । द्रव्यका ही कारण आधार है। ग्रुण पर्यायोंके द्वारा जिसकी सिद्ध हुई 
है उन्हीका- अस्तित्व गुण पर्यायोसे सिद्ध होता है । इनकी सत्ता इन प्रत्येकमे समाप्त नही हो 
जाती है । द्रव्यका ही साधारण लक्षण है गुणपर्यायवत्‌ द्रव्य । वह सब द्वव्योमे पाया जाता 
है । इनके तत्त्व घटानेपर ऐसी हप्टि होना होती है जो केवल एकको देखे । इससे मैं, क्या 
लाभ लू ? मैं एक अनुपम शान्तिका पुछ्ज हूं, इसका आधारभूत मै हूँ । यह किसके झाधार 
होती है ? उसका आधार मैं हू अर्थात्‌ द्रव्य, गुण, पर्यायात्मक आत्मा-है । यह आत्मा अगले 
समयमे इसी दशामे नहीं रहती । , प्रति समय नवीन-तवीन पर्याय चलती रहती है, किसपर 
गर्व पुष्ट किया जाय, इसके लिए यह सब स्वरूपवर न है। जीवका जो राग-क्लेण है उसी 
को सब कुछ समझकर मैं इसके अतिरिक्त और-कुछ नही हू, इस बुद्धिने परेशान कर डाला | 
क्रोध, मान, माया, लोभ, मोह यह सब कुछ-मेरे नही है । गव करनेका विषय वत॑मान पर्याय 
ही तो है उसे जो भिन्न समझे कोई तब यह पदार्थ -सके उपयोगमे कैसे हो जावेंगे ?-जितने 


॥ 


बन 
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भो परिशमन दिखते है वह रुव ३ नित्य हैं। चम्पतराये (के जन ,यक्ति जो कि ८ बजे 
शामको लडकेको भुला रहे थे, रात्रिमे समाप्त हो गये) का कल किसको मालूम था कि वह 
रात्रिमे खत्म हो जायेंगे । उन्हे क्या हो गया था ? इसी तरहसे पत्येक रात्रि दिन, धच्टा, 
मिनटका भी इस जीवनका भरोसा नहीं । सभव हो सकता है उनका मरण विशुद्धिसे हुआ 
हो । देखेनेकी खूब उदाहरण हृष्टि पसारकर देख लो, इसमे सार क्‍या है? 
हम किसीसे विशिष्ट नही हैं--शहरमे अ्रपने बडेपनसे »नन्‍्योपर दबाव भी चल सकता 
है, अपनी सेवा भी दूसरोंसे करा सकते हैं, किन्तु निमित्तनैमित्तिक सम्बधमे सब एक घाट 
है । कोई सोचे हम शरीरसे बडे स्वस्थ है, हटटों कट्टे हैं। हार्ट केलकी तो घटना ही क्‍या 
होगी ? घनी सोचते हैं कि अगर वीमार हुए तो २-४ माहमे वैद्य डावटरोंके बलसे श्रच्छे हो 
जायेगे । कोई विचारते होंगे कि खूब धनाढ्य तो है ही, अवसर आनेपर मनमाना घन खर्च 
करके तदरुस्त हो जावेंगे ? पडित सोचे कि मूर्खोपर श्रापत्तियाँ आती हैं, हमपर नही श्रार्वेंगी । 
कोई सोचे मैं तो त्यागी हूं, मृत्यु मुभसे बिना श्राज्ञा लिये कैसे आवेगी ? यह सबका सोचना 
निरथ्थंक है । यहा सब एक घाट उतरेंगे । पैदा सभी एक तरहसे होते है और मरते भी सभी 
एक तरहसे है । कर्म बच्धनका ढग भी एक है, इन कर्मकि वन्धनमे सहुलियत किसीको नही 
होगी, अशुभ एवं शुभ कर्मेबन्ध भी समान होते हैं। चाहे वह ईसाई, मुसलमान, हिन्दू, 
पारसी, सिवख, हरिजन कोई भी बयो न हो । जो पाप बुद्धि करेगा वह पापबन्ध करेगा 
शौर जो पृण्य बुद्धि करेगा वह पृण्यबन्ध पावेगा । मनुष्य एवं पशुश्रोंमे सम्यवत्व होता है, 
उसमे क्षयोपशसकी दृष्टिसे भले अन्तर रहे, किन्तु पद्धतिमे अन्तर नही है । पु भी तो अपने 
को परपदार्थसि भिन्‍न अनुभव करता है । जो भी बीतती है वह सब एक ढगसे । हम यहाँ 
भले ऊचे पदाधिकारोको अपने पक्षमे लेकर टैवस आदि न देवें या जगह मिलने भ्रादिकी 
सहुलियत मिल जावे, विन्तु अ्रन्तरज़जू मे तब भी सहूलियत नही मिल रही । वही परिणाभ 
एक घनीके हो सकते है व दरिद्रके भी । जैसे भाव एक त्यागीके हो सकते है वैसे ही एक 
साधारण पुरुषके भी तो हो सकते हैं । लौकिक सहूलियत पूर्वेक्ृत पुण्यका फल है । 
नष्ट होने वाली बातपर वण्ण हर्ष विधाद--यह पर्याय पैदा होकर नष्ट हो जाती है। 
इसमे हर्ष करता और क्या बिलखना ? यहाँ कर्ता, कर्म, करण और अधिकरण एक ही वस्तु 
है । कर्ता केर्मरूपसे द्रव्यको समझाया है, जिससे अस्तित्व 'जाना जाय । के प्यायोंसे भिन्न 
कहाँ है ? केवल सोधन सिद्धि है। जैसा परिणाम करते है वैसा पल भोगते चले जाते है,। 
दैसी प्रक्रिया होती है वैसा करते जाते हैं । किसीके रुछ, दुःखको आय भोगने वाला नही है । 
हि कोई ग्रहस्थ ' पुस्ष अ्रकेला था, सन्‍्तान नही थी । विसीने द हा कि अरमुकके सामने 
अमुक' जीवकी बलि कर दोगे तो तुम्हारे सन्‍्तान हो जायगी । यह ब्विया वोई न करे ४।र 
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उसके रुतान न होवे ऐसा तो है नही, क्योकि जिन्‍्होने इस प्रकारके कार्य नही विये उनके भी 
८-१० सताने पायी जाती हैं । छत्र आदि चढाना शुभ क्रिया है, छत्र न चढाने वाले भी सुखी 
है, तो सब पृण्यके फल हैं । इनमे वया ललूचाना ?”' बलिकी सलाह पाने वालेने हिसाका कार्य 
वर ही दिया। उसके यहाँ पृ्वंद्गत कर्मसे सतान हो गई और घन भी खूब आया । बादमें 
ऐसा पूर्व व नवीन दुष्कर्म श्राया कि धर्न एवं पुत्नादि सब नष्ट हो गये, कगाल हो गया । तब 
यहाँ वहाँ घूमता फिरे और कहे - 'देर है अन्चेर नंही” अर्थात्‌ पापका फल देरसे मिल सकता 
है, किन्तु मिलिगा नियमसे ।.एक दिन कंगालको .घूमते हुए सुबेदारते देख लिया । उसने सोचा 
कि यह प्रतिदिन इसी तरहसे चितलाता पिरता है । तब सूवेदारने उसे बुलाकर ८५-१० दिन 
श्रारामसे रखा, तब उससे पूछा--वया वात है जो तुम इस तरह चिल्लाते फिरते हो ? तो 
उस व्यक्तिने अपना सब हाल सुनाया कि मैंने अ्रमुक जीवकी बलि की, जिससे यह फल कुछ 
वादमे तो जरूर मिला, विन्‍्तु मेरे घरमे दाने भी चाबनेकों नही रहे । ब्सलिए न्यायमे 'देर है 
घेर नही है |” पापव मंका मल गिलनेमे देर होना हो तो ये जाने, लेविन पल तो भोगना 
ही होगा, किसी 'न विसी समयमे । इस परिपाटीका कभी लोप नही हो सकता । हाँ कही 
प्रति वि३द्वता हो श्रौर' सक्रमण हो जाय, यह अन्य बात है। 
कितना हृर्तस नरजम्ध ६--वितने भवोके बाद यह हाथ आया है, इसका विसे अदु- 
मान है ? निगोदसे ज॑से तंसे निकल पाया । अरब भी बेसुध पड़ा रहे तो कौन सहायक हो 
देगा ? इतः रुब बाते पाकर यह विद्धार मनमे समाया रहे, जीवन रुपल कैसे हो ? इसके 
लिए लगन होनी चाहिए । जीवनमें वभी न कभी ऋअवनति तो होती है । वडे-बडे धनाढ्य 
व्यक्ति एव राज्यके मत्री आदि भी मशीनीयुगके ज॑,वनसे उदवर वह भी ऋपनेको जब्मशीन 
उसे वायसिे जुदा चरके ग्रात्मह्तिवो व्यावुल' हो जाते है । प्रवृत्ति चलती ही रहती है। 
शा्ताभ्यास ओर आत्मत॑त्व्वी भावना पत्वारवा व॒तर्य वरेंगे । यह भी न कने तो जिस्न्द्रदेष 
वी भक्ति, सज्जनोको रुगति, रूहापुस्पोके चरित्रवा गुर।गान करना, विसीके दोप कहने एव 
सुननेमे मौन रहना तथा हितमित प्रिय वचन बोलंना, इन पाँच बातोको जीवनमे उतारें । 
उपयोगी सातो बातें हैं। इन सातो बातोंसे जीवन सफल हो सदता है । 
एसे पहले रुख्भायाजनकी प्रेरएए---मरए का कोई भी झुहृर्ते नही रखा जाता । 
'जब तेरी डोली निकाली जायगी, विन मुहूर्त भी उठा ली जायंगी ।! जितना जीवन शेप रहा 
उसे सफल वँसे करा जावे ? कोई सोचे कि मैं ऋं'रोका उद्धार कर द॑ तो जैनधर्मंका उद्धार तो 
जायगा, यह वत्पता निरथक है । जो अपना उद्धार वर ले तो जनघर्मका उद्धार है, अ्रन्यथा 
नहीं १ भ्रपना लोटा तो छाना भी जा सकता हैं, वया पूरे दुवेकी छानना भी सम्भव है ? यह 
समभमे झा जावे, र्रवोंके यथार्थ आचरणसे उद्धार है प्रन्य ओर मार्ग नही है । भक्ति पूदन 
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शादि करते-करते केवल कभी रूढिपर ही चलते जाते है, श्रन्य भावना जागृत नही होती। 
इसके लिए उत्सव विद्वानोका उपदेश, रथयात्रा श्रादि हैं जो जीवनमे ग्र/त्मकल्याणके प्रति 
उधेड-बुन मचा देवे । मैं उद्धार कर दूँ, यह कहनेसे क्सीका भी काम नही चलेगा, किन्तु 
अपना-अपना सोचो तो वहाँ धर्म है | बुद्धिको व्यवस्थित करनेके लिए जैनधर्मके तत्व मान- 
नीय है | घरसे विलायत पहुचनेके लिए मध्यके स्थानोका भी परिचय होगा, वह उपयोगमे न 
आकर लद्ष्य पुनः निज उपयोगमे श्रानेका रहना चाहिए । 
वरतठुकी असलियत पहचानो--यह द्रव्य, गुणा, पर्याय श्रलग-प्रलग थे या एक ही 
“वरतुकी विशेषतायें हैं ? वस्तुकी विशेषताये ही हैं। इनसे लक्ष्यमे लिया जाता है द्रव्य, वह 
द्रव्यसे कैसे भिन्न है ? उनका परिणमन क्षेत्र, काल, भावसे अलग है या अलग-अलग नही 
है ? द्रव्यमे ही उनका स्वरूप है या द्रव्यनें हो उनका स्वरूप घारण किया है ।-चैकि वही 
द्रव्य कर्ता, करण, अ्रधिकरण है, इसलिए द्र॒व्यने गुण पर्यायके स्वरूपको धारण किया है । 
इसी तरह बताते है कि द्वव्यका श्रस्तित्व गुण पर्यायोस सिद्ध होता है उसी तरह गुण पर्यायोंके 
द्वारा द्रव्य सिद्ध होता है । द्रव्य भी तो गुण पर्यायोंसे कुछ भ्रलग नहीं है। गुराको मुल्यमे 
रख लिया और सिद्ध करना है द्रव्यको, सुबरं| पीतत्व आदिसे_ भिन्‍न नही है। पीतत्व गुरासे 
पाया जाने वाला सोना द्रव्यसे अलग रहता है वया ? .ऐसा कोई द्रव्य नही है। कर्ता, करण, 
ग्रधिकरण पर्यायोंने उस कातर स्वरका रूप बनाया, वहाँ द्वव्यका गुणा पर्यायोंने स्वरूप बनाया 
है और यहाँ गृण पर्यायोने द्रव्यका रवरूप बनाया है । कोई कहे यह सब 'वीज है । तो एक 
कहँसें और कैसे बनता है ? एक तो तब कहे जब वह द्रव्य, गुण, पर्यायसे या द्रव्यसे गुणादि 
निष्पन्न हो । परस्पर गुरा, पर्याय पहले हो बादसे द्रव्यकों निष्पन्न- किग्रा हो, यह बात त्तो है 
नही । उन्होने इसे सिद्ध किया और इसने उनको सिद्ध किया। कर्ता, करण, अधिकरणके 
रूपसे सुवर्णके स्वरूपको धारणा करते है । पीतत्वने सुवर्णको घारण किया और सुवर्सने पीतत्व 
को अपनाया | पर्याय न हो तो द्रव्यत्व कैसे रहे ? श्रतः कर्ता, करण, अधिकरणके स्वरूपको 
लेकर जो रहा करता है, चला करता है और होता है, ऐसा जो पीतत्व, कुण्डलादि पर्यायोसे 
सुवर्शकी सिद्धि है। वह सदा प्रवर्तमान रहता है, उसमे लक्ष्य लक्षेणकी बात सिद्ध की जाती 
है । तब किसी भी तरहसे सिद्ध किया जा सकता है। पीतत्वादि गुण कहाँ रहेगा और हे 
कहाँ रहेगा ? वह प्रत्येक है और प्रति समथ परिणमन रहता है, वह एक वस्तु है? हे प्‌ हा 
णामी प१रिणामनसे भिन्‍न नही है । जीवमे, नाना पर्यायें चल रही हैं। वह सर्दव अपने-अ्र 


अनुसार पर्यायोको पाते रहते है। पर्यायोमे कभी कुछ न हो तो द्रव्यकी क्या सिद्धि हो पा 
परिणमनोसे द्रव्यकी सिद्धि है। 'तन्तु द्रव्यान्तराएामिव गुण पर्यायाणा न प्रत्येक परिसमा- 
प्यत्ते ।! वह जो अस्तित्व है वह भिन्‍्न-फिप्त रुपसे द्रप्य गुण पर्यायोकी ग्रपेक्षा समाप्त हो: जि. 
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ऐसी बात .नही है । कहते है कि द्रव्य भेजो तो भेजोंगे तो यहाँ गुण भी है, पर्याय भी है। 
वहाँ जितने गुण है उनमेसे कोई भी गुणा दूसरे रूप नहीं होता । फिर भी--- 
विशेषता विशेष्यसे जुदा सत्‌ नहीं है--द्रव्य गुण, पर्यायोंसे सत्‌ जुदा नहीं है उनकी 
विशेषता भिन्‍न कैसे हो जायगी ? जैसे भ्रमुक पुरुष रूपवान, लम्बे कद वाला, शक्तिवान तगडा 
है तो यह अ्रमुक नामधारी व्यक्तिकी विश्वेषता हुई । सभीमे यह गण हो सो बात तो नही है। 
यह गोरेपनकी विशेषता ऊंचे कद वाला ही तो नहीं कर सकता है। श्रगर ऐसा कहे कि 
उसका गोरापन मनुष्यपनासे पृथक है, यह सिद्ध नहीं हो सकता । इसी तरह इसकी विशेष- 
तायें है, वह' भिन्‍त नही है । -मूल साधनरूपसे निष्पन्न हुआ्रा अ्रस्तित्व । 'अस्तित्वं हि ,किस 
द्रव्यस्य स्वभाव” श्रर्थात्‌ भ्रस्तित्व ही द्रव्यका स्वभाव है और वह प्रत्येकमे समाप्त नही होता, 
एक ही है । पीतत्वादि गृणोके बिना सुवर्णका अस्तित्व मही है, उसी तरह द्वव्यका अ्रस्तित्व 
सिद्ध होता है । गुर पर्यायोके द्वारा द्रव्यका अस्तित्व सिद्ध है | वह द्रव्यका स्वभाव है, यह 
" सिद्ध हुआ | 
शक्ति व ध्यक्तिसे जुदी कुछ चीज ही नहीं--गुणा शौर पर्यायोसे पृथक्‌ पाया जाने 
वाला कोई द्रव्य ही नही है और न कभी था और न कभी होगा तथा यदि द्रव्य द्रव्य, क्ैन्न 
काल और भावसे पृथक माना जावे तो द्रव्यकी सिद्धि नही होती है। द्रव्य-द्वव्य, क्षेत्र, काल 
और भावात्मक है । गुण भी द्रव्य, छेत्र, काल, भावात्मक है, पर्याय भी द्रव्य, क्षेत्र, काल 
भावात्मक है, ऐसा नही है । पएथक्‌ पाया जाने वाला द्रव्य कैसा है ? कर्ता, करण, अ्रधिकरण 
के स्वरूपका है। कर्ता, करण, श्रधिकरण रूपमे जिसकी सिद्धि है, वह द्रव्यका स्वभाव है। 
द्रव्य, क्षेत्रादिसि कोई भिन्न-भिन्न नही हैं । द्रव्यके दो लक्षण है--(१) उत्पाद, व्यय, भ्रीव्य 
युक्त सत्‌ । (२) गुण, पर्याय व द्रव्य उत्पाद, व्यय भ्ौर श्रौव्यसे जो युक्त है वह सत्‌ है तथा 
गुण और पर्यायों वाला द्रव्य है। जो अस्तित्व है वह द्रव्यान्तरोकी तरह गण, पर्यायमे या 
उत्पाद, व्यय, श्रौव्यमे तत्र अस्तित्व नही बन जायगा । उत्पाद, व्यय और प्रौव्य क्या है? 
प्रत्येक द्रव्यमे यह तीनो पाग्ने जाते हैं । जो स्थायी वस्तु है बह धभ्रौव्य है तथा जैसे सुवर्शाका 
कडा था, उसका मिटकर कुएडल बन गया । तो यहां कुण्डल पर्यायका उत्पाद हुआ है, और 
कडा पर्यायका व्यय हुआ है और सुवर्णो धातु वहीकी वही है, यह प्रौव्य,हुआ सुवर्णंसे सुवर्सा- 
त्मक गृण, पर्याय कहीं भ्रलग नहीं है और न कुछ उत्पाद व्ययसे श्रौव्य भिन्‍न है। सभीका 
परस्पर सम्बंध है। सुवर्णमे कुछ न कुछ उत्पाद तो रहेगा । जिस समय उत्पाद हो रहा है 
वह उत्पाद सामान्य है और जब व्यय हो रहा है उस समय व्यय व सामान्य कहा जाएगा । 
किसीने कहा कि आप तो अनेकान्तके द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न वस्तुओंकी उनकी श्रपेक्षासे जल्दी घटा 
देते हो । यह नही रुनना हमे [तो एक ही बातमे घटा दो, एक हो पदार्थभरमे दृष्टि ह.वे तथा 
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अनेकान्त अरस्ति नास्ति का घट जावे व उसमें भी कालका कालमे । हेन्रमे पर्यायका पर्यायमे, 
द्रग्यका द्रव्यमे आदि । ; 2 5] 
एक ही द्रव्यमे कालकी श्रपेक्षा श्रास्ति नास्ति---चूकि यहा पर्यायका प्रकरण चल 
रहा है। भ्रत एक ही द्रव्यमे कालापेक्षया अ्रस्ति नारित देखिये--द्रव्यकी कमलहृशि्सि पर्याय 
इसमे ही समभाई, (१) सामान्य पर्याय और विशेष" पर्याय भर (२) भेद फर्याय और श्रनु- 
भेद पर्याय । जैसे एक आत्मा है वह एक द्रव्य है, उसमे गुण श्रनत्त हैं । उसमें एक ही समय 
में दर्शनगुण, ज्ञानगुणा, वीयंगृण श्रौर सुखगुरा विद्यमान है, वह सब एक समय परिणम रहे 
' है। इसी एक वातको इस तरह बताते है'। एक ज्ञानगुणकी पर्याय है, दूसरी दर्शनगृणवी 
पर्याय है, तीसरी चारित्रमुणकी पर्याय है आदि ग्रननन्त पर्याये होती हैं। वह सब पर्यायें दृव्य 
में एक ही समय होती है, ये सब भेदपर्याय हैं । यह क्रम भेददृश्टिसे पर्यायोमे हुआ नाना स्वे- 
भावोको श्रभेद कर पर्यायोका अभेद कर एके पर्याय भी होती है, भेद श्रौर अभेदकी श्रपेक्षा 
दो पर्यायें आ गई । अभेद पर्यायकी दृष्टिसे अस्ति तो भेदकी हृष्टिसे नारित सिद्ध होता है शोर 
ग्रभेद पर्यायसे अरस्ति तो अभेद पर्यायसे नास्ति विभिन्‍न कालकी पर्यायोकी श्रपेक्षासे वे विशेष 
पर्याये हैं व परिणमन सामान्यसे सामान्य पर्याय है। यह सामान्य हुआ । सामास्यकी अपेक्षा 
श्रस्ति और विशेषे पर्यायकी अपेक्षा नास्ति । इसी तरह विशेष पर्यायसे अ्रिर्च तो सामान्यसे 
नास्ति । उत्पाई, व्यय, प्रौव्यसे द्रव्य अलग तो नही है । जैसे सुवर्शके उत्पाद पाया जाता है, 
सुवर्णके व्यय पाया जाता है और सुवर्ण हो ध्रोग्यर्पसे भी रहता है । उत्पाद द्रव्य, छेन्र, 
काल, भावात्मक है तथा व्यय भी द्रव्य, क्षेत्र काल, भावात्मक है । 
उत्पाद, व्यय स्वतंत्र सत्‌ नहीं है- सुवर्शामे पाया जाने वाला जो द्रव्य है वही सुवर्स 
का स्वभाव है। कोई नवीन पर्याय सुन्नरके निमित्तसे बनी तो भी उत्पाद, व्यय, प्रीव्य हमेशा 
चल रहा है। उत्पाद व्यय होनेसे सुवर्णंका श्रस्तित्व हुआ । कर्ता, करण, अधिकरण रूपसे जी 
सुवर्णमे पीतत्वादि व कुण्डल है उसने वर्ता, करण, अधिकरण रूपसे ग्रह्प्न किए हैं, वुण्णल, 
कटक और पीतत्वके स्वभावको ग्रहण किया है, इन प्रवृत्तियोसे युक्त जो सुद्र॒र्ण है उसके उत्पाद 
से युक्त जो अस्तित्व है. वह सुवर्शंका स्वभाव है । मैं परिणमता चला जा रहा हू और मेरे 
द्रव्य, गुण, पर्याय स्वतत्र सत्‌ है सो नही है । त्रयात्मक्तासे अस्तित्व है जो सिद्ध हुआ वह 
द्रव्यका ही स्वभाव है | लक्ष्यमे लानेके लिए उत्पाद, व्यय, श्रौव्यदी सिद्धि है । यह सव जीव 
द्रव्ध आदि उनसे अलग नहीं है । 
कुछ भी करो द्रव्य सब अलग-अलग है--सुल्तानपुर चिलकाना (सहारनपुरके पास 
का कस्बा) में दो भाई है । वे एक साथ ही खाते, सोते, उठते, खेलते, व्यापार “आँदि करते 
हैं । यह सब होते हुए भी वे श्र॒लग-पलग हो, ऐसे द्रव्यान्तर अलग-अलग हैं। गुर, पर्यायसे 
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उनकी सिद्धि है । जैसे कदाचित्‌ दूसरेका रहना एक भाईसे ओर दूसरेकी भी सिद्धि एक भाई 
से हो सकतीं है, फिर भी अस्तित्व जुदा-जुदा है । कोई द्रव्य, गुण, पर्यायोके बिना रह जाय 
सो बात नही है । मृत्युमे तो व्यवहारका भी अन्तर पद हो जायगा । साधर्मी जनो व कुटुम्बी 
जनो सभीमे अन्तर होता है । किंसीके यहा गये तो वहीपर कहेंगे हमारा अमुक भाई, पुत्र 
श्रादि है । जहाँ देखो वहाँ कल्पना श्रपता माननेकी कर ली है । कोई किसीसे चाचा, दादा, 
फूफा आदि कहता है, लेकिन यह असत्त्व कल्पनायें है । ममत्वकी पाठशालायें नही है, किन्तु 
ममत्व सस्कारवश पैदा होता है वह श्रनादिकालसे चल रहा है। समताका उद्यम भी किया 
जाता है, फिर भी उसमे पीछे रहा तो मुझ जंसा मूर्ख कौन होगा ? जहाँ जाता है वहाँ 
कल्पना कर लेता है | एक गावमे एक मनुष्य था जो कही £भी जावे वहाँ अ्नाप-सनाप बक 
देता, किसीको कुछ महत्व नहीं देत। । तो उसको सभी मूखंराज कहने लगे । जो कहे सो मूर्ख- 
राज ! कहाँ जा रहे, कहांसे आये ? घूर्खराज | फला कार्य हो गया आदि । यह सुनत्ते-सुनते 
वह परेशान हो गया, तो गाव छोडकर अ्न्यव चल दिया। दो मील थ्रागे जानेपर रास्तेमें एक 
कुआ मिला । वहाँ वह कुर्यसे पैर लटकाकर पारके ऊपर बैठ गया । इतनेमें एक अ्रपरिचित 
ग्रा रहा था, वह बोला--मूखराज | कसे बैठे हो ? तो मूख्खने, उसे गले लगाया और प्रेमसे 
बोला-तुमने हमें कैसे पहिचान लिया ? तब ब्रह् बोला कि तुग्हारा कार्य देखा सो बता दिया। 
मरनेके साथ भी तो मृढताका यह सस्कार जावेगा । मूर्खताके काम करनेपर वह साथ ही 
जावेंगे । यह कार्य कौन सिखाता है ? यह बिना 'सिखाई विद्या अगले भवभे भी साथ जायगी । 
जब तक तत्त्वज्ञान नही करते तब तक बेचनी सूभती दी रहेगी। लेकिन सच्चा उपाय जो है 
उसका झाचरणा नही करता । यह जो समागम है वह तो बिछुचने वाले है । प्रत्येकमे अस्तित्व 
समाप्त हो जाते हैं। यह तो सदैव बने रहते हैँ । जीवज़के खैलमें जो आत्मलीनताकी वाजी 
जीत जावे उसीका जय घोस होगा । अन्य घोस कोई कार्य नहीं देंगे । 
उत्पाव, व्यय बिना ध्रुव कोई चीज नही--पहले बताया. था कि दव्य, गुण, पर्याय 
से युक्त द्रव्यकी सिद्धि है और द्रव्यसे गुरा, पर्यायोकी सिद्धि है। इसके लिए तीनका वर्णन 
किया । अब बताते हैं कि उत्पाद, व्ययसे ध्रौव्यकी सिद्धि है, सुवर्शका उत्पाद, व्यय प्रौव्यपन 
से भिन्‍न नही है। सुवर्णका उत्पाद जैसा कहा बना था तथा कुण्डलका व्यय तथा सुवरों 
अगली पर्यायसे थी हैं तथ्य वही पूर्वकी पर्यायमे भी था | देखा जाय तो वह सुबर्ण कटकके 
अतिरिक्त और कुछ नही है, पीतत्वुसे भिन्‍त नही है। द्रव्यान्तरो और गुण पर्यायोमे इतना 
ही अतर है । जैसे सुवर्शाके उत्पादमे प्रौष्य सुवर्रासे न्‍्यारा नही है | सुवर्ण ही उन्त सबको 
'ग्रहरा कर रहा है कर्ता, करण, अधिकररणके रूपसे । कर्ता आत्माके रूपसे उन स्वरूपोको 
ग्रहण वरके रह रहा है । उस र,वरके अस्तित्वसे उत्पाद, व्यय, श्रौव्य सिद्ध है औलर उत्पाद, 
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व्यय, श्रोव्यसे सुब्णं सिद्ध हुद्ा, यह बात॑र रबर व है, 7 व्यका स्वभाव है। इसी तरह इब्य 
के उत्पाद, व्यय, प्रौव्य द्रव्यसे जुदे नही है । उन पत्पाद, व्यय, भौव्यके स्वरुपोको यह ग्रहण 
कर रहा है। उनका कर्ता, करण, ऋधिकरणा द्रव्य ही है। उस द्रव्यके श्रस्तित्वसे उत्पाद 
व्यय, श्रीव्यकी सिद्धि है श्रौर वह अस्तित्व द्रव्य ही है । एक सत्‌ है श्रौर प्रतिसमय परिण- 
मता रहता है। जो लक्षण रूपसे कहे है, वही वह सब आत्मभूत है भ्रथवा उत्पाद, व्यय, 
प्रीव्यरूप जो द्रव्यका अस्तित्व जाना वह द्रव्य है। उनसे जो अस्तित्व समझा गया वह द्रव्य 
का स्वभाव है, निश्चयनय है । 
शब्द सभी विशेषक होते है, श्रतः शब्दोसे तत्व भ्रभिधेय नही होता--शब्द जो 
बोलोगे वह विशेषता बताता है, वस्तु सामान्‍्यको नही कह सकता । जैसे कमडलु, कमण्डलका 
अर्थ है--क मण्डते यत्र अर्थात्‌ जिसमे जल शोभित हो । बोलो यह विशेषताकी ही तो सूचना 
है । और भी शब्द बोल लो और धातु, व्युत्पत्ति आदि अथ्थ निकाल लो विशेषता ही प्रकट 
होगी । एक दृष्टि वह है जो जानते रहो और कुछ नही कह सकते । जैसे आात्माको बोलो तो 
उसका कोई शब्द नही है, लेकिन जिन्होंने समझ रखा है. उन्हे किसी विशेपतासे बोलो जानेंगे 
विशेष्यको । आचायोनि उनमेसे डो छाटा है उनके शब्दोमे आत्माका ज्ञायकस्वरूप ही मिलेगा । 
ज्ञायकस्वरूप कहकर भी द्रव्यको जाना । उसमे भी द्रव्यके एक जाननखूपको लिया है भ्रथवा 
कोई शब्द ही ऐसा नही कि जिससे शुद्धशआत्माको जो,परसे विभक्त है उसे कह सकें । प्रत्येक 
परसे भिन्न है। कोई किसीमे मिलना नही इसलिए तो द्रव्यका रंवरूप श्रब तक कायम है 
और तभी यह बताया है। प्रत्येक पुदूगल परमाणु भी कोई किसीमे नही 
मिलता, उनकी जुदी-जुदी सत्ता है। मैं मैं हू, श्राप आप है, लेकिन विपरीत धारणा मान्त रखो 
है | उन्हे समझना चाहिए । सब पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, यह्‌ जाननेपर भी राग रहता है | कुछ समय 
को वह गलती है । अन्य कार्य करते हुए भी शुभोपयोगमे लगे हैं | इतनी जो वृत्ति हो रही है 
वह गलती है । यह हिसाब तो लगता ही जायगा .। एक आानाकी भी गलती है वह सही न 
कहलाकर गलती ही कहलावेगी । पुण्यके प्रभावसे इन्हे घन मिला तो यही प्रतीत होता है 
कि यह ज्ञानका फल है । नेतागिरी, धनांढ्य घरमे जन्मना, सर्व वैभव सुख सम्पत्तता आदि 
जो भी सामग्री उपलब्ध हुई है वह सब ज्ञानका फल प्रतीत होता है, किन्तु वह ज्ञानका महत्त्व 
क्यों है ? जिसके होनेपर राग भी इतना महत्त्व पा गया। उससे ज्ञानकी महिमा जानी गई । 
जिस पदको सम्यस्दृष्टि ही पा सकते है अन्य नही, वह भी ज्ञानकी महिमाको प्रकट करता है । 
इतना वडा महत्त्व शुभ राग भी दिखा देता है, फिर भी ऐसा है जो वह सांसारिक बात है 
रागके फल हैं। यह विशेष जान लेवे भीतरसे बोध हो जावे तो इनमें श्रासत्तिसे हि लगेगा 
तथा उत्कृष्ट पदकी अभिलाषा, घनसम्पन्नता आदिम भी नही रमेगा, यह सव तैत्तज्ञानपर 
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अवर्ला बत है । ऐसा ज्ञानी कोई नही मिलेगा जो विपयोगे श्रार्सक्त रखता हो । ऐसा भी 
ज्ञानी नही मिलेगा जो अपराधीको क्षमा नहीं करेगा, जरूर कर देगा । राभको युद्ध करना 
» पडा । रावण उस समय बहुरूपिणी विद्या सिद्ध कर रहा था। कुछ मनुप्योने श्राकर रामचद्र 
जी से कहा, अगर रावरंको बहुरूपिणी विद्या सिद्ध हो गई तो काफी अनिष्टकी सभावना है । 
ग्रतएव उसमे विष्न कर दिया तो वह नही हो सकेगी । रामचद्रजी ने यह बात सुनकर सबको 
मना किया, फिर भी बावले मनुष्य नही माने, और रामके सेवक होनेंसे भक्ति दिखानेके लिए 
' रावराकी विद्यामे बाधा करने पहुच गये । तब जो विद्या देरसे सिद्ध होने वाली थी वह बहु- 
रूपिणी विद्या रावणको और जदी सिद्ध हो गई। कोई किसीका अपराध क्षमा नही कर 
सका और जिन्दगीमे बदला लेनेके ही विचार बनाये रखे तो जैनधर्म पाकर सीखा क्या है ? 
गगर इतनी क्षमता नही आ पाई । प्रत्येक जीव अपने परिणाममे है, अ्रतएव सोचना यह 
चाहिए कि प्रत्येक दु.खमे हमारा अ्रपराध है, निमित्त पाकर वह जो कुछ करता है तो करो । 
मैं जो कुछ करता हू उससे अन्यको लाभ हानि क्‍या ? पूर्वक्ृत कर्म भी कोई नही टाल सकता, 
तब पुन यह थोडा अपराध करनेपर अन्य जन मुभझपर अ्रधिक क्षोभित भी होवें तो हमारी 
निर्जंरा ही है शान्तमावसे सहन करनेमे । 
विवादका कारण प्रायः बातकी हठ--ससारमे जितने भी युद्ध एव आपसी लडाई 
होती है वह सब एक बातके ऊपर होती है । उसने हमसे यह वचन कह दिया, ग्रच्छा इतना 
बडा भारी मेरा अपमान कर लिया, यही भावना युद्धकी सृष्टि करती है । अनुचित वचन 
कहना उसका अज्ञान था, लेकिन यहाँ क्षोभ क्यो करता, इससे कुछ बनता नही है। राजा 
राणा ऊत्रपति हाथिनके असवार । मरना सबको एक दिन, अपनी अपनी बार ॥ यह निरथ्थंक 
का मद मोह कब तके काम आवेगा ? तुम्हारा श्रगर कोई कुछ अनिष्ट या इष्ट करता है तो 
वह चित्त यहाँ जुटाया जावे । सर्व पदार्थ विनाशीक है। मेरा शरीर भी यहाँ नही रहेगा, 
फिर किसके लिए विनाशीक है ? मेरा शरीर भी यहाँ नही रहेगा, फिर किसके लिये युद्ध या | 
राडा किया जाय । छोटे बच्चोका दिल कितना विशाल होता हैं, वें श्रापसमे लड-मगड लेगे 
यहाँ तक कि एक दूसरेको“दॉतोसे काट लेवें, मार-पीट क्र देवे तथा घर जले जावेंगे और ' 
फिर आकर मिलकर एक हो जावेंगे एव साथ-साथ फिर खेलना शुरू कर देंगे | क्या ६ुआ था 
क्या किसीने मेरे प्रति किया ? यह ज्ञात नहीं । जैनधर्ममे सबसे बडी विशेषता क्षमां की भी 
है । जब छोटेसे छोटे जीवपर भी दया परिणाम रखना चाहिए तब क्‍या मानवमात्र जो अपने 
भाई है उनसे कया प्रेमपूर्वंक व्यवहार नहीं करना चाहिए ? पहली बातोका राग तथा श्रागे 
मिलने वाले रागका विलास ही तो मनमे चल रहा है, भूत भविष्यत तथा वर्तमानका मोह 
सुमागपर नही चलने देता । भैया ! प्राय: सभी चाहते है कि विकल्प हटे । किसीने कहा कि तुम : 
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5 हाके श्रश हो, उसको भक्ति वरो तो क्रोध, राग, हेप, में है, माया, मर्ता रुभी दोप भाग 
जाते है। मानो ब्रह्मपर दृष्टि डाली तो स्व कार्य सिद्ध हो गये, विन्‍्तु वहाँ भी ज्ञाता ज्ञेयका 
विकल्प ही बनाया । तुम भी तो बहा हो । श्रद्दैत वालेका एक ब्रह्म है। श्राप सब जुदे-जुदे 
ब्रह्म हो, स्वतत्न हो, कालकृत परिशुमन कर रहे हो । यह सब गुजर रही है, क्रोध, मान, 
भाया आदि बहाके श्रणुद्ध अंश है । उपयोग भी हृह्मका श्रश है । झात्मामे कया सत्त्व है, वह 
भी तो बहा है | श्रपना उपयोगका साधन जो झूलभूत श्रात्मा उस तत्त्वकी उपासना वरो तो 
सब क्रोधादि विकत्प भी हट जावेंगे । यह गौर सफलता तो मिलेगी हो, क्न्तु यहाँ ज्ञाता 
ज्ेय उसी भ्ररितत्वका हैं। वह स्थिति यहाँ ठीक बैठ जावेगी | कविवर प० दीलतरामजी ने 
छहंढालामे वया ही उत्तम वहा है--'चित्‌ पिड चड अखंड सुगुणा करण च्युत पुनि कलनिततं ।! 
मे सबसे निराला अ्रखण्ड चिन्म।त्र हँ--यह बात द्रव्य गुरापर्यायके स्वरूपको जानने 

से ही तो झ्ाती है । मैं क्या हू ? मैं केवल बुद्ध चैतस्यका पिटारा हू, उसमे क्सीका समावेश 
नहीं है । बस, एक उसके ही रवरूपको देखो, देखते हुए सब बातें कह रहे हैं। फिर भी परमे 
उपयोग न चला जाय इसकी सावधानी रखना कठिन है व वाह्म श्रर्थके रागमे श्रसभव है, 
प्रतएव श्रनेक वाह्य श्राडम्बरोको हटाकर नग्न दिगम्बर सुद्रा घार करके उस केवल ज्योतिवों 
पाया जाता है, जो सिद्ध भगवानका गुण है । यह द्रव्य गण प्रत्येवमे समाप्त नही होते । 
यथा द्रव्पेण वा ज्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा उत्पाद व्यय श्रीव्यसे पृथक्‌ न पाया जाने 
वाला सुबर्ण अकेला है । इसी सुवर्णने कर्ता, करण, ग्रधिकरणके स्वरूपको ग्रहण किया है। 
इन उपायोसे जिसकी सिद्धि है वह उत्पाद, व्यय ध्रौव्यसे निष्कासित इसका ही स्वभाव है । 
उत्पाद व्यय प्रौव्यसे पृथक्‌ न पाया जानेसे कर्ता, करण, अधिकरणाका जो ग्रहरा हुआ वह 
द्रव्य्वा स्वभाव ही है | इस गायासे यह सिद्ध हुआ-्रव्यका अस्तित्व है, सद्भाव है और वह 
स्वभाव उत्पाद व्यय भ्रीयय वाला है । वह उसी रूप है अन्य तरहका नही है । यह जगत जो 
प्रवर्तमान हो रहा है वह कर्ता कर्मरूप प्रवतेमान है । उनपर द्रव्यके एक-एक स्वतत्र स्वरूपको 
दिखलाया है । उसपर दृष्टि लगाना चाहे तो उसीप२ दंष्टि लगावें, उसपर दृष्टि लगती है ।-एक 
दर्पण है, उसके सामने १० बच्चे खडे है । देखने वाला दप्णमे व बच्चोमे उपयोग देकर भी 
बच्चोको ही ग्रहरा कर सकता है या वह बच्चोके विकल्पको छोडकर केवल ऐनक्को ही ग्रहण 
कर सकता है, वहाँ भी बच्चोको बता सकना ऐनकका यह स्वभाव नही है वह तो बाह्य साधन 
का निम्मित्त पाकर इस रूप परिणाम रहा है। देखने वाला चाह तो लब्बोपर दृष्टि न करके 
ऐनवकों ही देख सकता है। उसवी छायाको भिन्न देखकर घुद्ध दर्पषणको भी देखता है, रुब तरह 
ते निर्णय कर लेवे वैसी दृष्टिसे कैसा प्रभाव पडता है ? ऐसे अनु भवसे उसने ऐनकके सद्भ।वको 
जाना है, वेवल उसे सबसे विभक्त इुद्ध दर्षए के ग्रहण व रनेका प्रयोजन है । द्रव्य गुण पयवि.वा 


है 
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स्वरूप जानना वयो बतलाया, वर्य,कि यह ठत््वोका मुख्य स्वरूप है। इसके बिना एक कदम 
भी नही चल सकते, इसको जाननेसे ही श्रात्मतत्त्वका ग्रहण होता है । 
श्रात्मज्ञान ही प्रथम धर्म ६--मान लो हम रात्रिको नही खाते है तो अन्यत्र रात्रिमे 

खाने वाले भी मिल सकते है। पानी छानकर पीते हैं, यह तो जीवनमे प्राकृतिक तौरसे ही 
आ्राना चाहिए । श्रस्य भी रात्रिमे रात्रिभोजनका त्याग एव पानी छानकर पीना कर सकते 
है जिस उदारताको श्रपन बत॑ते है, उसे अ्रन्य भी कर सकते है । इसी तरह दया, सयम 
पालना, ब्रह्मचर्यसे रहना, त्यागावस्था अपनाना, धैर्य धारण, कूटनीतिसे कार्य नही लेना, 
असत्यको जीवनमे स्थान नही देना, सत्यको कहनेकी बजाय रवय जीवनमे उतारकर बताना 
उसी रूप बन जाना इत्यादि बातें जैन एवं श्रन्य मतावलम्बी भी कर सवते है । लेक्नि इस 
निर्बाध्ति कॉट छाँटके कहे बिना जैनशासनके तत्त्वज्ञानको नही जान सकते तथा दूसरे भी 
इसके बिता द्रव्यका सच्चा स्वरूप बतानेमे सर्दथा असमर्थ है । इस सबको करते हुए भी हमे 
आगे जाना चाहिए, जहाँ स्वतत्त्वको प्राप्त, कर सकें। द्रव्यका स्वरूप ऋरितित्व है। उस 
अस्तित्वको दो त्रहसे देखा जा रहा है--(१) अस्तित्व सामान्य, (२) पदार्थगत अस्तित्व । 
श्रभी व्यक्तिगत अस्तित्वका वर्णन था। वह गुण वाला, पर्याय वाला ६--उत्पाद व्यय 
श्रीव्यसे सहित है | वह अवान्तर रुत्तासे युक्त था, अ्रब महासत्ताका वर्णन करते है । 

इह विविहलक्खणाण लक्खरणमेगं सदित्ति सब्वगय । 

उवदिसदा खलु धम्म जिणवरवसहेरं पंण्णत्त ॥६७॥ 

. द्रव्य 5 क्षण्रोका प्रतिनिधि--धर्मका उपदेश करने वाले श्री जिनवरवृपभवेवने प्रज्ञापन 
किया है कि इन सब नाना लक्षणोमे “सत्‌” यह एक लक्षण सर्वंगत है अर्थात्‌ सर्व लक्षण्गेका 
लक्षण है व सब पदार्थोका लक्षण है । यह लक्षण स्वव्यापक है। स्वरूपास्तित्ववी विवेध्चना 
साधारण लक्षणोसे भी की गई तो भी भिन्न-भिन्न स्ववच्प या सत्ता सब द्रव्योकी है ऐसी सीमा 
प्रत्येक द्रव्यकी लक्ष्ममे झा जाती है, परन्तु अस्तित्वसामान्य अर्थात्‌ साहश्यारितित्वकी श्रपेक्षासे 
देखो तो साहश्यास्तित्व सारी सीमाञझओको तोड देता है । वह सब्गत व सामान्य लक्षणभूत 
अ्वबोधमे आता है, किन्तु निरपेक्ष स्वरूपास्तित्व और निरपेक्ष साहश्यास्तित्व वस्तुके स्वभाव 
नही है । भगवान दुन्दकुन्दाचाय इस प्रकरणसे शुरू करते है कि अभी कितने प्रकारके लक्षण 
कह आये है ? गुणवान, पर्यायवान एवं उत्पाद, व्यय, क्रोव्य वाला जो स्वभावकों न छोडे 
वह द्रव्य है । जितनी त्तरहसे द्रव्यके लक्षण कहे गये-है उनमे रूवंगत व॑,न-कानसा हैं याने जो 
संबमे चला जाय तथा सबकी ओओरसे एक ही प्रतिनिधित्व कर सके । 

द्रव्यके लक्षण्पोंका प्रतिनिधि “सतु” लक्षण है--जिनेन्द्रदेवगे उझप सबमे एक लक्षण 
प्रधान सत्‌ कहा है । 'सत्‌ इति ।” जितनी भी विशेषताये हैं दह सद “(” के ऊपर चलेगी | 


3-० 2 >>. ....... 


न प्रवचनसार प्रवचन 


साहश्य अस्तित्व जानना होता है तो पहले स्वरुपास्तित्व जानना पत्ता है | जैसे ग्रौश्रोको 


जानना है तो पहले एव-एक गो को जानना पड़ेगा, वह चार पैरकी होती है, पशु विशेष होता 
है भादि । पहले गायकों तो जाना नहीं शरीर गौ जातिको जाना जाय, यह कंसे हो सकता है ? 
उसी तरह मनुप्णोकों जान के लिए मनुष्य विशेषकों जानना पड़ेगा तब मनुष्य जाति समभमे 
अवेगी । व्यक्तियोवी साहश्य'व्यक्तिता जाति बहलाती है । उस अस्तित्व जातिकी समभनेके 
लिए महारुत्ताको समझ लेना आवश्यक है । इस समस्त विश्वमे सारे द्रव्य स्वरूप अस्तित्वसे 
ही लक्ष्ममे आते है। ग्रात्मावा अस्तित्व आप हो समभमे श्राता है। जितना भी विस्तार है 
ऋवाल्तर सत्तावा एक आप, एक आप आदि है वह नाना है यह तो हुआ पदार्थंगत व्यत्तित्व 
और महासत्ता साहश्य सत्ताका नाम है | जैसे गो और एक गो जाति भर्थक्रिया व्यक्तिमे होती 
जातिमे नहीं, मानो हरिजन सफाईका काम करते हैं। तो वह हरिजन व्यक्ति करते हैं, कोई 
जाति तो नही करती है। वह कहे कि हमे सफाई नही करना तो हरिजन जाति सफाई कर 
देगी । हाँ उस साहए्य जातिका नाम हरिजन है। वह व्यक्ति विशेष मिलकर हरिजन हुए, 
वह एक-एक होकर नाना है व जातिसे एक है । इस श्रपेक्षसे कह लो जातिने बद कर दिया। 
हमारा स्वरूपारितत्व हममे है, आपका रवरूपास्तित्व आपसे है । आपका और हमारा स्वरूपा- 
स्तित्व जुदा-जुदा है । रवरूपास्तित्ववी जानकारीके विना मोह छूटना कटिन है। समस्त 
द्रव्यान्तरोसे जुदा रह करके स्वरूपारितत्व रहता है । आ्राप हममे मिलकर रहते हैं या जुदे-जुदे 
होकर रहते है ? पिताकी आत्मा पुत्रस जुदी रहती है या इकट्ठी होकर रहती है । प्रत्येक 
समस्त द्रव्यका स्वरूप द्रव्यान्तरोसे जुदा रहता है । हे हि 
सब द्ृध्य अपनी अपनी सीमाफो बनाये रहते ह--जंसे इसका अरितत्व इतना ही है, 
वह अपनी सीमाको बलाता है। अगर हमारा अरितत्व और श्रागे पहुच जावे तो हमारी सीमा 
क्या रही ? खेतोषर मेढ डालकर सीमा बनाई जाती है कि यह एक खेत इतना है श्रीर एक 
यह इतना है, लम्बाई चौडाईमे इतने गज है । यह सीमा तो मनुष्यकृत या कल्पित हुई तो 
हमारी सीमाको कौन बनावेगा ? प्रत्टेब मे स्वतः सीमा बनी हुई है । यह इतना है, यह इतना 
है झरादि । प्रत्येकमे स्वरूपारितव है। मेरा अस्तित्व मुझमे है, आपका अस्तित्व आ्पमे है । 
$पना-अ्पना परिरामन आप ही हो रहा है । जो परिरणमन है वह आत्मीय स्वरूपास्तित्वमे 
है । केवली भगवान बाहर भी सर दुघात करते हैं, विन्‍्तु ऐसा नहीं है कि वह अपने अ्रितत्व 
वी सीमाके बाहर फैल जावे । सह अवास्तर सत्ता है, हेकिन सीमा बनाई गई कि यह द्रव्य 
इतना ही है । एक छेत्रावगाही एरीर और कर्मका सम्बंध है। यह सम्बंध पहले भी था, अब 
भी परम्परया वैसा ही रहता है। $ त्मावा अरित्त्व कर्म ने.क्मके ह। झानेसे नही बनता है 


आर न बिगडता है। 


गाथा ६७ । २२६ 
प्रत्येक जीव स्वन्न जुदे-जुदे *ै--एक निगोदके शरीरमे जो अगुलके अ्रसख्यातवे भाग 
मात्र है, उसमे असख्याते जीव एक साथ जन्मते और मरते है, फिर -भी उन सबका स्वरूप 
ग्रस्तित्व जुदा-जुदा है। यह साहश्य अस्तित्वका वर्णन है। सब द्रव्योके विस्तारको श्रोकल 
करके जैसे सब मनुप्योमे मनुष्यता मानते है, तो सब मनुष्योकी व्यक्तिगतता झोमल कर दी । 
कोई कहे कि 'एक मनुष्यको लाभ? तो लाने वाला बच्चा, युवा, वृद्ध किसीकों भी ला सकता 
है । मगाने वाला यह नहीं कह सकता कि इसे वयो लाये ? जिसको लानेको कहा था उसकी 
पूत्त इसके लानेसे हो गई । जिस बातकों कहा था, उसमे मनुष्य जाति तो प्रकट हुई और 
व्यक्तिगतता श्रोभल हो गई । सब द्रव्योमे इस तरहका ओमकलपना पाया जाता है । प्रत्येक द्रव्य 
जुदे-जुदे है । एक दृष्टिसि उनकी विविधता ओभल हीकर समभमे आरा जावे एकत्व जो कि उनकी 
साधारण दृष्टिको लक्ष्य करती है । जब तक असाधारण खोजते है तब तक तो विकल्पता रहती 
है, किन्तु युवा, वृद्ध तथा बच्चेकी समान करके देखें तो वह समानता ही नजर आवेगी । अगर 
यह विचित्रताको खत्म कर दें श्रीर श्रस्तित्वको पकडे रहे तो प्रत्येक द्रव्यमे पहुंचा हुआ वह 
अस्तित्व सामान्य सबमे प्रतिफलित होवेगा | जैसे मालाकी डोरी सब दानोमे पहुची हुई है । जैसे 
हममे आपसे सबमे अस्तित्व है। जब एक महासत्तापर दृष्टि डाली तो सब सीमायें समाप्त हो 
जाती है । इसलिए वह लक्षण साहश्य अस्तित्व हो गया । वह एक है, उसमे नानापन नहीं 
देख सकते महासत्तामे । इस प्रकार सत्‌ ऐसा कहनेपर वह लक्षण सब द्रव्यको छू लेता है। सत्‌ 
रूपसे जाना श्र्थात्‌ सबका स्पर्श कर लिया, ऐसा परिच्छेद कर लेनेपर सबको जान लिया । 
३# तत्‌ सत्‌ परसात्मने नमः--श्ोम तत्सत्‌ः अत्यधिक प्रचलित है । ये तीन शब्द 
है । इसके कितने ही अर्थ निकलते है। श्रो में चोबीस तीर्थंकर भी झा जाते है । मुख्य पंच- 
परमेष्ठीको लेना है उसका स्मरण करके तत्‌ सत्‌ यदि वह पचपरमेष्ठी सत्‌ हैं, सार है, श्रेष्ठ 
है, सवंदर्शी है, यह अर्थ हुआ । श्रों सब शब्दोका प्रतिनिधि शब्द है । तत्‌ यह स्मरणात्मक 
है, ज्ञानपर बल करता है श्रौर सत्‌ समरत द्रव्योका प्रतिनिधि है । कुल तीन बाते है--शब्द, 
ज्ञान और पढार्थ । शब्दका प्रतिनिधि श्रों हुआ, ज्ञानका प्रतिनिधि तत्‌ और पदार्थका प्रति- 
निधि सत्‌ हुआ । जैसे चौकी अक्षरोमे लिख लेने पर या बोलने पर शब्द चौकी हुआ, जिसे 
समझा वह ज्ञान चौकी हुई तथा आकार विशेषसे अ्र५ चौकी हुई या चौकीकी भ्रथ॑ क्रिया 
जहाँ हो वह अर्थ चौकी हैं। शबव्दभगवान, अर्थभगवान और ज्ञानभगवान्‌ | भगवानको 
विषय करके जो बना वह ज्ञानभगवान तथा अनन्त चतुष्टय युक्त जो है वह अर्थभगवान 
हुआ और 'भगवानः नाम विशेषसे ऊल्चारणा करना यह शब्दभगवान हुए । हम प्रकटमे 
निश्चयसे अथभगवानको जानते है या शब्दभगवानको जानत्ते है या ज्ञानभगवानको ? 
यहा जो विषय लेकर हयाकार बना श्र्थात्‌ मैं जिसके तादात्म्यको ग्रहण करता हु उसकी 


की प्रवचनस।र प्रवचन 


निश्चय्से क्रिया बताई जाती है तथा अपने अस्तित्वको छोडकर क्रिया बताई जाती है वह 
व्यवहार है। निश्चयसे ज्ञानभगवान आत्मा है | जो चार घातिया क्मोमे रह्ति है वह श्रर्थ- 
३ है तथा ँ जिस श्रेष्ठ उच्चारणसे पुकारा जाय वह शवब्दभगवान है, जैसे परमात्मा, 
इश्वर, भगवान चैतन्यप्रश्न आदि शब्द हर तरहके श्रात्माको यह पर्याय सयुक्त ज्ञान है । सत्‌ 
सर्वर्थ परामर्शी 'है । जैसे कहें जैन वालक, जैन युवक, तो वालक ही या युवक ही झ्राये तथा 
जैन ही कहे तो सब जैनोको स्पर्श कर लिया । 

सर्व तात्पर्य निजस्दरूप विज्ञ/न है--यहाँ साहश्य अरितित्वकी बात चल रही है । वैसे 
तो सर्व वथनका तात्पय भेदविज्ञानको लक्ष्यमे देनेकी वात है । जब स्वरूपास्तित्व समभमे 
भ्रावे तब भेदविज्ञान नही बँठेगा | जो कुछ परिणमन बनेगा वह झापमे ही बनेगा । मैं कितनी 
वेदनामे हू, लेक्नि ग्ह बेदना मुझे ही सहन करनी होगी, भनि ही सन्‍्तोष दिलाने ताले ५० 
बैठे रहे । मत्रसे भी अच्छे हो जावें तो भी उसका अस्तित्व वही तक रहेगा । यह सब एक 
स्वरूपारितत्वकी लिए हुए है। इन कह्पनाओ्रोंने जिस चाहको स्वामी मान लिया, बरतुतः कोई 
रवामी है नही, प्रत्येक एक दूसरेसे बिछुडते रहते हैं, रलते रहते हैं, फिर भी चैनका अ्रमसे 
अनुभव करते है । जो भी भ्राया वह बिछुडा, पर्यायमे आगणे वहाँसे बिछुडे, कालसे बिछुडे, भाई 
बधुवोके सम्पर्कमे आये वहांसे बिछुडे, त्यागियो, विद्वानोका सम्पर्क बिछुडा, शरीरका पुदूगल' 
परमारु-परमाणु बिछुड जाता है, किन्तु स्वरूपास्तित्व अब तक बिछुंडा ही नही । वह सर्देव 
ग्रपने स्थानपर रहेगा । अपने-अपने ेवे ले वर्मफ्लको भोग्ते हुए ससारी जीव चले श्रा रहे है । 
पदार्थस्वरूपके विपरीत श्ञानसे मुख मोडना ही समाध्तत््वमे आना है । जिससे समतापरिणाम 
रूपी स्वच्छतामे आना होता है। कही दो का विकल्प एक परिणमन कहलाता हो सो नही 
कहला सकता । प्रत्येक द्रव्य अपनी-अपनी सत्ता लिए हुए है। उन सबसे अस्तित्व सामान्य है 
जो अपना-अपना लिए है । साधारण गुण सबमे समाया है | एक जैन, साहश्य जेन, साहश्य 
अस्तित्व एक है, किन्तु वारतवमे याने श्र्थक्रियाकी दृष्टिसे सब जुदे-जुदे हैं, कोई क्सीका स्वामी 
नही है । शरीरके परमाणुका भी कोई अन्य स्वामी नही है । 

ज्ञानी जीवका चित्त भोगोमे कैसे रमे--कोई भी कैदी बढ़ियासे बढिया कमरेमे रहने 
पर. भ्रच्छा भोजन मिलनेपर भी रवतन्त्र सुखी अनुभव नही कर सकता, न यह सोचता है कि 
यह मेरा घर है, उससे छुटकारा पाना चाहता है । लेकिन हम इस ससाररूपी कैदखानेमे ठहर 
कर सुख मान रहे है। जमादारके हुवममे रल रहे है। अ्रनादिकालसे रहते हुए भूठी श्रादत 
पंड गई कि यह तो मेरा ही घर है । कोडे ख ता जाता, चवकी पीसता जाता, पराधीन भोजन 
पाता जाता, सुगय वुरुमय बुछ भी कैसा ही मिले उसे छोडना नही चाहता । श्रीह ' कितनी 
बडी मूर्खता है ? यह मेरा है, यह मेरा है, यही जानकर रम्र्णा (कर रहा ससार कंदखानेम, 
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मिकलतेकी भावना हो रफूचबकर हो गई, किन्तु भैया स्वरूपास्तित्वको तो देखो | अगर कोई 
भी स्वामी बन जाता होता !तो ससारकी व्यवस्था ही नही बनती । किसी भी स्वरूपास्तित्वने 
वया अपनी सीमा छोडी है? बह तो सोचता है कि यह भी हो जाय तो अच्छा है। हमारे 
शुरीरको जलानेपर छेदनेपर भी कोई सीमा भग नही कर सकता । इसी तरह स्वरूपास्तित्वमे 
मैं व्तमानमें हु और झागे भी रहुगा । 
सत्‌ बह्मका यथार्थ परिच्य करो--यहाँ साहश्य श्रस्तित्वका वर्णन है । जंसे प्रत्येक 

पदार्थमे अ्पना-अपना ग्रस्तित्व रहता है, उसका क्या स्वरूप है ? यह अस्तित्वका स्वरूप देखा 
तो वह सब जगह दिखा, यह देखनेसे एक जाति समझमे श्राई तथा जातिमे जो नानापना है 
उसमे एकको ग्रहण करनेसे व्यक्ति भी समझमे आया श्र यह भ्रस्तित्व सर्व पदार्थामि मिला । 

ग्रन्य मतावलम्बी भी मानते है, पदार्थ सर्वंगत हैं तथा जैन भी मानते है कि पदार्थ सर्वंगत है, 

अन्तर क्‍या रहा ? अन्‍य लोग तो अखण्ड व्यक्ति स्वरूप सत॒कों सर्वंगत मानते है जब कि 
जैनोंमे व्यक्ति स्वरूप सतमे सत्‌ सत्‌ इस प्रत्ययके कारण सर्वंगत मानते है । यह अन्तर 
रहा, वहां अखण्ड व्यक्तिहृप सवंगत है, यहाँ जातिरूप अ्रस्तित्व लेना । अ्रखण्ड व्यक्तिरूप सत्‌ 
तो है और सर्वंगत भी है, तो इसमे अ्रन्तर नहीं होना चाहिए। जैसे चौकी यहाँपर है और 
हम यहाँपर है तो उसमे श्रन्तर नही होना चाहिए । जैनी भले कह देवे कि पुदूगल सब जगह 
हैं तो अन्तर नही है, किन्तु सूक्ष्म स्कधोका अन्यको पता नही है । जैनोमे तो उनका अ्रखण्ड 
सत्‌ सर्वंगत हो सकता है, विच्तु स्क्रघ पूर्ण लोकके होनेपर भी एक सतू, संगत नही है । कुछ 
जैनका सहारा लें, सर्वंगत सिद्ध तो हो ही जायगा । लोकाकाश कही भी खाली नही है । 
पौकीके अन्तरके बाद हम बंठे है, यहाँ अस्तित्व सर्व सत्‌ है बीचके स्कधोमे होकर । प्रच्तु 
सर्वेगत ऐसा नहीं मानना, वह जातिकी श्रपेक्षा सवंसतमे है । यहाँ कुछ नही है तो वहाँ कुछ 
नही है जातिरूप सत्‌ होनेसे गो जाति ली । १०० गाये थी, किसीने पूछा कि गौ जाति सव्वे- 
गत है या नहीं तथा यह सर्वंगत कितनोमे नही है या सबमे सर्वयत है ? वह अखण्ड व्यक्ति 
रूप नही है । जितनी गाये है उनकी सहशता पाई जाती है सो गौमे रहने वाला धर्म सब गायो 
मे है। यही गी जातिकी सर्वगतता है । जो' अस्तित्व है वह स्वेगत है, सवंको छूने वाला है । 
अगर यह साहश्य श्रस्तित्व न हो तो क्‍या अव्यवस्था हो जावेगी ? उस समय कोई, सत्‌ हो 
जायग। और कोई असत्‌ हो जायगा । कोई किसी तरह, कोई किसी तरहसे प्रसिद्ध हो लेगा । 
अगर यह साहश्य श्रस्तित्व न हो तो कोई किसी ढगसे प्रवृत्त होगा, कोई किसी ढगसे प्रवृत्त 
होने लगेगा । जैसे मनुप्योभे, साहश्य मनुष्यत्व न हो तो कोई किसी तरहका मनुष्य क्हलायेगा 
तथा कोई मनुष्यपनेसे रहित भी हो सकता है । कोई नही है, किन्तु ऐसा च्खिता तो. नही है । 

अगर रुवेपदाथमेि सौहश्य ऋरित्त्व है तो व्हू रुत्‌ है, कौनसा असत्‌ है ? 
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है साहश्यारितित्वमें नानापन नहीं दिखता--श्रगर किसीने स्व भाइयोको जीमनेके लिए 
दुलाया और वह विसी वा #विक ऋादर करे और विसी का बुछ कम करे तो पगत्त करने 
वालेको कर! रखेंगे कि भाई तुमने सव बिरादरी वालोको बुलाया है, उनमे भेदभाव न करके 
संव समान हैं। यहाँ गरीब भी उतना झादर करने योग्य है जितना कि धनवान । यहाँ 
विरादरीपन तो सबमे सहृण है। साहश्य अस्तित्व सर्वगत है वह सब पदार्थोमे 
पाया जाता है । ा यह न हो तो असत्‌, सत्‌ श्रादि यथा तथा बन जायगा, यह नहीं है । 
यह वृक्षके दृष्टरान्तसे सिद्धि करते है । जब हम साहश्य श्रस्तित्व पर हृप्टि डालते हैं तो नाना- 
पन्र दिमागमे नहीं ठहरता और जब स्वरूपास्तित्वपर हृ्टि डालते हैं तो एकता नहीं ठहरती 
है तथ्रा एक एक पर दृष्टि डालनेसे विविधता रहती । तो बहुत प्रकारके वृक्ष है उनमे निजी 
निजी अरितत्व है। अगर उनका विपयका अवप्टम्भ है तो नानापन उठ खडा होता है । 
नाना, बहुत प्रकारके है, इस हृष्टिसे वहा एकता दव जाती है। एकपना समभममे आता था 
वह एबत्व उत्थापित होता था वहु दव गया। जैसे एक एक वध्यक्तिपर हृप्टि करें तो बहुत 
प्रवारके द्रव्य हैं। उनमे अन्य अन्य विशेष लक्ष्य हैं। उसकी हृप्टि बनावें, यह अमुकका 
अ्रस्तित्व है, यह पुदूगलका श्रस्तित्व है । अगर उनके स्वरूपपर दृष्टि देते है तो नानापन 
आता है तथा एक्पन दव जाता हैं। सामान्य लक्षणशभूत जो सहृश अस्तित्व है वह सत्‌ सत्‌ 
है ऐसा भाव आ्राता है, उसके द्वारा एवत्व उठता था। उसमे अब एकपना नहीं रहता । 
साहश्य अस्तित्वपर दृष्टि है तो नानापन नही रहता, एकपन रहत्ता है। जिसमे विविधता है 
उसमे एकता नही और जिसमे एकता है उसमे विविधता नहीं है। जब एक्तापर हंब्टि दो 
तो विविधता खत्म हो जाती है । स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि देनेसे ही भिन्‍न स्वरूप दीखेगा। 
स्वामीपन जो है वह कल्पनासे ही तो मानते हैं । 
ज्ञान चर्याका सुड़ाव कर देता है--एक १५०२० दर्पका लडका है तो वह यह तो 
नही जान पाता कि मेरे श्रन्य वुद्भ॒ुःबीजन या अन्यवा मकान, धन व्णैरा मेरा है, किन्तु वही 
लडका किसीके द्वारा गोद ले लिया जाता है तो कहता है कि यह मेरा है। १ घटेमे ही क्या 
से क्‍या भ्रतर हो जाता है ? एक सेठजी थे। जब उनकी लडकी शादी योग्य हो गई, तब सेठ 
जी वर ढढ्मेके लिए बाहर गये । काफी देर तक कोई वर समभमे चही आया । बादमे योग्य 
वर मिल गया । जिसके घर वालोसे सेटजी ने श्रपणी लडकीकी शादी करनेका मन्तव्य प्रवठ 
कर दिया। लडके वालोने भी स्वीकृतिसुचक उत्तर दे दिया । अब सेठजी घर श्ाते है, तो 
अपनी घर्मपत्नीसे लटकीकी शादी बाबत सब बात कहते हैं। यथ।--उस घेरमे इतने मनुष्य 
तथा घन, मकान, दुकानें आ्रादि हैं | यह वार्ता लडकी छिपी-छिपी सुन रही थी । तो वह सुनते 
हो लडके वालेके वैशवकों शएता समचने लगती है तथा जिस ६२ पैदा होकर इतनी बडी हईं 
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उसके प्रति सब गशमत्व हट जाता है । यह सब कल्पनासे ही तो ऐसा भाव हुआ है । लंडका, 
स्त्री, पति, पिता कोई भी हो, यह सब ममतासे अन्यको अ्रपना-अपना मान रहे है । 

समता ही क्‍्लेशकी ऊननी है--अगर हम ममत्व न करे दुख तथा पीडा होनेपर भी 
गे दुख तक अनुभवमे नही आ्राता | युछमे हाथ पैर त्तक भी घायल हो जाते, किन्तु उसे वहा 
युद्धके अतिरिक्त श्रीर कुछ नही दिखता, बादमे देखनेपर प्रतीत होगा, शरीरका इत्तना हिस्सा 
खराब हो चुका | यह मेरा है, मैं दु खी हू, ऐसा ममत्व न आवबे तो दुःखका कोई कारण नही, 
यह सव कल्पनाका स्वामित्व सम्बंध लगाया है । जिससे मेरा मेरा चिल्लाता फिरता है यह 
कुछ भी काम न ग्रावेगा, सव यही पडा रहेगा। इसरेको प्रसन्न करनेके लिए भाव बनाता 
रहता है, यह भाव मोह छूटनेपर जायगा । मै मालिक कैसे वत गया, सत पदार्थ अकेले-ग्रकेले 
पड़े है, कोई किसीका रवामी नहीं है । कितनी ही तृप्णा क्यो न बढ़ा ली जाय, मरते समय 
सब छोड देना पडते है । जो सयोग हुआ है वह सब छोड देना पडेगा । जब भी भला होगा 
तव समतासे होगा । जीते समयमे समाधि (समता) धारणा की तो मरते समय भी होगी। 
ग्रगर जीते समय समाधि न सीखी और यह सोचा--जब मरणके दिन नजदीक श्रार्वेंगे तब 
पठितको बुला लेंगे या त्यागियोके सम्पर्कमे पहुच जावेगे, यह भ्रन्तिम समयकी सब बातें प्रायः 
ग्रगभव है । समाधि जीवन चलता रहा तो श्रन्तिम समय अच्छा ही होगा । इसी काररप इस 
प्रवचनसारभे चारित अ्धिकारकी भी गाथायें हैं, किन्तु वैराग्य उत्पन्न करनेके लिए चारित्र 
गधिकारकी गाथाश्रोंसे ज्ञेयतत्वाधिकारकी गाथायें कम नही है । 

हानोकः वेराग्य अटल रहता है--ऊपरी वैराग्यसे लौट सकता है, किन्तु वस्तुस्वरूप 
वा गयथार्थ ज्ञान होनेके वाद नही लौट सकता, क्योकि वह सच्चा है। यथा-स्वप्नमे सर्प देखा 
और जादतावस्थाम सर्पाकार रस्सी दिख गई तब तो दिलमे यकायक घवडाहट पैदा हुए विना 
नही सटेंगी । लेकिन जब रस्सीका सही ज्ञान हो जावेगा तो उससे कोई पुनः पहले जैसा 
घद्ररानेके लिए कहे तो क्या वहु कर सवता है ” उसी तरह द्वव्यका यथार्थ स्वरूप जान लेने 
पर यह पाल होता है । स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि है एव उसमे उपयोग जम चुका हैं तो मानसिक 
घब:ाहूट पंदा नही होती । जो परको स्वामी मान रहा था वह विश्वास छूट जाता है दथा 
वन पदावे फितना है, वसा है, किसलिए है ? वह वियय ही लक्ष्यमे रह जाता है वैराग्य 
आफ लिए । इसको प्रतोति बिना करीद इसी तरह वैराण्य होता है । कोई कहे कि हमें 
दिवि सोच लेने दो तव वैराग्य श्रादेगा । तिथि आवेगी सव वह सरकार किया जायगा। निधि 
“रम्ययी कारण नही है, वह तो ऋवानक वोनसा निमित्त पाकर परिणामोमे उपेट-दइन मता 
दे वध घोउनमें कव्माणके प्रति उत्हए्ट सलहर उठ खडी होवे । तीर्थशर या चक्रवर्ती एक + ये 


गरापुरुम विर्गक्ति दिधि देखवर हुए थे या अचानद हुए थे ? वह तिथि देखने नही देठे थे । 
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उस समयके नक्षत्र दिये होंगे, उतमे अशुभ नक्षत्र भी मिल जावेगे | तो जो वहाँ बनाबंटी 
लौकिक वैराग्य है, वह जरूर नक्षत्रके दिना नही होना चाहिए और ऐजा ही होता होगा । 
क्योकि ऊपरी सतोपके कारण उसमे आकुलता मद हो जाती है वह लोकिक दैराग्य है । यहाँ 
तिथियाँ भले हो जावे, किन्तु वास्तविक वैराग्यके लिए त्थि क्या होगी ? वास्तविक वैराग्य 
तो तब होता है जब अपने स्वरूपास्तित्वपर श्रद्धा हो जाती है। इसके लिए बाह्य कारण भी 
निमित्त मिल सकता या अन्‍न्तरज्जुकी प्रैरणा सर्वसे मोह तोड देती है । वह सोचता है कि मैं 
कहाँ ग्रज्ञान अबकारमे पैर बढाता हुआ चवा जा रहा हु । घिवकार है इन विपयभोगोको जो 
बार-बार इन्हीमे रम रहा हु तथा ये मुझे बार-बार छोड देते हैं, किन्तु मैं फिर भी उन्हे 
इकट्ठा करनेके प्रयत्नमे रहता हू । यह विचार आये और कषायोको तिलाक्षलि दी तथा आत्म- 
कल्याणके पथमे बढ़ गये । 
एकताकी हृष्टिसे व्याकुलता नहीं होती--ग्रनेक वृक्ष हैं उनमे साहश्य वृक्षत्व है. तो 

वह एक नजरमसे आाते है । उसमे नानापन दिरोहित है। आम, इमली, मौश्रा, खैर, जामुन 
सभी एक दृष्टिमे श्वाते है, उनमे मिच्रत्वकी कल्पना नहीं होती तथा जब एक-एकपर अश्रर्थत्त्‌ 
स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि है तो नानापन प्रकट होता है, और साहश्यास्तित्व याने एकपन तिरो- 
हिंत हो जाता है । इसी प्रकार सर्वद्रव्योमे सामान्य लक्षणभूत व साहश्यकों प्रकट करने वाले 
“सत््‌” इस लक्षणके भावसे दृष्टि की जाती है तो एकत्व प्रकट होता है और चानात्व तिरोहित 
हो जाता है, परन्तु विशेष लक्षणभृत स्वरूपारितत्वकी दृष्टि करनेपर एकत्व तिरोहित हो जाता 
है और नानात्व प्रकट हो जाता है । इसी तरह स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि जाते ही ग्रुण पर्याय भेद 

की अनेक कल्पनायें सब विलीन हो जाती है । युण पर्याय श्रादि अगर भिन्‍्व-भिन्‍्ल सत्‌ माना 

जायगा, तो सत्‌ सत॒का बवण्डरका उठ खडा होगा । सब द्रव्योंके बीच स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि 

देनेसे नानापन झाता है और उससे एकपन तिरोहित हो जाता है । महासत्तासे एकपन होता 

है तथा नानापन तिरोहित हो जाता है । स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि देनेसे भेदविज्ञान होता है ओर 

उससे अपनी उपादेयता होती है, परसे विरक्ति तथा अपनेमे स्थिति होती है । इसी तत्त्वज्ञान 

के बलपर निर्मल पर्यायें प्रगट होगी और सर्व दु खसे मुक्ति होगी | साहश्यास्तित्वकी दृष्टिमे 

भी एक लाभ है कि वहाँ भेदरूप बुद्धि न होनेसे परझआश्रय नहीं होता है । शत निविवल्पता 

मे सहायता मिलती है । 28 

जीवके घुझ्य तीन गुण्योमे कतकी अभ्ुता--जीवमे मुस्य ३ गुर होते हलक 

ज्ञान और चारित्र । सम्यग्दर्शनका कार्य श्रद्धा वरना है । सम्यस्तान ज्ञानको स्थान देता है 

ऋर सम्यवचारित्र चारित्रके पाये जानेदो कहते हैं । तीदोवा काय मिल्त-भिन्‍न होते हुए हे 

ठीनोके मिलनेपर निज पुरषार्थकी पूर्णतया सिद्धि होती है। इन तीनोंके विपरीत रहने 
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निजका रुक्ष्य मे्षपुरुषार्थ प्रप्तिमें पूर्णतया बाघ। रहती है । अनादिकालसे विषयकपायेने 
कितना जबरदस्त अड्डा उमा रखा है कि जीव निज स्वरूपको समभलेका प्रयत्न भी नहीं 
करता । यदि अवसर आया भी तो वुछ दालको सचेत हुए, फिर उन्हीं विषयकपायोकी 
चवकीमे अपनेको फसा देते है। नरकगतिसे शरीरके तिल-तिल बराबर टुकडे कर दिये गये । 
इस तरह नरकगतिके दुःख कमसे कम १० हजार वर्ष और अधिकसे अ्रविक ३३ सागर तक 
के दुःख सहे । विर्यचगतिमे छेदन-भेदन, भूख प्यासके अ्रनेक दु ख सहे । मनुष्यगतिमे गर्भ, 
बालपन तथा दरिद्रता आदिके दुःख सहे, देवगतिमे भी दूसरोके वैभववगे देखकर दुखित हुआ । 
यह संब आत्मज्ञानके भ्रभावका परिणाम है। श्रात्मामे जो ३ युरा सुख्य हैं, श्रद्धा, ज्ञान व 
चारित्र, इनमे से श्रद्धा व चारित्र तो विपरीत भी परिणम जाते, किन्तु ज्ञानका काम तो 
प्रतिभास कर देना मात्र है। वह विपरीत नहीं होता | ज्ञानकी विपरीतता मिथ्या विकल्पके 
सम्बन्धसे है। चाहे ज्ञान कुछ भी जाने, उसमे जो विकल्पको अच्त प्रतिभास मात्र दशा है 
उससे ज्ञानका कार्य अनुमेय होता है | सर्वत्र ज्ञानका प्रतिभास फिर भी तारतम्य रहित बरा- 
बर आ रहा है | “इद रजत अस्ति” यह चाँदी है, इस तरहका ज्ञान सीपको देखकर भी हो 
जाता है। वहाँ भी ज्ञानका काम “यह है” ऐसा जानन। है। केवली पदार्थके पूर्ण श्रशकों 
जानते है । निशचयनयके एक अशको जानता है | दोनोमे सघोग विकल्प नही । 

जैसे यह सदृक १ पुट लम्बा पौन फुट चोडा है, वया यह निश्चयनयका विपय है ? 
यह सब व्यवह्वारनयका विषय है । इन सब विकलपोके बिना परमात्मा जानता है। शैली 
जुदी-जुदी होती है । अन्तरज्भकी प्रतीतिमे जो शैली परमात्माके जानमेंकी है वही शैली ज्ञानी 
के जाननेकी है । भ्रतएवं श्रद्धा और घारित्र तो विपरीत हो सकते है, ज्ञान विपरीत नही हो 
सकता । यह लडका है, अमृुकका है | किसका हैं ? यह पता नही । कौन है, क्या है, कैसा 
है ? यह शुद्ध ज्ञानका विषय नहीं । यदि ज्ञान विकृत होता तो हम विजय नहीं पाते । पर- 
मात्माका ज्ञान, द्रव्य, गुण, पर्यायकों जान लेना है सो जानते हैं। इसलिए परमात्मा पदार्थ 
को पूर्णातण जानते है । त्रिकालवर्ती पदार्थकी पर्यायें उनके ज्ञानमे ऋलक रहो है व च्रिकाल- 
वर्ती पदार्थ भी । 

कैवल्णकी हृशिसे आत्ससंरक्षण--जीवमें रूप, रस, गध, वर्णादि नही, किन्तु व्यर्थका 
मोह है । यह मेरा पृत्र, स्त्री, माँ, मामा, भाई, भाभी आदि बताकर तथा कहकर अपनेको 
रुलाते है तथा रागसे ससारके दष्चन हढ करते जाते है । ह्ेपरूपी जहर भी यही कार्य करता 
हैं । परपदार्थ तो पर है, उनमे इश्टानिष्टकी वल्पना मनके अमको करदी है । यह नर-जन्म 
मुश्किलसे मिला, फिर भी मोह नही जाता । जीवके स्वरूपमे अन्य कोई पदार्थ नही । जीव व 
'शरीर एक ज्गह इकट्ठा होनेसे ए.रीरकों ही जव मान बैटे, है | $तएवं स्वात्मानुभूतिवी किसे 


है प 
ब्दः ध वचन ६ प्रव «न 


चिन्ता पडी ? इतका स्वाद पानीसे भिन्न हैं, लेक्नि यदि एक पाव दूध और एक पाव पानी 
23 हक 2 ववत हद विश त मरी मालूम पडेगा । यदि दोनोको डझुदा 
का ही तो भले जुदा-जुदा व रके आस्वादन भिन्न-भिन्न ले सकते है, फिर भी पानी 
का स्वाद भिन्न और दूधका स्वाद भिन्न ही रहेगा । दूधमे दूध रहेगा तथा पानीमे पानी 
एक ग्वालिन थी ! बह प्रति दिन पाँच किलो दूधमे पाँच किलो पानी मिलाकर बेचने 
लाया करती थी । दृध बेचते-बेचते एक माह पूर्णा हो गया, अतः सहीनेभरके कुल दाम उगाह 
कर लाई रास्तेमें एक नदी मिली, मनमभे आया कि नदीमे नहा लूँ । तब रुपयोकी पोटली 
आदि सामान किनारेपर रख दिया । इतनेमे कूदता-फादता एक बन्दर वहाँ श्राया और रपयो 
की पोटली उठा ले गया । तब तो ग्वालिन काफी गिडगिडायी रुपया मागनेके लिए । बन्दरने 
एक भी नही सुती और पेडपर पोटलीमे से रुपया निकाल-निकालकर एक पानीमे गिराने लगा 
तथा एक जमीनपर । इस तरह उसने सब रुपया गिर। दिया | दूधका जितना रुपया था बह 
जमीनपरसे ग्वालिनकों मिल गया तथा पानोका रुपया पानीमे चला यया, जिसका मिलना 
अ्रगम्य था। इससे यह भी सिद्ध होता है। “जैसी करनी वैसी भरनी ।” आाकुलता होनेपर 
भी ज्ञानीको सावधान रहना चाहिए । आकुलता शआत्माका गुण नही | आ/त्माकी प्रतीति विना 
स्वात्मातुभव दूरकी वस्तु रह जाती है । परपदार्थ सब आत्मासे भिन्‍न हैं, उनको अ्रपना मानने 
से क्या लाभ होता है ? रागरूपी अग्नि ही प्रदीक्ष होती है । आ्रत्मा और परपदार्थोका ज्ञान 
भिन्‍न-भिन्‍न होता रहे तो कुछ लाभ होवे । 
अज्ञनकी विपलि--मोही जीवपर आपत्ति तो सबसे वडी यह है कि वह चलता तो 
उल्टा है, उल्टेको ही ठीक, सीवा मानता है । एक गाव था । उसके अन्तमे एक लुहार रहता 
था । उसका घर अन्तमे होनेसे जो बाहरसे राहगीर श्राते वे सव निश्चित जगह पर पहुचनेके 
लिये अम्रुक अम्ुक गावका रास्ता पूछा करते । तो लुहार बडा मसखरा था | यदि घर पृ्वमे 
होता तो वह पश्चिममे बताता । साथमे यह भी वह देता कि इस गाँवके लोग चालारक है 
जो उनसे रास्ता पूछता है, वे सब उल्टा रास्ता बताते हैं। झ्त* उनकी वात न माना कर । 
इस तरह वह लुहार ताच नचाया करता था। यही परिपाटी ससारकी है कि आत्मद्रव्यको 
छोडकर परपदार्थोसे रुचि करी तो अनेक भव अमण ही बढ़े । अ्रज्ञानमे वह्‌ गलती ही महसूस 
नही होती । ज्ञानीके ज्ञानमे श्रद्धा उल्टी नहीं चलती । जैसे यदि किसीसे के।ई वसूर दन गया 
और उसने अपना कसूर पत्तोमे आकर कह दिया तो वह निर्दोप कर दिया जाता है । वैसे 
ज्ञानी भी अपना कसूर समभता रहता हैं। एक वह होता है. जिसे पच लोग हजार बार भी 
समझकायें तो वह अपने दोषको मुखसे 7कट नहीं व रता, ज्सिसे बढ दं.पी ही बना रहता है । 
घन भी जोड लिया तो क्या हुआ ? ममता नहीं छूटती, जिसते ::खकी वृद्धि होती, जाती है । 
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जिसके पास जितनी र्थिति हो चुकी उससे कार्य चल सकता है, फिर धन भी कर्मके अ्रधीन 
रहता है। यह सोचना कि हमारा इतनेसे कार्य नही चल सकता, ठीक नहीं । क्योंकि धन 
कमानेपर भी क्‍या तृष्णायें शात हो जाती है ? जीवका जो निरपेक्ष ज्ञान है उसकी आरा- 
धना करो । शरीर भी अपना नहीं रहोका, तब क्यों व्यर्थमे परपदार्थेमि रम रहे ? तन 
अनित्य है, मन अनित्य है। सेवा भावमे यदि धन लगानेकी सामथ्थ्यं नही तो तन एवं मच 
लगाने वाला भी उतना उदार है जितना धन लगाने वाला । 

उपासना--उपासना दो प्रकारकी होती है--(१) आत्मतत्वकी उपासना, (२) परगा- 
त्मतत्वकी उपासना । आत्मतत््व स्वभावरूप है, परमात्मत्व पररूप है | परमात्माकी उपासना 
का फल आत्मज्ञान रूप है और आत्मतत्त्वकी उपासनाका फल तो आत्मरमण करना है ही । 
जब परमात्माकी उपासना की जावे तब परमात्माका गुणानुवाद करे, तथा जब परमात्माकी 
पर्यायका गुणानुवाद करे तो सोचे इस पर्याय्ूूप मैं भी हो सकता हू । कही ये गुण अलग- 
अ्रलग नही हैं। केवल वस्तुके समभनेके लिये यह भेद हो रहा है। उनके गुणोको समभनेके 
लिये शक्ति भेद किये गये है | है परमात्मा आपने पूर्ण अपने कर्मोको जीतकर यह पद पाया 
है । मै भी परमात्मा होनेंकी शक्ति रखता हू, किन्तु उसपर मोहने पर्दा डाल रपा है । उस 
मोहका व्यय कर परमात्माकी भक्ति कर सकता हू, इस तरहकी पद्धतिसे कोई भक्त भक्ति 
करने लगे तो परतत्तवसे छूटकर गआ्रात्मतत्त्वपर लगेगा। परमात्मतत्त्वसे हटकर निजात्मत्व 
तक आता है । यह कार्य सिद्ध होनेका एक मार्ग है। अपना कार्य बन जाय, फिर कुछ भी 
किया जाय सो हानि नहीं । कहा भी है--स्व कार्य प्रसाध्य नृत्यतोषि न काचित्‌ हानि ।” 

इस तरहसे अभ्यास द्वारा अपने स्वभाव तक पहुंच जावे तो कुछ किया, श्रन्यथा कुछ 
नही । परमात्मासे अनन्तदर्शन, अ्रनन्तज्ञान, अनन्तसुख और अनन्तवीय है । यह उतकी विशे- 
पता है, किन्तु द्रव्यदृष्टिसे, गुणइष्टिसि परमात्मामे और हममे भेद नहीं है। “मम स्वरूप है 
सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधाव । किन्तु ग्राशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी 
निपट अ्रजान ॥” मैने परपदार्थोकों अपना मानकर सम्यग्ज़ञान ग्रुणको खो दिषा । इसलिए 
बना भिखारी निपट अजान दूसरेसे ज्ञानकी व आनंदकी भीख माँगता फिरता हु । 

सुख दुःख दाता कोई न आन, सोह राग रूप दुःखकी खान--परपदार्थ ग्रात्माको न 
सुख दे सकते हैँ और न दुःख । केवल मोह »र रागसे दुःखकी उत्पत्ति होती है | नेति नेति 
कहकर जहाँ पहुचते है वह निषेघरूप निश्चय है । अपने गुरा पर्यायरूपसे विश्वास जहां हुआ 
वह विधिरूप निश्चय है। द्रव्यरवरूपका पृर। निश्चय कर लो । वास्तविक कार्य सिद्ध तब 
होता है जब ममताकी बलि और सासारिक पदार्थोकी बलि दे दी जाती है । राग छोडनेपर 
दुख त्ही रहता हैं। राग ही हेषका कारण है, वयोकि जहाँ राग करनेमे बाधा उपस्थ्त हुई 


३३८ प्रवचनसार अवचन 
वह्ढी द्ेपका कारण बन जाता हे । 
मेरी सत्ता मुझमे है, मेरी कोई क्रिया बाहर नही जाती । घडीका कार्य घडीमे बनेगा। 
कोई कहे यह कार्य, मेज, कुर्सी, दीवारमय हो जावे तो नही मानोगे । मेरा कार्य मुझमे बनेगा 
न कि अ्रन्यमे । पुत्र जब पिताकी विनय करता है तब वह अपना मान बना लेता है, न कि 
वन जाता है । जिसको सभी अच्छा-अच्छा कहते है यह उसके भुणोका विकास उसकी योग्यता 
से हश्ना । विसीको पूरबको जाना है श्रौर रास्ता पश्चिमफा रखा जाय तो क्‍या पूरवमे पहुच 
जायगा ? स्पष्ट है कि नही पहुचेगा | तब हम चाहते तो सुख हैं श्रीर बलेण, दुख पैदा करने 
वाली सामग्री जुटाते रहे तो कैसे सुख मिल जायेगा ? जब तुम स्वस्थ हो, हिताहितका विवेक 
है, तब तो सम्हले नही, सोचो आगे सग्त्ल जाबेगे । तो श्रग्निमे प्रवेश करके शीतलताको प्राप्त 
करना चाहता है । हम परमे कुछ नही करते, निजमे कुछ करें। किसीने हाथ हिलाया, यह 
क्रिया हाथकी अपनी शक्तिवती क्रियासे हुई, अन्यवी क्रिया या शक्तिसे नही । फोटोको देख- 
बर क्रोध आवा, यह सब श्राश्षयभूत है | फोटोमे से तो क्रो नहीं आया, वह तो जड है । 
शुद्ध सहज अ्रस्तस्तत्वकी सेवकी महिंमा--शुद्ध ग्रात्मतत्व अपनेमे नही समभत्ते है 
तो परमात्मतत्वकोी भी नहीं समझ सकते । अपने स्वात्मस्वभावकों जाने बिना परमात्माको 
जानना अ्रगम्य है। गआात्मामे परमात्मा होनेकी शक्ति है जरूर। जब उसे विकासके 
$ भिमुख किया जावे, परको अपना नही माने तथा निजात्मानन्दके रसमे निम्न हो जावें तो 
परमात्मत्व व्यक्त हो जायगा । जितना भी कुछ हम अखण्डपनेको छोडकर जान रहे है. वह 
सब व्यवहारतय है और अखण्डपनेकों जानकर उसका अनुभव कर रहे हैं वह निश्चयनय है । 
मोह कम करके ज्ञानकी ओर बढे तो मनुप्य-जीवन सफल है। मोहको घटाया नहीं भ्रीर ज्ञान 
की ओर बढे तो वह ज्ञान भी कथचित्‌ ससारमे रुलाने वाला हो गया । पुरुष-स्त्री कोई भी 
होवे, ग्रगर उसमे अपनेको बडा माननेकी घुनि लगी हैं तो उसे चाहिये कि शान्ति उत्पत्त 
करे | शरीरसे सफेद होते हुए भी जीव चेहरेपर झलक रहा हो, कठोर बचनोका व्यवहार 
करता हो, उसे कौन सुन्दर कहेगा ? लेकिन शरीरका वर्ण भले ही श्यामल हो, किन्तु आात्म- 
ध्यानकी धुन जिसे सवार हो गई हो, हिंतमित प्रिय वचत बोलता हो, सदेव दूसरोंके उपकार 
मे रत हो, ऐसेको देखकर कौन गदुगद्‌ चित्त नहीं होवेगा या सुच्दर नही कहेगा ? शरीरको 
सुन्दर बनाने वाली भी आ्ात्माकी नि मंलता है | परिणामोकी निर्मलताका अनायास ही लौकिक 
कार्योद्ों सिद्ध करा देती है तथा लक्ष्य उसदा स्वात्मह्रव्य है सो अपनेको शक्तिवान बनाता 
पल न स्वय आत्माकों जानता देखता रहता है कि इसकी सत्ता कैसी है, किस 
रूप आत्मा है, वैसे यह अपनेवी »परनेमे आघीन रखती है एवं परपदार्थोसे जो निरपेक् रहता 
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हैं वह योगी है । ऐसा घरमें रहता हुआ योगी है, बनमे रहता हुआ योगी है । अपना ज्ञान 
जो अपनेसे लग जावे वह अध्यात्मयोग है । वह आत्मस्वरूप इन्द्रियोसे श्रतीत है । जो इच्द्रियो 
से जाननेमे नही आता वह योग है | इग्द्रियाँ तो दूरकी चीजको जाननेमे ही काम करती है । 
अ्पता बुखार भी स्वयको ज्ञात नही होता जब तक कि शरीरका हिस्सा स्वयके हाथसे छूकर 
नहीं देखा जाता । नाककी गधकों नाक नही जानती । श्रॉखमे लगे काजलकों या किरबिरीको 
आरॉख नहीं देख सकती । कानके शब्दको कान नहीं जानता । आत्माकों जानना यह संबसे बडी 
कला है। इसको जाने बिना बाहा साधन कितने ही किये जावें कोई सार नहीं निकलता । 
पुराने ग्र्थोमे जिन व्यक्तियोकी शोभा है वह सब उनकी विशेषता बतानेपर हुई । जसे अ्रमुक 
राजाके इतनी रानियां थी, इतने १न्न थे । राजा एवं रानिया मिलकर जिनेन्द्रदेवकों पूजन 
करती, मुनियोको दान देती, राजा प्रजाका पालन करता आदि । यह सब उनको अ्रच्छाइया 
यदि झागे धर्मकी शोर इगित करती है तभी हम उन्हें भुला नही पाते । अमुक ग्राम अच्छा है 
यह कहनेसे ज्ञात होता हैं कि वहाके मनुष्य सत्यभाषी है, धर्ममे रुचि रखते है, दूसरोके उपकार 
करनेका ध्यान रखते हे । इसलिये भन्नुष्यके सदूगुरोने ग्रामकी प्रसिद्धि कराई | दूर क्‍यों 
भटका जाय, विवाह का्येमे भी धामिक वातावरण रहता है, तो उसकी शोभा बन जाती है । 
पूजन करना, दान देता, अतिथियोका यथायोग्य आदर सत्कार करना: तथा विवाह होनेसे 
कुशील वाजत हो जाता है या सीमित हो जाता है, यह श्रान्तरिक लक्ष्य होता है । 

परं ज्योति:--यह जो आत्मतत्त्व है वह इन्द्रियोके द्वारा नही जाना जा सकता और 
ने मोहियोकी इसका भान होता है। गोस्वामी तुलसीदास जी और बनारसीदास जी मित्र 
थे । जब तुलसीदास जी ने रामायण पूर्णां बना ली, तब वह उसपर सम्मति लेने बनारसीदास 
जी के पास लाये और 'बोले-इस ग्रथवी समालोचना चाहता हूँ | तब बनारसीदास जी ने एक 
छोटेसे पदमे बडा ही हृदयग्राही उत्तर दिया--“मर्मी होय मर्म सो जाने, मूर्ख माने नाही । 
बिराजे रामायण घट माही ॥” श्र्थात्‌ इस आत्मामे ही रामरूपी परमात्मा है, उसमे सिद्ध 
लोक पहुचने को शक्ति है, सीता भी गझ्ात्मामे है, कठिनसे कठिन परीक्षाश्रोको पार करके भी 
अजिकाके ब्रत लिए और आत्म-कल्याणमे जुट पडी, वहा रामकी फिर एक नहीं सुनो । यह 
विरक्ति भी आत्मामे है । कर्मरूपी राक्षस रावण भी आत्माके पास है, उसे हटाना चाहिए । 
जैसे क्रोध ने आत्माका कितना अहित नहीं कर डाला ? तेजपुझमयी चैतन्य तत्त्व आत्मासे 
जुदा नही, वह अपने ही भीतर बैठा हुआ है, उसे केवल समभने में श्रम हो रहा है। कितने 
ही शास्त्र पढ़ लो, कितने ही उपदेश सुनो, लेकिन विना एक आत्मानुभवके समस्या नहीं 
सुलक सकती । लडकियोको कितना ही पाक-शास्त्र क्यो न पढाया जावे, लेकिन उसका ज्ञान 
तब तक नहीं होता जब तक भोजचको वन्ताकर चख न लिया जावे । दैसे ही जब तक 
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शाशनशन भय न कया त 
जा 
नही संदसा, यह निःमुचय जिसको रो हक ह सर लि र हक 2 कमीज 
| मत कर जी है गया वह, राच्ची कला प्राप्त हो गई | 
राजाने मनमे ध्ाया मनिरा ५ गर्मी है तीचे भी गर्मी हैं, चारो श्रोस्से गर्मी व्याप्त रही है । 
जज नराजबी सहायता कर ए, वह बोला जे 
एक हतरी ले जेवे । भरनिगजने बहा 20055 दस का मर 
< ' , नीचेकी ग्रर्मी कंसे 

दच्तेगी ।! रजाने कहा 'जूता पहन लीजिए । फिर मुनिराज बोले पूरे शरोरकी गर्मी वैसे 
बचेगी | राजाने कहा कपड़े बनवा दूँगा ।' फिर सुनिराजनें कहा 'इस अवस्थामे तो रोटी 
मिल ही जाती है कपदा आदि पहिन लेनेपर भोजन कौन करावेगा ” राजाने गाँव लगाकर 
भोजन नरानेती व्यवस्थाका आश्यासन दे दिया, बँठनेके लिए मोटर दे देंगे । मुनिराजने कहा, 
रोटी दनावेंगा वौन ? उत्तर था राजाका 'विवाह कर देंगे। तब मुनिराजका जवाब था 'बह 
सव तो हो जायगा लेकिन सन्तान पैदा होनेपर और आओआाय्ुकर्म पूर्णो होनेपर जब स्थी, पुत्र 
आदियी मृत्यु होगी तव रोबेगा बौन ?' अन्तमे राजाने कह दिया जिसको ममता होगी वही 
रोवेगा, मैं नहीं रो सकता ।” इस लिए स्पष्ट है कि जो जिसके सयोग होनेपर सुख मानता हैं, 
वही उसके वियोग होनेपर दुखी होता है । ममताकी वलवत्ता है । 

आर्पवचनोंके तथ्यका परिचय अलौधिक समृद्धि--शास्त्रोंम उपदेश भरा है, ग्रहण 
बररने वाला णदि सनेत है तो उनके अनुबूल चलेगा अन्यथा उसका कया भला होनेका ? 
दीपक तो प्रकाश करता है । प्रकाशमे चलने बाला मनुष्य होता है । यदि मनुष्य नहीं चलेगा 
तो दीपक थोडे ही हाथ प्रकठकर ले जावेगा ? प्रथम तो शास्त्रोंके गूढ अ्रथेकों जानना कठिन 
है, फिर उनके अनुसार चलनेका साहस करना । एक मनुष्य मरते समय अपने पुत्रके लि 
लिखकर रख गया कि जब तुम्हे गरीबी झ्रावे तो भम्भसिहसे स्पया पैसा ले लेना, मैंने उस 
पास जमा क्र दिया हैं । रुपयेकी जरूरत पडनेपर वह लिखा हुआग सबकी बदावे और कहे 
थभमसिह कौन है, उसके पास हमारा रुपया जमा है, वह निकालना है । कई मनुष्योने कहा * 
थर्भास्ह यहाँ किसोका नाम नहीं है, बविन्तु कुछ विद्वान मनुष्य थे, उन्होंने कहा कि चह 
घर । तब उन्होंने उसके घर जाकर घरके मुख्य खम्भेकों खोदा और रुपये निकालकर दे दिये 
इसी तरह शास्त्रोमे सकेत ही तो लिखे जा रुकते हैं । उन्हे गुसुममसे अपनेमे उत्तारा जाय ते 
प्रात्मतत्त्व प्राप्त हो सकता है। भन्यथावृत्तिसे तो साथमे कर्म वध जाता है या जो सस्का 
बनता है वह जाता हैं। बदावित्‌ विसीकों शास्त्रज्ञान हो भी जाबे तो टेक यह पड़ी है * 
स्वयको ज्ञानवान मानता है, श्रन्यकों श्रपनेसे हीन एव मूर्ख मानता है । अन्य 7 


गाया ६७ २४६ 
ज्यादा समझदार थोडा हो सकता ऐै, ऐसी धारणा मोहमे बना ली जाती है । अरे भाई | 
कहो तुमसे भला बैल हो सकता है, सप॑ हो सकता है या कुत्ता भी अधिक समभदार हो सकता 
है, परतु ज्ञानकी बात सीख जानेपर यह बात सताठी है कि मैं जानता हू, यह सोचकर उसका 
अनुभव नही करता एवं उससे भिन्न जो चैत्तत्य है, उसका अनुभव नहीं करता । 

विपत्तियोका श्युद्भार संसार--विपदा आता पाप व पुण्यका कार्य है, पापीपर भी 
विपदा आती है एवं पुण्यवानोपर विपदायें आती है । रामका राज्याभिषेक होने जा रहा था, 
ग्रभिपेककी तैयारी हो चुको, राज्याभिषेक प्रातःकाल होने वाला है, विन्तु श्राज्ञा मिलती है कि 
राज्य भरतकों मिलेगा । राम वनको घले गये । वर्हाँ प्रजाकी प्रसन्नताका पारावार नही था, 
वह दुःखमे परिणत हो जाता है। सीताके हरणाका दुःख मिला। सीता घरमे भरा गई तो 
धोबियोंने हसी उडाई, जिससे सीताकी अग्निपरीक्षा ली गई । जगलमे लव॒ और कुशका जन्म 
हुआ, इसका ढु ख । सीता अजिका होने लगी, रामने काफी समझाया, किन्तु सीताने स्पष्ट कह 
दिया कि जिन विपयोने सुझे इतना दुःख दिया अब उन्हीमें मैं कैसे फसूँ ? रामचद्रजी योगी 
हो गये । सीताके जीव प्रतीन्द्रने सोचा कि कही ये पहले मोक्ष नही चले जावें, इसलिए प्रतीन्‍्द्र 
ने सीता और रावणुका भेष बना लिया । सीताको रावण खीच रहा है, जटायु पक्षी रामके 
पास चवकर लगाने लगता है | यहाँ तक कि प्रतीन्द्र योगी रामचन्द्रजी को कि रावण सीताके 
बाल पकडकर खीच लेता है। इन परीक्षाश्रोका सामना करते हुए भी राम अपने लक्ष्यसे च्युत 
न होकर मोक्ष जाते है । इसलिये पुण्यवानोपर विपत्ति आजा प्रायः सिद्ध है। पापी भले ही 
हलुवा पूडी खाबे उसे हाथ कोई नहीं जोडता | मैं शरीरसे भ्रत्यत जुदा ह-यही कला समभमे 
नही आईं तो क्या किया ? शरीर तो जल जावेगा, मुझे तो केवल आत्मासे कार्य पडेगा। 
वहाँ गरीबी, अमीरी काम नही आवेगी, जिसे यह प्रतीति हो गई उसीका हित समझो । 

सबकी अ्रपनी-श्रपत्ती' सीमा है--जब दो सीमायें है, तो हम कौन है और तुम कौन 
हो ? वह कौनसी सीमा पडी है, जिससे हम सबसे जुदे पहिचानें जावें । हमारा सत्‌ जुदा है 
और तुम्हारा सत्‌ जुदा है । पुद्गलके स्कधोमे गलना, बिछुड़ना आदि अनेक पर्यायें पाई जाती 
है । स्कधोमे अनेक परमाणुओका सत्‌ है, किन्तु वह सब जुदा-जुदा है । वह एक दूसरेमे मिल 
नही सकते । अ्रनेक उदाहरण स्पष्ट करके देख लिए जावें एव देखे होंगे, किन्तु उन्हे अपने ऊपर 
घटाना चाहिए । जैसे मैं अ्रकेला आत्मा हू । यद्यपि अभी मैं चाहु कि शरीरसे निकल भी जाऊँ 
सो तो है नही। अन्यथा इस तरहसे तो मोक्ष मिलना ही अभी सरल हो जाता, ओऔदाःरिक 
छोडकर आत्मा शरीर निकलता है तो उसके साथ तैजस एव कार्माण शरीर भी जाता है तो 
भी प्रत्येक अणु मुझसे जुदा है । सिद्ध परमात्मा होनेके समय कोईसा भी शरीर नही जाता 
वह जाकर सीधे शिवलयमे विराजमान हो जाते है। किसी भी जगह इस आत्माका सत यों 
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मे नही ठहरता । निगोदमें देखों एक,शरीरके सहारे और भी अनेक शरीर व अनंत जीव रह 
रहे है, किन्तु किसीका सत्‌ किसी दृसरेमे नहीं मिलता । शरीरमे क्माएवर्गणायें हैं, वह भी 
जुदी-जुदी है । इस तरह देखें तो सब जीव स्वतन्त्र सत्ता वाले है 
श्रस्तित्व सामान्यमें सीमा चजर नही प्रत्ी--सत्ता अ्रस्तित्व जिसे कहते हैं वह स्व- 
रूप जैसा एक भ्रणुमे है वसा ही आत्मामे है; वैसा ही पुदूगलमे है । उसी तरह वर्त॑ना लक्षण 
पुद्गलमे पाया जाता है तथा वही वर्ना लक्षण आत्मामे भी मिलता है । यही सत्ताका स्वरूप 
है । यही ग्रस्तित्व गुण आत्माका जैसा है वैसा आ्राकाशमे है | सत्ता जातिकी श्रपेक्षा देखा तो 
सब एकसी सत्ता मालूम होती है। साहश्य हो गया सो साहश्य अस्तित्व हो गया । अगर 
साहश्य अस्तित्व सबमे न हो तो वह किसीमे किसी-ढगका मिलेगा तथा दूसरेमे और तरहका 
मिलेगा एवं किसी अच्यमे अन्य ही तरहका मिलेगा । किसीमे सत॒की डिग्री ग्रधिक होगी और 
विसीमे सत्‌की डिग्री कम होगी तथा किसीमे अ्रसत्दी डिग्री श्रधिक होगी और किरीमे अ्रसत्‌ 
की डिग्री कम होगी । इस तरह बहुतसा बवण्डर खडा हों जायगा | श्रनेकान्त दर्शनके अमूल्य 
सिद्धान्तोकों श्औजरोंने भी अपनाया है, परन्तु किसी एकातसे अ्रटक जानेसे वह उसमे पूर्णा सफल 
नही हो सके । उन्होंने ब्रह्मके रूपमे साहश्य श्रस्तित्व एक ही यहाँ माना है तो एक ही वहाँ 
माना है, बीचमे भी. माना है, जैसे -गो व्यापक है, तो जैनसिद्धातने यह नहीं बताया कि वह 
सब जगह व्यापक है, विन्तु जितनी गी हैं, उन्ही सबमे व्यापक है । उसी तरह महासत्ता सब 
जगहमे एक व्यापक हो सो बात नही है । जितने सत््‌ है उन सबसमे श्रस्तित्व रहता है | यद्यपि 
लोकमे ऐसा प्रदेश नही है, जहाँ द्रव्यका अस्तित्व नहीं है तथापि देखनेकी कला समीचीन ही 
होना वाहिये । गौ का सम्बन्ध तो रहता है, किन्तु वह सब जगह भरो हुई हो सो बात नही 
है, इस तरह व्यापक नही है । जहाँ गौयें गईं वहाँ वह पहुच गईं, किग्तु अन्यत्र स्थानपर तो 
नही; रह गईं । इसे ही साहश्य अस्तित्व कहते है । किसी द्रव्यसे किसी ग्न्य द्रव्यकी उत्पत्ति 
नही होती और किसीकी सत्ता किली नही है । इसको स्पष्ट करते है-- 
दव्व सहावसिद्ध सदिति जिणा तच्चदों समक्खादो ! 
सिद्ध तथ आगमदो रोच्छदि जो सोहु परसमञ्रो ॥६५॥ 
संयोग होनेपर भी एकसे दुसरेकी अ्रनिष्पद्धि--प्रत्येक द्रव्य स्वभावसे सिद्ध है, अपने 

आप है । इसी प्रकार सत भी ग्पने आप हैं। यह जिनेन्द्रदेवने वताया है। भागममे यह 
बताया है भर जो इसे न माने वह मिश्यादृष्टि है, परसमय है। द्रव्यकी सत्ता द्रव्यसे जुदी 
नही है और द्रव्यसे द्रव्यान्तरोकी उत्पत्ति नही होती हैं । द्रव्य अनन्तानन्त है । एक जीवका 
स्वरूपारित्त्व दूसरे जोववात स्वरूपारतत्व नहीं बनता है। इसलिए स्वत' हो अनन्तानन्त 
जीव है। सुईकी नोकपर शालू, सकरकस्दी आदि गर न्तका जितना टुबंडा बन सके उसमे 
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अनन्ते मिगोद जीव रहते है.। विवेकी लोग इसीलिए नही खाते है, तथा जो खाते है पापक। 
बन्ध करते है। जब उतने स्थानपर अनन्ते निगोद जीव रहते है तब जो सर्वत्र भरे हुए है 
उन्हें ग्रनन्‍्तानन्त होना चाहिए ५ अनन्तानन्त है ही और होते है । लेकिन अतोतमे उनमेसे 
निकलकर श्रन्य पर्यायोके धारणके बाद सिद्ध हुए है उनकी भी सख्या अनन्त है, और सर्व 
सिद्धोसे अनन्तगुणे जीव एक निगोद शरीरमे होते हैं। एक जिसका ठुकडा न हो सके ऐसा 
पुदूगल परमाणु है, वे लोकमे -ठसाठस भरे हुए हैं। कभी-कभी उन्तका भ्रन्तर नही देखनेसे 
ग्राता, लेकिन जो स्थूल पुदूगलका स्कध है वह जुदा साक्षात्‌ दिख सकता है । एक यह चौकी 
3, अगर इसके दो टुकडे कर दिये जावें तो उन्हें श्रलग-प्लग देखा जा सकता है | परमारुका 
दूसरा हिस्सा नहीं हो सकता है । एक-एक परमाणु करके द्रव्य है । पुदूुगल परमारतु अनन्ता- 
नन्‍त है और जीव अनन्ते है । जीवसे वह ज्यादा है, सिद्धोसे अ्रनन्तगुरों ससारी जीव है श्रौर 
ससारीसे अनन्तगुरों पुदूगल परमाणु है। एक ससारी जीवसे &नन्‍्ते पुदूगल परमाणुओका 
स्थुल पिण्ड सम्बंधित रहता है । उससे ज्यादा तैजस कार्माणवर्गंणायें रहती है तथा अ्रधिक 
कर्म रहते है । एक जीवके साथ अनन्‍्ते पुदूगल परमाणु बनते हैं श्रौर बिगडते है तथा बने 
रहते है । अ्नन्तानत जीव है, अनन्तानत पुदुगल परमारा है धर्म, अधर्म, आकाश और काल- 
एक-एक द्रव्य है । कालद्रव्य असस्यात है, किन्तु वह एक दूसरेमे मिलते नही है | वह रत्नोकी 
राशिके समान जुदे-जुदे ठहरे हुये है । किसी भी द्रव्यके द्वारा किसी द्रव्यकी उत्पत्ति नहीं होती 
है, फिर भी योग्यता अनुकूल परस्पर निमित्त है। 

उस्तुरवरूपको श्रनभिज्ञतशसे विद्धित्र कल्पनाओझ्रोक्ा कलन--आरजकल वैज्ञानिकोकी नई 
नई खोजें चल रही है । वह्‌ खोजबर्ता वस्तुके स्वरूपको तो जानते नहीं, न उसे समझ रहे है, 
लेकिन बाह्यपदार्थदी खोज कर रहे हैं। उस खोजमे उन्होने नई-नई विचित्र कह्पनायें दिखाई 
हैं । उनवग कहना है कि मनुष्य पहले बदर था, वह विकास करते-करते इस रूपमे पहुच गया 
है, और भी मछलीसे मेढक, मेढकसे बन्दर आदिकी उत्पत्ति बताते है । उन्नति करनेसे तो 
मनुण्य बन गणे, विच्तु आगे क्‍या बनेंगे सो मालुम नहीं। यह तो बैइनिकोकी दृष्टि है। अब 
शार्त्रवी इष्टिसे भी सोचा जाय । तो अन्य मतावलम्बियोका कत्ना है | पहले कुछ नही था, 
एक श्रादिम था । उसने ईश्वरसे कहा -- 'कुन' श्रर्थात्‌ पैदा करो | ईप्वरने कहा कि हु। पैदा 
किया, उससे सव जगत दन गया । किन्‍्ही शास्त्रोकी दृष्टि यहाँ तक पहुची, किन्हीके ईश्वर सर्व 
व्यापक था और किन्‍्हीके ईप्वर कर्ता है । वह ईश्वर मौजमे रहता है । उसे इच्छा हुई तो 
परकेैलेरे बहुल बन गया । ईश्वरवों तो अवनी मीज ओोरी (हुई) लेक्नि यहाँ प्राण बचाने 
लात शो रह हू। आामर प्रसन कर कि सह मौज पच्ल भी हुं8 थी या ऋभो ही ताजी हुई है ? 
उत्तगे देहा वि यह मज पहले भी र६ थो, वह ऋपादि अनत ६।व६ अपनी मायावते समेट 
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लेता है और अवसर पाकर फिरसे विराट रूप घारण कर लेता है । यह कपोलकल्पित ग्रनेक 
धारणाये क्यो बनाई गईं। इसलिए यह अनेक कल्पनायें की गईं जब कि द्रव्यका सही स्वरूप 
नहीं समझ सके । उनकी पदार्थंपर एवं रवभावप्र दृष्टि ही नही गई देखो तो वैज्ञानिकोने चाहे 
ऊँछ समझा उपादान निमित्तकी ध्वनि फिर भी है । उत्पाद, व्यय एवं ध्रौव्यका क्या महत्त्व 
है, इनके द्वारा कंसे व्यवस्था चलती रहती है ? इसके जाने बिना बहुतसे जिज्ञासु तो यहाँ 
वहाँ ही भटक्ते रहे । द्रव्यत्वकी जैसी व्यवस्था पृर्वंकालमे थी वही उत्तरकालमे भी देख रहे 
है । ऐसा नही है कि पहले कुछ नहीं था श्रौर यकायक बन गया हो ॥ 
प्रत्येक द्रव्य स्वत-सिद्ध है--द्रव्य जो है वह स्वभावसे सिद्ध है । द्रव्य पहले नही था 
और बादमे किसीने बना दिया हो, ऐसा नही है । अ्रतएव किसी द्रव्यके द्वारा अन्य द्रव्यकी 
उत्पत्ति नही होती । जो है वह परिणमत्ते रहते हैं। इसी तरह आगे भी परिणमते जावेंगे । 
वह किसीकी भ्रपेक्षा नही वरते है । निरपेक्ष जो परिणमन है वह द्रव्यत्वके गुरंके कारण है । 
जो परिण्मनमे होने वाली विश्ष्टता है वह' श्रौपाधिक है । अश्रनन्तानत द्रव्योमे से किन्ही भी 
द्रव्योंके द्वारा अन्य द्रव्यवी उत्पत्ति नही होती है। जो हैं वही परिणमते रहते हैं । ईश्वरके 
द्वारा एक्से बहुत बन जावें, ऐसा वुछ नही है । मछलीसे मेढक, मेढकसे बन्दर श्रौर बन्दरसे 
मनुष्य बने हो, यह भी सिद्ध नही होता, यह तो पूर्ंतया गलत सिद्धान्तसे भरा हुआ है, फिर 
भी इन्होंने वुछ उपादान स्वीकार तो विया और शायद श्रम्य मछली आदिको परम्परया 
अ्नादि निधनपना मानते रहे हो । जितने भी द्रव्य है वह स्वभावसे सिद्ध हैं। 
श्रसतुकी कभी उत्पत्ति नही होती--जो श्रनादिनिधन हैं, वह श्रन्य किसीसे नहीं बन 

सकते । अगर भ्रनादिनिधन नही है तो किसी क्षणसे (समयसे) उनकी उत्पत्तिकी शुरुवात होना 
चाहिये, जिससे भ्रसत॒की उत्पत्ति हो जायगी । तब फिर इस तरहका कैसे हो गया ? जब कि 
प्रसत्‌ नही है । बिच्छू, मेढक, चीटी, जुआ, शख, केचुआ श्रादि कोई भी झसत्‌ नहीं बने। 
वह परमाणु जीवके सम्बधको पाकर इस रूप परिणम गये हैं । धत्येक द्रव्य ग्रनादि अ्नत है । 
वह जीव कर्मके सयोगसे सदैव श्रनेक पर्यायें घारण करता रहता है । कर्मफलोंके अनुसार इसे 
रूप बन रहा है और पूर्वकी पर्यायोको दोड रहा है। मैं रहा श्रौर रहा झ्राऊगा, यह किसी 
श्रन्यकी अपेक्षा नही रखता । किसीके पुप्यका उदय है तो चुख्का कारश ४8 और पापका 
उदय है तो दुःखका कारण बनेगा। सोचते हैं कि,मैं नही होता तो यह नष्ट हो बात काका 
आये वैसे चलता ? यह परवाह छोडों । यहाँ तो तुग्हीसे कोई बनता नही और हक 
होते तो कोई कार्य बिगडता नहीं था। यह व्यवस्था इृ्ख ही इसी तरहकी है से ही 
व चलती जायगी । द्रव्यके द्रव्यत्वको पेखें तो वे रूव हैं अपर रहंगे। थक ९५ कर हि 
को दयासे हो, यह बात नही है। किसीका कहीसे प्रारम्भ न ही है। प्रत्येक पदार्थ दिसान 
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किसी रूपभे रहा होगा । पहलेकी परिणतियोका अतर वर्तमानकी परिणतियोसे मिला लेवे । 
यह बात पहले नहीं थी, इसके बिना यह कार्य नही हो सकता था, यही सोचनेमे समय व्यतीत 
करते रहे तो सर्वे कार्य गडबड ही रहेगा । यह सोच-सोचकर हमने ग्रनेक भेप बनाये, अनेक 
ससा[ररूपी नाटक खेले । ४ कु «हु 
वतेमान स्थितिका सदुपयोग करो--अब भी यह रूप पाया है और इस रूपका उप- 
योग नही किया तो क्‍या ठिकाना, वयासे क्या होगा ? केवल इस आत्मस्वरूपपर ध्यान दें तो 
हम अपने आपमे आकर आत्मोन्नति कर सकते है । हम किसीसे बचे नही हैं । परको प्रपना 
मानकर ही स्वय फस रहे हैं । पदा्थका भले प्रकारसे निश्चय कर लेवें कि इससे भिन्न और 
कुछ नही है । फिर वेवल द्रव्यके स्वरूपको निरपेक्ष दृष्टिसे देख लेवें । यह्‌ उपाय कर सकते है 
जिससे दूसरोके लिए मार्गदर्शक बन सकें । यह वस्तुस्वरूपका प्रकरण चल रहा है कि द्रव्यसे 
द्रव्यान्तरोकी उत्पत्ति होती नही । अश्रतएवं अपने शुद्ध रवरूपका निश्चय कर एवं ध्यान कर 
- कर्मकालिमा हटा सकते है । प्रयत्न करनेपर सबमे सफलता मिल सकती है । थोडे विवेककी 
जरूरत है । आत्माको पहिंचानना ही सार है, इसके अतिरिक्त सब ससारकी मजबूत बेडियाँ 
है, जो कि पैरोको ही जख्मी कर दंगी तब अपना सब कल्याणका मार्ग अवरुद्ध हो जावेगा । 
सत॒की स्वमावसिद्धता--एक द्रव्य अच्य द्रव्यका आरम्भक, उत्पादक, कर्ता, श्रधिकारी 
व स्वामी कुछ भी नही है, वयोकि सभी द्रव्य स्वभावसे रिद्ध होते है। सब स्वभावसिद्ध है, 
यह कंसे जाना ? सभी द्रव्य अनादिनिधन्त हैं, अत सुसिद्ध है कि सभी द्रव्य स्वभावसिद्ध है । 
जो अनादिनिधन होता है वह साधनान्‍्तरकी अपेक्षा नही करता, गुणपेर्यायात्मक अपने स्वभाव 
को ही मूल कारण पाकर स्वय ही - सिद्धि सिद्धिमान रूप होता है। हाँ, द्रव्योके द्वारा जो 
आरब्ध होता है उसे कादाचित्क श्रर्थात्‌, अनित्य होनेसे पर्याय कहते, परंतु द्रव्याज़्तर कभी नहीं 
कर सकते | द्रव्यसे द्रव्यान्तर पैदा नहीं होता, किस्तु-उसकी पर्याय पैदा होती । द्रव्य तो 
अनादिनिधन है वह कदाचिरक नही है | सो इस प्रकार सुसिदध है,कि द्रव्य स्वभावसे ही ,सिद्ध 
है, इसी परकार,यह भी अ्रवधारण कर लेता,क्ि सत्‌ भी, स्वभावसे ही ,सिद्ध है |-ब़ी यह नही 
जानना कि रुत्ताके रूम्वायसे द्रव्य रुत्‌ है, बयोकि द्रव्यसे भिन्न कोई सत्ता नही है, द्रव्य ही 
अपने सत्तार्मक स्वभावसे निप्पन्न निष्पत्तिमड्धावयुक्त कहा जाता है। सत्‌ और सत्ता-कही 
पृथक्‌-पृथक चीज नही है, अतः उन्रकी परस्पर अर्थान्तरता नही है ।) यदि कहो कि 'सतमे 
रत्ता है” ऐसी प्रीति होनेसे श्र्थान्तरता तो सिद्ध हो जाती है, जैसे कि-घड़ेमे थी ऐसी परतीति 
से ;थ्तरता है । सो ग्रह बात ठीक नही, क्योकि श्राप ब्रतागे कि यहाँ किस कारणक, इहेद 
, इसमे यह है) यह प्रतीति होती है। यदि भेदके कारण यह हतीति होती है तो सोचो बल 
प्रादेशिक भेद है या >तड्भाविक । प्रादेशिक भेद है तो है नही, क्योकि सत्‌ शरीर सत्ता युत- 
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सिद्ध (पृथकू-पुथक्‌) नही है । अतद्भावरूप भेद कहो तो यह ठोक ' ही है, क्योकि जो द्रव्य है 
' वह गुरा नही है, किन्तु इसका तात्पर्य यह नही है कि द्रव्य जुदी चीज है और गुण जुदी चीज 
है । है तो एक ही चीज, उसमें जब गुण गुरि भेदकी कल्पना की जाती है तब अतदद्भाव (जो 
यह है सो यह नही) प्रकट होता है, किन्तु द्रव्यकी दृष्टिमे अतः्भाव विलीन हो जाता है । इस 
कारण अतद्भाव एकान्तसे इहेद इस प्रतीतिका कारण नहीं है । 
प्रत्येक द्रव्य अ्रपने-अपने कारशसे सत्‌ है--कालद्रव्य तो एक साधारण निमित्त 
' होकर द्रव्योके परिणमनमे सहायक होता रहता है। स्वयमें अन्य कोई निमित्त नहीं है । 
परिणंमन 'विशेषतायें आईं वह विशेपतायें ही द्रव्यका परिणमन स्वभाव है। कालद्रव्यका 
परिणमन बन्द नहीं हो सकता । षद्‌ (छ) द्रव्य जो हैं वे श्रपने स्वभावको मूल कारण बना 
' कर स्वयं ही परिशमन करती रहती हैं। इसीसे वह द्रव्य सिद्धिको प्राप्त होती हैं, इसके 
द्वारा प्रश्न है किसके द्वारा द्रव्य अस्ति ? वह अपने द्वारा श्रस्ति अपने ही स्वभावकों मूल 
कारण पाकर' अपने ही थाप है, कोई अन्य विकल्पसे नहीं है। यह विकल्प करके कर्ता 
मानता है, तथा ऐहसान करता है श्लौर उनका ही क्ृतज्ञ भी बन जाता है । वह स्वयं द्रव्यत्व 
गुणके कारण परिरामता है। उसके लिए किसी अन्य साधनकी श्रपेक्षा नही करना पडतो । 
' द्रव्यसे द्रव्यान्तर उत्पन्न नहीं किया जा सकता । उनकी स्वयं पर्यायें ही बनती विगडती रहती 
हैं । इसमे जो पैदा हुआ होता है वह जानता है कि यह पययि हैँ, श्रन्‍्य कुछ नहीं है । द्रव्यके 
द्वारा जो उत्पन्न किया गया वह पर्याय है, द्रव्यान्तर नहीं है। वैशेपिकोने दय गुण पर्यायको 
किन्‍न भिन्‍न माना है। उनके यहाँ स्वय सत्‌ क्सीमे नही है । यह सत्‌ सामान्यमे नहीं है 
ओर विशेषमि भी नही है। वह तो यह मानते हैं--सत्ताका समवाय पाकर द्रव्य सत्‌ होता 
' रहता है और उसीके भ्राधारपर स्थित रहता है। किन्तु ऐसा नही है। सतत स्वय सत्‌ है। 
तो द्रव्यके द्वारा जो आरम्भ हुआ वह पर्यायें हैं, भर कुछ नही है श्र्थात्‌ क्रोच, मान, माया, 
लोभ श्रादि भी हमारे नहीं हैं वह हमारी एक पर्याय है, कादाचित्‌ हैं श्र्थात्‌ श्रनित्य है । जैसे 
प्रणुक है । दो भ्रणु, तीन श्रणु, चार अरणु वाला स्कस्ध है। सर्देव या श्रभी-श्रभी शरीरमे 
कितने परमाण्‌ निकलते रहते हैं भ्रौर कितने ही आ्राते रहते हैं । यह द्रव्यपर्याय है जैसे कादा- 
चिंत है. भौर पर्यायके ही द्वारा सेब कार्ये संचालित होता रहता है । रागद्वेप, क्रोध, मान, 
माया, लोभ श्रार्दिके किये तो गये है, किन्तु वह भिन्‍न-मिन्‍त नहीं है, दव्यका परिणमन है। 
द्रव्य' प्रभी बन गया हो यह वात नहीं है--अव्य इसी तरह तीनो कालमे रटैगा 
पर्यायें बदलता रहेगा । वह द्रव्यस्वरूपको * छोडकर अम्यत्र नही जाता है। इसमें है 
सत है वह श्रग्यके ्वारा उत्पेंस्न नहीं (आ है। यर्दा भी श्रज्ञान चलता है। है हल 
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' है आदि । यह देखो' कितना अ्ज्ञानास्थकार छाया है ? तुम या मैं कोई भी एक अणुकी तो 
पैदा कर नहीं सकते, फिर भी व्यर्थमें भूठा व्यामोह लगा फिरता है। मेरे इतने पुत्र है, बगीचे 
है आदि । जब एक परभाणुको भी अपना नहीं बना सकते तो मकान बनाना तो कैपे सभव 
है ? कर्म भी हम नही बना सकते, वह तो कषायका निमित्त पाकर बन जाते है । हमने योग 
और उपयोगका आलम्बन किया, योगोके द्वारा परिस्पण्द (हलन चलन) गआत्मामे हुआ तथा 
विशिष्ट उपयोगसे याने अशुभ या छुभ भाव होनेसे उसी तरहके कर्म आकर मिल जाते है । 
इसके अतिरिक्त यह कर ही वया सकता है ? हमारा जो परिणमन बना है वह योग उपयोग 
रूप ही बन सकता है । अ्रगर किसीसे कोई पूछे कि आपने क्‍या धधा किया है ? तो' वह भले 
ही दुनिया भरके व्यापार बताने लगे, बिन्‍्तु वह योग उपयोगके ऋतिरिक्त कुछ नही कर 

' सकता । घरमे है तो, दुकानमे है तो योग श्रौर उपयोगके सिवाय कुछ भी 'नही कर सकते । 

योग उपयोग हमेशा बनते रहते हैं | श्रद्धामे समझे कि मैं दुकानमे भी दुकानविषयक उपयोग 
बनाता हु । प्रथम तो ऐसा उपयोग बनावे, ४ गज कपडा फाडना है तो वैसा योग भी चला । 

जैसे मशीनका हैंडल घुमाते हो सबके सब कल पुर्जे दतगतिसे चलने लगते है । तो ४ गज कपड़ा 
देनेकी इच्छा हुई तो योगी प्रवृत्ति हुई तो वंसी'ही शरीरको वायु चलने'लगी, मनमे इच्छा 
पैदा होते ही परग्परया हाथ चलने लगा, उस तरह॒की क्रिया हुई, साथमे उपयोग भी उसी 
तरहका चल रहा है। यह काये सब कंसे निमित्तन॑मित्तिक पूर्वक हो रहे है ? मैं तो योग 
और उपयोगको छोडकर कुछ ' नही करता । । ' 

सोहकी विचित्रता देखों--मैने श्रभी तक वितने जीवोसे मोह नहीं किया है । पूर्व 
भवमे घर, 'कुटठुम्बी, धन, दौलत होगी ? पृषण्योदय होता तो इससे अ्रच्छा जीवन या देवगति 
पाई होती, विन्तु कोई गलती, अज्युभ कर्म क्या होगा जिससे कह दिया, चलो झमुक स्थान 
पर, वहाँ तुम अपने विय्ेके पल भोगो । इसीसे इस १चम कालमे प्राकर अनेक भभटोका 
सामना वर रहें है। अगर यही गत्ती फिरसे की तो वया टिकाना, कहाँ क्या होना पडेगा ? 
यह स्वप्न बसे है'? एक इ्द्रिय तो भोग भोगेंगे हो, वया दो इन्द्रिय, भीर्द्रिय, चतुरिग्द्रिय 
मासूलो विषय भोग पावेगे, विन्तु पचेन्द्रिय तियंथ्च तथा मनुप्य है (देव नारवी तो हैं ही) । 
पशु भी प्रकृति अनुकूल विपय भोगता है। वह ४-६ माहका इकट्ठा घास इवक्ट्टा भी करके 

'नहीं रख सकता । बहुत्तसे बहुत श्रगर उसके पास श्रन्य घास खाने ञ्रा जावेगा तो वे उसे सीग 

“मारकर भगा देंगे, विन्तु सग्रह नही करते । वह झाश्विन, कातिक, फाल्गुन या अन्य माहोमे 
ही प्रजनन करेंगे तथा मैथुन भी यथा समय करेंगे । लेकिन मनुष्यमे तो बल ज्यादा है, इस- 
लिए बल साहित्यके 'द्वरा, बलाके द्वारा, भोगोमे बाजी मार सकता है। मनुष्यके १२ महीनों 
हो प्रदनन कार्य चलता रहता है । व॑ज्ञान्वोका मत है ससारभरवे' मनुप्योके एंक मिनटमे 
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६० रुच्तानें पदा होती रहती है। प्र क इग्द्रिय्के विषय दिन रात चालू ही रहते हैं । कमी 
आई तो पुनः विकल्प करके नई-नई सामग्री जुटाने लगता है । भ्रगर मनुष्य इस बलका यथो- 
चित उपयोग करे तो धर्मकार्यमे भी भ्रागे बढ़ सकता हैं। जो कि इसकी स्वाभाविक वरतु 
होनी चाहिए । 

धर्म व श्रधरंसे कितना श्रन्तर है- दोनोमे वितना श्रतर है ? श्रधिक विषयकपायके 
करनेसे पापबंध करता है, जिससे अनेक दु खोका पात्र होना पडता है और धर्मकार्य करनेसे 
मोक्षके सस्कार बन जाते हैं तथा पुण्यबध करके अनेकानेक सुख सामग्रियोको पा सकता है । 
सोचे कि क्या मैं परका परिणमन कर पाता हू ? तादाम्य सम्बंध ,होनेसे मैं किसका क्या कर 
सकता हू ”. केवल स्वयका परिणमन करता रहता हू । भ्रनादिसे यही धधा किया, इसीकी 
गरमागरम दुकान चलाता रहा, और इसीको चलाता रहेगा । एक पर्यायरूपी दुकान छूटी, 
दूसरी किर प्राप्त कर लो, पुन. भोगोके चवचकर चलने लगे । उपयोगका घधा छूट नहीं सकता । 
यहाँ योग उपयोगके सिवाय कुछ नही कर सव ता । द्रव्यसे जो भी आरम्भ किया जाता है वह 
उसकी पर्याय बनती है। आत्मा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावात्मक है तथा श्रन्य दूसरे पदार्थ भी 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावात्मक है । फिर भी आत्माकी निविकलप समाधि होना, भावष्ृष्टिसे 
देखना योग्य है । द्रव्यदृश्ससि शरीररूप पिण्डाकार है। क्ेत्रहृष्टिसे शरीरमात्र स्थानमे फैला 
हुआ (है । कालहृष्टिसे वर्तमानमे यह परिणमन हो रहा है। भावद्सि देखा तो उसमे 
चैतन्यस्वभाव दृष्टिगत हुआ । चैतनन्‍्यकी दृष्टिसि देखा तो श्रात्मा प्रतीत हुई, अनुभव द्वारा जब 
हम विचार करते है कि आत्मा इतनेमे फैला है, इतना बडा है तब श्रौर उपयोग, है, श्रौर एक 
चैतन्यस्वभावकी दृष्टिसे देखनेमे कुछ विचित्र चमत्कार है । ज्ञानी यह भावना करता है कि मैं 
ज्ञान दर्शनमात्र हु । यही क्‍यों सोचते ? इसलिये कि इससे श्रागे सोचे कि मैं सूक्ष्म गुण वाला, 
श्रस्तित्व विशेष गुण वाला हु तो अनुभवमे चैतन्य नही रहता । श्रत सोचना चाहिए कि-- 

सैं चेतनासात्र शुद्ध हूँ--श्ञान तो सबका करना चाहिये, भावना चैतन्यभावकी करे । 
अ्रनादिकालसे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकों पाकर परमे परिणमन करता रहता हू | पापको जीवन 
में प्रधान करके उसीमे लगा रहता हू, और वह उसे सुयम भी हो गया । वैसे एक द्वव्यात्मक 
दृष्टिसे पुदूगल प्रधान है, ऐेतरृष्टिसे आकाश, कालदृष्टिसि पर्याय श्र भावहश्टिसे आ्रात्मामे रमण 
करना । स्वानुभूतिके लिए सद्भावना विशेष कार्यकारी है-। द्रव्यके द्वारा भावका ही परिणमन 
तो बनेगा । द्रव्य तो अ्रमर्यादित है । जो अनादिसे है वह किया हुआ क्या हो सब त्ता-है ? हे 
किया हुआ होता है. वहाँ अन्य पदार्थकी परिणति नहीं की जाती, इसलिए, द्रव्यके व हा 
' द्वारा कदाचित्‌ पर्यायें तो हुईं, अच्य सत्ता नही। द्रव्य तीनो कालोमे रहने 8 ही का 
बह क्सीके द्वारा बचाया नही जाता । द्रव्य भी स्वभावसे सिद्ध हैं। स्वभाव भी र्ट 
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सिद्ध है। प्रत्येक द्रव्य अनादिसे है, वह परिणमता जा रहा हैं, परिणमता जावेगा । यह 
सनन्‍्तति चली ही जाती है या घधा कहिये । रही पर्यायकी बात, सो मैं श्रमुकको कर देता हू, 
उसको मैंने ही किया, मूलसे हो बना दिया है । यही दृष्टि सदैवसे रही आ्ाई है, जो कि वलेश- 


हेतु है । ं 

मोहके बुलाबेका दस्तुर मिलेगा--किसी शुभ कार्येके लिए औरतें बुलावा देती है 
अन्य औरतें बुलावेमे आकर गीत गाती है । बादमे उन्हे खुशीके या उनके परिश्रमके बताशे 
वितरण किये जाते हैं, किन्तु हमने अनादिसे श्रनन्‍्त काल बिताया, किंतु हमे क्‍या मिला ? 
इस शरीरकों छोडा, फिर दूसरा पाया, यह क्रम लगा ही रहता है । लेकिन मिलते कैसे बताशे 
हैं सो सबको ज्ञात ही होगा । जँसा आया है वैसा चला जायगा । कुछ इस तरहके पश्यु होते है 
जो दूसरेके खेत आदिका उजाड करते है। तो उन्हें डडे मार-मारकर बाहर निकाल दिया 
जाता है । लेकिन उसके तो ससस्‍्कार बने होते है कि फिरसे उजाड करने चला जाता है। तब 
बादमसे खेत मालिकके फदेमे फस जाता है उसे काजीहाउसमें ले जाकर बंद कर दिया जाता 
है । इसने पहले कोडोकी मार खाई, जिससे पीठ छिल गई । काजीहांउसमे समयपर या घास 
एवं पानी नही मिला जिससे दुबेल हो गया, भ्रगर वहाकी मर्यादित अवधिमे निकाल लिया 
गया तो ठीक है अन्यथा वहाँकी अवधिपूर्ण होनेपर नीलाम वर दिये जावोगे। वहाँ भी 
दुःखोका ही साम्राज्य है । वसे ही हम मलिन परिणामोसे जहाँ देखो वहाँ दुःख ही उठाते 
फिरते है | जहाँ जाते हैं, बही डडे खाते है । खोटे भावोसे इस जीवकी कही भी सुरक्षा नही। 
इसीसे द्र॒व्यके स्वरूपको परखनेकों कहा है । मलिनता हटानेके लिए परिणामोमे निर्मेलता 
आना जरूरी है । सकटठ कही बाहुरसे आकर हमला नही करता, हम उसरूप परिणाम जाते 
है तो दुःख होता है । - ह 

द्रव्य त्रिकाल निजसत्त्वनिष्ठ है--जैसे द्रव्य स्वभावसे सिद्ध है उसी तरह सत्ता सिद्ध 
है। सत्तासे सतूकी सिद्धि है। वह हमारे भावमे है। कुछ लोग मानते है कि जब सत्ताका 
सभवाय होता है तब सत्‌ बनता है। वह श्रयुत सिद्ध सम्बधकों बताते है । वह पृथक्‌ नही, 
किन्तु पत्ताका और समजायका सम्बंध चला थ्रा रहा है | वैशेषिक ईश्वरको कर्ता नहीं मानते, 
किन्तु जैनियोके सहश कुछ व्यवस्था मानते है, विन्तु कुछ भेद हो गया है । उचका व्‌ हना है 
कि सत्ता अलग चीज है और समवाय श्रलग चीज है, द्रव्य, गुर आदि अलग तथा हम जिस 
विधिसे देखते हैं, वह श्रलग चीज है, किस्तु प्रादेशिक भेदभाव नही श्राया । सत्ताके कहनेसे जो 
दिमाग बना वह सतके कहनेसे लक्ष्ममे नही आया । लेकिन सत्ता और सत्‌ कोई पृथक्‌ चस्तु 
नही है तथा वह युत सिद्ध भी नही, क्योकि एक हैं। धर्म धर्मीकी दृष्टिस देखना चाहिए । 
क्या धर्म धर्मसि श्रलग है ? प्रत्येक द्रव्यका अपना जो सत्तात्मक स्वभाव है "वह निष्पन्न है । 
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द्रत्यसे सत्‌ रिद्ध हुआ, रातूसे सत्ता सिद्ध हुई । द्च्यसे न्यारी कोई वस्तु नहीं है । डिससे कि 
यह वह सके कि संतरे रत्ता होती है। हम यह सब कहते-कहते ऊब जाते है और ग्राचार्य 
महाराज £झतउ-दजी सूरि वयो, नही उवे ? यथार्थमे वह ह्तिपी चिकित्सक है । यह जो मोह 
आता हूं वह स्वरूपास्तित्वका भान नही होनेसे होता, वह श्रात्रा भी तव तक है जब तक पर- 
पदार्थ प्रिय लग रहे है । इस सतके वारेमे कहते है । मै जुदा हु, मुझसे सत्ता जुदी है। यह 
भी अलग सत्ता नही है कि वुछ मेरी भी रुत्ता (अस्तित्व) है । मोही नही मानता, ग्रगर 
अपनी सत्ताका पता होता तो वयो यह श्राणय रखता कि मैं मुकदमा जीत जाऊ, सतानका मुह 
देख लूं, घन उपलब्ध हो जाय या अ्मुक कोईसा भी कार्य सिद्ध हो जाय । भगवानकी परमात्मा 
अवस्था है, वह वयो परसे उत्पन्न होती या मिलती है ? श्रन्तरद्भ साधन देखो, वाह्मसे प्रवृत्ति 
जोडनेका नाता तोडो । अगर कुछ बाघा आवे तो दूसरेकी गलती नही, स्वयकी गह्तीसे ही 
श्रन्य विचारोको गढ लिया प्रतीत होता हैं । 

प्रभुता फिसी भ्रन्य पदार्थसे नहीं श्रशत्ती--यह प्रभुविवास तो खदानसे निवले पत्थरमे 
गुप्त मूतिके समान है । जिसमे कि मूर्तिपना छिपा हुआ है, जो कि स्वत सिद्ध है, पत्थर निकाला 
खदानमे से । वारीगरकों बुलावर वहा ग्या कि इसमेसे इस तरहकी मूर्ति निकालना है, अगर 
उसकी प्रतिरूप मिलती-जुतती तस्वीर हुई तो वह दिखा दी । श्रभी मूर्तिका निर्माण नही हुआा 
है, विन्तु कारीगरकों अन्त ज्ञानसे दिख गई है । यदि उसे मूति दिखी नहीं होतो तो कारीगर 
विपरीत हाथ भी चला रुवता था । वह मूत्ति बनाता नही है, किन्तु मूतिपर जो मुलम्मा चढा 
था उसे टाकी और हथोडाव ट्वोरसे हटा देता है । अ्रगर मू्तिमे कुछ करे तो बिगड जाय, 
आतएव मैलको हटाता है। जब सब मल हट जाता है, तो जो मूर्ति उसे अन्तरसे दिखी थी, 
वही बाहरमे प्रकट हो जाती है । इसी तरह परमात्मस्वभाव अन्तरसे वाहरमे प्रकट हो जाता 
है | अगर स्वभाव बनता होता तो जो पहले नही है वह श्रव प्रवट नही हो सकता था। 
सम्यम्टष्टि कारीगरकी वह प्रभु दिख गया है जो प्रकट करना है | इस प्रभुके दर्शन होनेसे, 
उसपर जो मैलका मुलम्मा चढा है उसे एवाग्र होकर हटाता है, श्रन्य सुध कुछ नही रहती । 
यह निमित्त्नमित्तिक सम्बंध है, विन्तु वर्मंवा मुलग्मा नही चढा है, यहाँ वह मुलस्मा तो 
स्वभावपर चिपका हुआ है, वह हैं विषयवेपायवा । ऋव सम्यर्टृष्टि ज्ञानी उसको व्यक्त करनेके 
लिए प्रभुको नहीं बचाता, विन्‍्तु जो विपय्वप्तय विकत्प हैं उन्हे हटाता है। कारीगरकों तो 
छुनी मिली हैं । लेविन यहाँ तो ऐसी वस्तु हैं नही । यहाँ तो केवल भावोका खेल है । अब 
वौनसा छैनी हथोडा होवे जिससे कर्म मुलग्मा दूर किया जाय तत्त्वज्ञानल्पी छैदी और ध्यान 
रस्पी ; हारोसे उस मुत्म्मावी चैद दिरा, विषयव षायोको हटा दिया । जब यह भाव झाया 
तो वह ममत्व नही रहा । ज्ञानभावका उदय हुग्ना और भज्ञान अन्धकार विलीनताको ग्राप्ष 
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हुआ | वह प्रभु इस विधिसे प्रकट हो जाता हैं । वह स्वभावसे ही आता है । जो यह सोचते 
है कि मेरा कार्य सिद्ध हो जावे तथा मैं इसे प्राप्त करू गा, मैं इस ज्ञानका स्वामी हू, वह उसी 
जातिके विकल्प है जिनसे प्रभ्ुता दिखती है । 

शुद्धात्मोपलब्धि ही सच्ची सिद्धि है--सिद्धिके लिए यह सब प्रकरण चले आ रहे 
है। सत और सत्ता पृथक-पृथक्‌ नही है। सत्‌ और सत्तामे अतद्भाविक अन्तर है। जैसे 
चौकी चटाई आदि जुदे जुदे दिखते है, इस तरहका अन्तर नहीं है। इनकी पृथक्‌ सिद्धता हैं 
इस तरहका ग्रन्तर नही है । जैसे दड भौर दडी अलग-अलग है, इस तरह सत और सत्ता 
जुदे-जुदे दिखते हो सो बात नही है। कहते है कि अयुत सिद्ध होनेपर भी पृथक्‌ सिद्धता हो 
जायगी । यह तो तुम स्ववचन बाधित ही बोल रहे हो । वबयोकि वह अपुथक्‌-अपुथक्‌ है । एक 
वस्तु है श्रौर उसमें तत्त्व है सो तो कह सकते हो । किन्तु एक है और गअर्थान्तर है, यह नहीं 
हो सकता । लक्षण स्वरूपसे भिन्‍नता हो सकती है। जो आत्मा है वह ज्ञान है श्रौर जो 
ज्ञान है वह श्रात्मा है--यह एक है क्या ? एक तो नही है। ज्ञान जाननस्वरूप वाला है, 
आत्मा यह एक है। लध्यसे यह भी कैसे एक हो जावेगा, किन्तु अर्थान्तरता बिल्कुल नही । 
श्र्थान्तरने इसमे प्रादेशिक भेद ला दिया है। उसे स्वरूपमे पृथक बोल सकते है । यह मेरा 
नही है, मैं इससे भिन्न हु । 

सत्‌ व सत्तामे मात्र श्रत:द्राव है-- कहनेमे हमे मालूम पडता है कि सत्‌ जुदी चीज है 
और सत्ता जुदी चीजें है । जैसे कोई कहे कि कूंडीमे बेर रखे हैं, मटकीमे लड्डू रखे है ।” यह 
बात तभी कही जा सकती है जब सतसे सत्ता न्‍्यारी हो । सभी यही जानते है सत्ता न्यारी 
नही हैं। ज॑नसिद्धान्त कहता है यह तो हमे भी वहना पडता है, जानना पड़ता है। सतमे 
सत्ता है, ऐसा जो प्रत्यय है या प्रतीति है वह किस कारणसे हुई है ? यह भेद निबन्धनक हुई 
है या श्रभेद निवन्धनक ? अभेद निबन्धनक कह नहीं सकते, भेद निबन्धनक कहेंगे । 'घडेमे घी 
है, लोटामे दूध है । यह तभी (कहेंगे जब दो जुदी वस्तु होवें ।वह भेद बया है, जिससे सतमे 
ओर सत्तामें एकपना मालूम पडता है ? यह अच्तर सिपरेशन जैसा नही, किन्तु डिफरेन्स जैसा 
कह सकते है। दो भाई भाई है, वह इकटठे रह रहे है । किन्तु न्यारे नही हुए है। भाई-भाई 
रह रहे है। यदि न्यारे हो गये तो यह प्रादेशिक भेद हो गया श्रौर विस्द्ध वुद्धि हो गये, यह 
दिलका भेद हो गया । प्रादेशिक भेद वहापर है जहाँ श्रनेक द्रव्य हो, यह तो पर्याय श्रथवा अ्रश 
है । इससे कोई विशेषता नही है । जो सत्ताका स्वरूप है वह सुतूका नही है। श्रगर धर्म धर्मी 
का भेद न रहे तो घर्म गया या धर्मी गया ? धर्म गया तो घर्मी किसपर ठ रेगा और धर्मी गया 
तो घर्मं हो क्या रहा ? वस्तुमे धर्म धर्मीपना स्वतन्त्रतया कुछ नहीं है कि वहाँ भी झगड़ा 
हो सके । हमारे टुस्हारे भगडेसे उसपर $रूर नहीं पडता | पर विवल्पके तो हमारे तुम्हारे 
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भगड़े हैं । वह भेद युक्त भी है श्रीर कथचित अभेद भी है। प्रादेशिक ब्रतदभाव ऐसे दो भेद 
विये है । प्रादेशिक या युत सम्बन्धकों जैन सिद्धान्तानुयायी एक द्रव्यमे नही मानते है, किन्तु 
तुम (वैशेषिक) द्रव्य गुण झआदिको पृथक मानते हो, वे तो (वैशेषिक) श्रयुत सिद्ध सम्बन्ध 
मानते है । (द्रव्य द्रव्यणों सयोग- धर धर्मों समवाय ।” एक द्रव्यके साथ दूसरे द्रव्यका सम्वध 
संयोग है तथा धर्मीके साथ धर्मका सम्बन्ध समवाय है । 

जो है चह स्पष्ट है---कल्पनायें बहुतसी की, किन्तु अन्तिम रह गया मुख्य एक सत्‌ । 
तुम कही भो पहुंच जाओ अन्तमे परिणाम निवला "सत है,” यही हृष्टियोचर हो रहा है । 
जैन न्‍्यायमे यह विशेषता है कि उसमे बाह्य आडम्वर नही हैं । दूसरेने किसोकी सिद्धि की 
तो या तो श्रधिक चतुराई कर दी या मृढता की । यह स्पष्ट हृष्टिगोचर होता है कि एक पदार्थ 
भिन्‍न तहीं है फिर भी उसको अलग अलग मान लिया है इसे खतुराई न कहे भौर क्या ? 
प्रमाण क्‍या है ? ज्ञान, किन्तु बाह्य कारकोको प्रमारा मान लेना यह वचन है ? बताने वाला 
ज्ञान ही है । चाहे जितने भिन्‍न पदार्थ सहायक हो लो, जिसको द्वव्य सत्ता ही कबूल नही है 
वह तो चतुराई ही करेगा । आप लोगोकों मालूम होगा, जब कोई वाजारमे साग सब्जी 
खरीदने जाता है तो वहाँ चठुराई या मृढता वाला ट्गाया जाता है। चतुर व्यक्ति बडी खोज 
वीनसे भाव करेगा तथा सरती ले लेगा, सोचेगा एक आनामे दो झाने बराबर माल आ रहा 
है तो वह वहाँ ठगाया जायगा, क्योंकि बेचने वाले भी तो चतुर होते हैं जो कि जिस वस्तुमे 
उनका कुछ भी प्राप्त होनेकी आशा नही थी । उसे जिस भाव बिका सो बचा दिया भर लेने 
वालेके पल्ल स्वास्थ्य बिगाडने वाली सडी सब्जी मिल जाती है तथा मृढ्ता यह कि जो भी 
जैसी सब्जी हो, उसे लेने वाला विवेक बिना विक्रेताके सहारे छोडकर उसीके कहें माल व 
भावपर खरीद लेता है तब वे बाबूजी वाबूजी कहकर श्रच्छी हजामत कर लेते है। 

सत््व सत्‌का भ्रनन्‍्य धर्म है--पह कौन मान लेगा कि सत्से सत्ता जुदी है। जैसे 
हम है तो हमसे हमारी समस्त शक्तियाँ इससे अर्थान्तर नहीं हैं, किन्तु बह जिस रूप हम हैं 
उसी रूप व्यक्ति विशेषकी विशेषतायें है | मैं सबसे भिग्त किन्तु अ्रविनाशी हू । शुद्ध चिहृप 
हु । मैं किसीमे मिल नहीं सकता । मैं एक स्वतत्र क्ायकस्वस्य निराला ही हु । मैं किसी भी 
प्रपदार्थमे मिला नही हु । ज्ञात। दृष्ट मात्र हू, शान्तिसे लबालब भरा हुमा हूं, जिसका पान 
कोई रसिक भी कर ले तो कभी नहीं आनेकी । भूलसे प्राणी अपनेको पर्यायछूप मान बैठे हैं । 
किन्‍्ही बाबूजी साहबने कोट सिंदवाया और उसमे कही थोडीसी सिकुडत (सलवट) रह गई 
तो कहेगे भाई तुमने तो नाश कर दिया । इस तरह कहाँ-कहाँ ताश कर दिया । नाश अर्थात्‌ 


५ ५. उ्‌ कहते 
3 नहीं रहा, विन्तु वहाँ शरीरसे सहित पूर्ण सपन्‍न है, पिर भी उक्त वचन कह 
जम हज न॑ तुम्हे उसने वाद्य कर दिया, यहाँके 


है । दुकानमे घाटा हो गया तो चाश कर दिया । यहाँ 
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विकल्पोंकी भ्रव्यवस्था है, इसीसे यदथूवा तदवा बकते हैं । कर्मोके कर्मत्वका श्रपने लिए नाश 
जड़से होवे तो मानो कर्मोंका नाश कर दिया, नहीं तो अपना नाश कर लिया अन्यथा एक 
पुदूगल परमाणुकी सत्ता भी तो विलीन नही हुई है । नाश तो किसी भी द्रव्यका नही होता 
है, किन्तु व्यवहारसे ऐसा कहते हैं । प्रयत्तपूर्वक श्रष्टकर्मोंको जडसे उन्मूलन करनेमे स्वाभि- 
मान है, वही श्रेयोमार्गका दाता है । 

सत्त्व व सतु एकरूप है--द्रव्य और सत्ता इस तरह समाये हुए है जैसे सफेद और 
सफेदी । क्या सफेद वस्तुसे सफेदी अलग है ? यहाँ इस तरह नही समभना कि जब मनुष्यमें 
मनुष्यता (सम्यता) हो तभी वह मनुष्य कहलावेगा | मतिकी अपेक्षा तो मनुष्य है ही सो मनु- 
प्यत्व भी नियमसे है। लेकिन लोकव्यवहारमे जरूर जिस मनुष्यमे उदारता, इन्सानियत, 
नम्रता, प्रियवादिता, सौहार्द, मैत्री भाव रखना आदि गुरा होंगे तो उत्तम प्रकृतिके मनुष्योकी 
परीक्षा करते समय उक्त गुणयोसे समन्वित्तको ही मानव कहा जायगा । यहाँ प्रकरण सत्‌ और 
सत्ताका है । तो मनुष्य कहनेसे कुछ भौर बोध हो तथा मनुष्यता कहनेसे कुछ और बोघ हो, 
यह अतझ्भाव है । जब सफेद, सफेदीसे कथचिदपि भिन्न नहीं है तो सफेद और सफेदी क्यो कहे 
जाते है ? भिन्नपना और बात, पृथकृपना और बात है | सफेद सफेदीमे भेद कया प्रादेशिक है 
है या अत:सझूविक ? प्रादेशिक तो है ही नही, क्योकि यह प्रत्यक्ष विरुद्ध है, अत-द्भाविक है । 
अतउख्राविककों जो सर्वेथा मानते हूँ, उनके प्रति कहना है कि यह अतःझ्राव है वह भिन्न-भिन्न- 
पना स्वरूपकी अपेक्षा सफेद और सफेदोमे ठहरा हुआ है । सफेद कहनेसे उक्त वस्तु विशेषकी 
प्रतीति होती है तथा सफेदीसे उसमे विद्यमान गुणका बोध होता है । इसी तरह सत्‌॒ भ्रौर 
सत्ता समभना चाहिए । सत््‌ सत्तासे क्‍या जुदी हैं ? श्रगर सत्‌ ही न हो तो सत्ता कहाँ रहेगी ? 
इसका हल खोजें तो दोवोको जुदा-जुदा माननेकी श्रपेक्षा नही रह जायगी । लेकिन जो कुछ 
अन्तर है वह इस तरह है । प्रदेश भेद तो है नही । अग्रेजीमि सपरेशन भर डिफरेन्स वणणित 
हुआ करता है । यही भ्रन्तर यहांपर है । सपरेशन तो है डिफ्रेन्स नही है, इस बातपर एक 
शक उठाई गई । हमे तो वह भिन्‍न-भिन्‍न ही मालूम पडते हूँ । कैसे ? यह क्यो बोध होता है 
है कि घड़ेमे घी है । एक बन यया श्रधिकरण और एक कर्ता । सत्‌मे सत्ता है, तो सतु अ्रलग 
है भर सत्ता अलग है। इसमे यह है, ऐसी प्रतीति है तो हम तो भेद ही जानते है । देखो 
ना मैया | लोकरीति भेदपर उतारू होंगे तो ऐसे कि सतूकी सत्ता भी जुदो मान बैठेंगे भर 
अभेदपर उतारू होंगे तो ऐसे कि शरोर में हू, परिवार भी मैं हू, मकान मेरे है, वैभव मेर। 
है, लो चेतन अचेतन एकमक कर डालेंगे । प्रकरणमे मूलभाव समझे कि सत्‌ तो अ्रनादि है 
एक हैं। व्यक्तिगततामें परमाणु द्रव्य आदि हैं। कोई पदार्थ अपनी सीमाकों नहीं छोड़ते । 
जसे कि लोकमें पिताकी श्रात्मा पुत्रमे नही जाती और पुद्ददी आत्मा प्तिमे नहां जाती । प्र 
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की आत्मा क्‍या सीमा छोडकर पिताकी बन जावैगी ? उसी तरह जडमे चेतन नही मिलता 
भ्ौर चेतनमे जड नही मिलता है। तब जड या चेतन अपने बन जावेंगे, क्योकि सर्व स्वय 
सत्‌ है। अच्छा चलो “हममे यह है” यह प्रतीति किस कारणसे हुई है ? जुदे-जुदे है. इससे 
या स्वरूप भिन्‍नतासे ? स्वरूप भिन्‍नता ज॑नसिद्धात्त वाले भी मानते और वैशेषिक- भी मानते 
है । अ्रव रह गया अ्रतझ्भाव । अतद्भाव, जो द्रव्य है वह गुण नही, और जो गुण है वह द्रव्य 
नही । जो सत्‌ है वह सत्ता नही तथा जो सत्ता है वह ॒ सत्ता नही । धर्मंसे धर्मी जाना गया, 
धर्मसे धर्म जाना गया, किन्तु इतने मात्रसे जुदे-जुदे तो न ठहर जावेंगे । 

इन्सान व इन्सानियत क्या भिन्न है ?--इन्सानमे और इन्सानियतमे जितना अ्रन्तर 
है उसे हम भी तो मानते हैं, किन्तु भिन्‍न छ्ेत्र तो नही है.। सत॒का स्वरूप सत्ता ही है और 
सत्ता सत्‌ ही है । सत्‌मे सत्ता है, ऐसी सवंधा भी तो यह श्रतीति नही होती । जो यह स्वरूप- 
भेद है कि यह यह है वह नही, सो (ये स्वंधा भेद प्रतीतिका कारण नही बनता । इसमे यह 
६, स तरह भी नही है। सत्‌ और सत्ता स्वय ही उनन्‍्मग्न और निमग्न हुआ करते है । एक 
भेददृष्टि और एक अभेददृष्टि तथा एक पर्यायदष्टि और एक द्रव्यहष्टिसे थे। उन्मग्नता व निम- 
ग्नता होती है सो जानना । सत्‌ और सत्तामे जब हम द्रव्यहघ्सि निश्चित करते हैं तो गुण 
भेद सब अस्त हो जाते है अभेदहृष्टिमे | तब सत्‌ या अ्भेदरूप यह उठा व सत्ताभिन्‍नता डूब 
गई । जब पययिकी हृष्टिसे देखते हर तो भेद उठ गया, अभेद डूब गया । समुद्रमे लहरें है। 
जब समुद्रपर दृष्टि देते हैं तो लहर भेद सामने नही ञ्रात। है । इस वुद्धिसे देखे तो कि एक 
विशाल जो समुद्र है, वही है और कुछ नहीं है । वहाँ समुद्र श्रौर लहरका भेद नही रहा, 
लहरका भेद समाप्त हो जाता है तथा जब लहरोपर दृष्टि ही तो कहेंगे ५० फुट ऊंची लहर 
है, समुद्रमे लहर है तब ऐसा कह देते है, और जब केवल समुद्रपर हो दृष्टि देवे तो वह लहर 
भेद समाप्त हो जाता है । यहां दोनो अ्रतद्भाव हैं । जिस तरह समुद्र श्र लहरोंके समभनेमे 
भिन्न भाव रह जाता है । लहरका वाच्य अलग है और समुद्रका वाच्य अलग है, फिर भी 
द्रव्य भेद नही है । इतनेपर भी कहते है कि समुद्रमे लहरें हैं, समुद्रमे लहरे हैं---पह भेद दूर 
नही होता, वह तो बना ही रहेगा । यह दिमागमे तब तक आता है जब तक एक समुद्रमात्र 
. को नही देखा । केवल समुद्रपर दृष्टि देनेसे यह भेद खत्म हो जाता है । पर्याय हुई लहर, उन्हें 
भिन्न समभनेपर यह प्रतीति होती है । समुद्रसे लहरोको जब तक लक्ष्यमेदसे भिन्‍न मान रहे 
एवं देख रहे तभी तक यह अन्तर है | इसी तरह सत्‌ औद़ सत्तामे फक समभना चाहिए । 

धर्म धर्मीसे सात्र हृश्सिद है--जब हम पर्यायदृष्टिसे देखते हैं तो भेद अ्रतीत होता है। 
धर्म धमीके भेद देखनेपर वह प्रतीत है । जब द्रव्यकी विशेषता सोचते हैं तो यह गुण न्‍ > 
है ;थवा यह इस गुणसे युक्त द्रव्य है। सत्ता गुण है श्रीर रु द्रव्य हू । बव हम 32 
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देखते है तो उस समय अ्रगर हमे केवल कपडा पहुननेका लक्ष्य है तो कपडा उठाया और पहन 
लिया । लेकिन जब भेदपर दृष्टि है तो लाल, नीला, सफेद जो पसन्द होगा उसे पहनेंगे । कुछ 
मनुष्य ऐसे होते हैं कि जो सफेद है तो क्या और मैला है तो क्या ? उन्हें कपडा पहनने मात्र 
से मतलब रहता है, उनके अभेद हो गया । जब वस्त्रको भेदकी दृष्टिसे देखा तो यह श्फेद हैं, 
यह पीला है, यह गुण इसका है आदि । यह अतद्भाव हुआ । अभेददृष्टिसे देखनेपर 'इसमें यह 
है' इस तरहका विकल्प कुछ नजर नहीं आता । समुद्र देखनेसे कुछ भिन्‍न मालुम नहीं पडता, 
किन्तु लहरोपर दृष्टि देनेसे ज्ञात होता है कि यह लहरें समुद्रमे उठ रही हैं। माँ को अपने 
बच्चेपर बडी ममता रहती है, तो वह उसमे गुण ही गुण देखती है | उसे दुर्गुणोंसे कोई 
प्रयोजन नहीं । भ्रतएवं दुगु णा भी उसके लिए गुण है वह मात्र पुत्रमे क्या है यह नहीं । दूसरे 
मनुष्य दुगु णोपर दृष्टि देते है तो उनको इसमें अमुक अबगुण है, यह भेद जच गया । जहाँ 
अ्भेदपर दृष्टि देते है तो एक स्वभाव दृष्टिगत होता है, किन्तु भेदपर दृष्टि देनेसे रागढ्वेंष श्रादि 
विभाव पर्यायोको या श्रन्य पर्यायो, भेदो या श्रशोको देखा जाता है । जब अभेदसे सामान्यको 
देखा तो चारित्र ग्रुण आदि भी समाप्त हो जाते है। जब वस्तुको एक दृष्टिसे देखते है तो सत्‌ 
और सत्ताका भेद नही रहता है। शकाकार जो सत्‌ और सत्ता भिन्‍न मान रहे थे वह भेद 
खत्म हो जाता है श्रौर उनकी शद्भूका निरसन हो जाता है । श्रब इसलिए जब सत्‌ कहते है 
तब सतसे सत्ता बनी है, यह भिन्‍न प्रतीत नही होता है । 

मेरे सत््वविशेष भी मुझमे है--मैं भी सत्‌ हू, भ्ुभमे ज्ञान, दर्शन, शक्ति है, वह 
कहीसे मिली हो, यह बात नहीं है। आात्मामे आनन्द, ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑ जो भी ग्रुण है 
वह भिन्‍न नही है, किन्तु भ्रात्माके ही उक्त गुण है | उन्हीको जब हम स्वभाव और ज्ञानकवी 
दृष्टिसे देखते हैं तो भेद नजरमे आता है, और द्रव्यदश्सि सब भेद समाप्त हो जावेंगे । यहा 
एक पूर्ण सत्यपर दृष्टि रहती है। जैसे हम एक पुरतकको ही ग्रहण करते है । तो पुस्तकको 
चौकी नहीं कह सकते और चौकीको पुस्तक निही कह सकते । सर्वथा है ही और स्वंथा नही 
है, इस तरह नही कह सकते । सर्वथा कहना इसमे विधि नही है श्ौर सर्वथा निषेध नही है। 
भिन्न-भिन्न हृष्टियोसे जुदा-जुदा मालूम पडता है, किन्तु यह विधि निपेधोसे श्रनवस्थित है । 
ऐसे एक पदार्थंकी खोज की जा रही है, वहाँ भेदकों स्थान नही है । भेद तो भेदरृष्टिसे देखने 
का है। अभेदमात्र देखनेसे वह सब बिला जाते हैं। मैं एक सत्‌ हु, जितना हु उससे ज्यादा 
नही हू । कल्पना करके ही इसका अनुभव किया जा सकता है । लेकिन परकी जैसी कल्पना 
को वैसे ही पदार्थ बनते जावें, यह नियम असम्भव है। मेरा मकान, मेरी दुकान, मेरा पुत्र, 
भेरी स्त्री कहनेसे लाभ नही है । यह जाप (माला) तो २४ घटो ही दी जा रही है । बिन। 
मालाके यह जाप चलती ही रहती है । इससे कोई सिद्धि नही होनेवी । यह तो उन्हीमें उल- 
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भाने वाली है। इसे करोड एवं श्ररव बार भी जप डालो तो कार्यकारी नही हैं । वह तो 
स्वत ही चल रही है, फिर भी भ्रगर इसे सीमामे आबद्ध कर लिया जाय तो उपयोग धर्म- 
कार्यमे लग सकेगा । सतके स्वरूपको समभना, देखना, फिर भी कल्पना करे परपदार्थोकी चाह 
की तो दुख घटनेका नही | 

अ्रशुभ विचारोमे तो रक्षा ही नहीं--अ्रशुभ विचारोमे कोई रक्षा नही है, किन्तु पाप 
का बन्ध ही है । शुभ भावोमे कुछ रक्षा होतो है या बचाव है श्रर्थात्‌ पुण्यबम्ध होनेसे कुछ 
अच्छी सामग्रियाँ पानेके अधिकारी होते है तथा शुद्ध भावमे पूर्ण बचाव है, आ्रात्माका हित 
है। अतएव कुछ मेरा है, मैं ऐसा करू गा, मैं इनका स्वामी हु आदि विकल्प दु खके ही 
कारण विचारकर इनसे हटनेकी कोशिशमे रहे । सुखके लिए राग करते है, कहते हैं ससार 
कठिन है, स्वय भूठे विषयभोगोको सुख मानकर उनमे रत होकर पुनः निम्न श्रेणीका दुःख 
भोगना पडता है । इसीसे ससारसे उद्धार होना कठिन प्रतीत होता है । किसान लोग अपना 
गृह कार्य या अन्य विपत्तिके समय साहुकारसे रुपैया ले लेता है। इसके पूरे २००) २० या 
५००) रु० आदिकी साहुकारसे मजूरी लेता है, उससे स्वीकृति मिल जानेपर अन्य तरफसे 
निर्श्चित हो जाता है। समय आनेपर माँगने आया श्र साहुकार साहबने रुपया देनेकी मनाई 
कर दी तो वह खेदखिन्न होकर कहता है--- हाँ को मरे और नाईको जिये' श्रर्थात्‌ तुम शुरूसे 
ही मना कर देते तो दूसरी जगहसे पहले प्रबन्ध कर लेते | श्रतएव नहीं वालेका जीवन दान है 
और हाँ करके बादमे छोडना पडा तो दुख ही है। इसी तरह इन विषयभोगोका काम है । 
इनमे जिसने हा हाँ का ही इरादा रखा उसकी तो भ्रतिम समय इस लोकमे दशा बिगड जाती 
है तथा परलोकमे अनेक दुःख भोगने पडते है । क्या रास्ता चलते या भन्यत्र धनहीन, अगोपाय 
होन, परिवार हीन, दर-दरपर ठोकरें खाने वाले नजर नही आते ? यह किसी न किसी पापके 
' ही तो कारण है। “ना” करते रहो तो दु.ख नही बढ़ेंगे । यह वस्तुयें तो वैराग्य लानेके लिए 
एक कारण होना चाहिए । 

कोई किसीसे प्रेम नहीं करता--प्नत्येक स्वतन्त्र स्वतन्त्र है, कोई किसीका नही है । 
स्वार्थ सिद्ध नहीं हो पाया सो प्रेम गया और प्रेम गया सो स्वार्थ गया । बच्चेको ऊपर 
परंकनेमे आप प्रसन्‍न होते हैं, किन्तु वह तो डरके मारे रो नही पाता, तो श्राप उसके दु खको 
क्‍या समभेंगे ? वह मुँह बा देता है, आप समभते हैं कि हस रहा है तथा खिलाने वाला 
श्रपत्ती विषयकषायोको खिलाता है। एकका परिणमन ढूसरेमे नहीं पहुचता। प्रत्येक 


झ्पना-अ्पना परिणमन परिणामोके अनुसार कर रहे हैं। सब कोई अपनी आती बात बनाते 
हैं। पर्याय६प्टिसे देखनेपर भेद नजर आता हैं तथा द्रव्य- 


* झपन 
त्व स्थापित होता है । जो कि चिर स्थायी 


है । सत्‌ और सत्ता जुदे-जुदे नही 
टृष्टिसे भेव नजर नहीं भाता क्रौर भ्रभेदका अ्ररित 
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है और रहेगा । यही देख लो ना, जैसे यह सफेद कपडा है। तो यहाँ बताओ्रो कि श्वेत गुणा 
और कपडा क्या भिन्‍न-भिन्‍न है ? देख लो प्रादेशिक भेद तो इनमें हैं नहीं कि कपड़ा अलग 
रखा हो व श्वेत गुण अलग रखा हो । हाँ भ्रत्भाव है श्र्थात्‌ जो कपडा है सो श्वेत गुण नही, 
क्योकि कपडा तो श्वेत, स्तिग्ध, सुगन्ध आ्रादि अनेक गुणोक्ा अभिन्‍न अधिकरण है और 
श्वेत गुण अनेक गुणोमे से एक उसमे श्रभिन्‍न गुण है। जब पर्यायहष्टिसे भाव भेदसे देखा 
» जाता है तो यह कहां जायगा कि यह श्वेत कपडा है, इस कपडेका यह श्वेत गुण है सो इस 
इृष्टिमे तो अतः्राव बन गया, किन्तु जब द्रव्यकी अ्रपँणा की तब यह देखा जायगा कि श्वेत 
कपडा, इस इृष्टिमे अ्रतस्भाव मिट जायगा । इसी तरह जब पर्यायदष्टिसे भाव भेदसे देखा 
जायगा तो कहा जायगा कि द्रव्य गुणवान है । यह द्रव्य है, इसका यह गुण है सो पर्याया- 
थिकनयमे द्रव्य, गुण (सत्ता) का अतडझ़्ाव बन जायगा, किन्तु जब द्रव्यकी अर्पणा की तब 
यह देखा जायगां कि द्रव्य ही वैसा है, इस दृष्टिमे भ्रत-द्भाव मिट जायगा । इस तरह द्रव्यहृष्टि 
में भेद विलीन होनेसे अतःड्भराव (भावभेद) प्रतीति विलीन हो जाती है । भेद प्रतीति विलीन 
होनेसे श्रर्थान्तरता खतम हो जाती है। इस कारंण यही निर्णय रखना कि समस्त ही वह 
द्रव्य एक होकर ही रहता है । हाँ पर्यायदृष्टिमे अत-द्भावरूप भेद प्रतीत होता है, सो उस समय 
? भी यही श्रद्धा'रखना कि जैसे जलसे लहर भिन्न नही है, इसी तरह द्रव्यसे गुण भिन्न नही है 
और सतसे सत्ता जुदी नही है। 
वस्तुको भेद या श्रभेददृश्टिसे देखा जाता है--अ्रभेददृष्टिसे देखनेपर सत्‌ और सत्ताका 
भेद तो खत्म हो' गया और अभेद खडा हो गंया तथा अभेदकी दृष्टिसे देखनेपर भेद उठ खडा 
होता है । भेदके कारण प्रतीति भी खत्म हो जाती है । समुद्रमे लहरो१र दृष्टि गई कि यह 
लहरे कितनी चचल है, किस तरह सकी चाल जैसी नीची-ऊँची उठती है । यह कल्पना करने 
पर भेद नजर आ जायगा । भेदकी निगाहसे देखनेपर भेद मिलेगा और श्रभेदकी नजरसे देखने 
पर अभेद मिलेगा। पर्यायदृष्टिसे देखनेपर जलकी गति जो समान न रहकर एकके बाद एक 
हवाका स्पर्श पाकर पानीकी दशा जो उत्पन्न होती रहती है, उन्हे लहरें कहते है तथा जब 
: “3 लहरोपर दृष्टि न देकर एकाग्र वस्तुकों देखना है तो उसे समुद्र कहेंगे । यहाँ अतःद्भाव है | भेद 
की हृष्टिसे देखनेपर दिख जायगा, किन्तु उसे जुदा नही कर सकते, उसी तरह' झ्रात्मामे राग- 
ठप विभाव अतड्भाव हैं। राग अलग है और आ्रात्मा श्रलग है। उसी तरह द्रष्टाको देखेंगे तो 
राग चल रहा है, किन्तु उपयोगमें राग नही है, द्रव्यदृष्टिसे ग्रभेद दिखता है। जब हम भेद 
प्रतीतिसे देखें 'इसमे यह है” तो यह भेद उठ खडा होता है। समुद्रमे तैराक तैरने उत्तरता है 
तो उखडता और डूबता है, यह दो स्थितियाँ बराबर चालू. रहती है । जब भेद भी उठ खडा 
हुआ तो. य्हाँ भी ऋदुत सिद्धमे ही भिन्‍नता है । अयुत अर्थात्‌ लग न रहकर भेद देखनेपर 


जी 


कत् 
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भिन्‍नताकी जो उत्पत्ति है वह दिखने लगती है । 

चोज एक है, किन्तु लक्ष्यसे भेद है---एक समय श्रकबर बादशाहने बीरबलसे कहा 
कि इस नगरमे सज्जन कितने है भौर दुर्जन कितने है ? तो बीरबल उत्तर देता है कि उतने 
ही अ्रथत्‌ जितने सज्जन है उतने ही ढुजंन है । तव वादशाहने कहा कि यह कैसे सम्भव है ? 
तब बीरबलने एक तरकीब सोची । एक तरहके दो समाव चित्र बनाये शरीर उसमेसे एक चित्र 
चौराहेके घटाघर पर टाग दिया, ओर उसके नीचे सूचना लिख दी कि इस चित्रमे जो जो 
खराबियाँ होवें, वहाँपर देखने वाले निशान लगा देवें । श्रव जो भी देखने आ्रावे तो कोई 
उसकी आाखें खराब बतानेके लिये निशाल लगा दे, कोई नाक, कोई कान, कोई अगुलियोपर, 
घुटनोपर आदि सर्वेचित्रको खराब बता दिया । साथ वाले दूसरे चित्रको भी उप्ती चौराहेपर 
उसके बांद ठागा गया तो उसके नीचे सूचना लिख दी गई कि इस चित्रमे जहाँ!जों सबसे 
अच्छा हिस्सा जचे, उसपर निशान लगा दीजिए । उस चित्रपर भी मनुष्योंने निशान लगाये । 
तो कोई सोचे कि इसकी आँखें क्या वढिया हरिरा जैसी हैं, नाक तोता जैसी है; अग्ुलियाँ क्या 
ही! अच्छी बन्दरिया जैसी लगती हैं श्रादि । इस तरह घुटने, हाथो, सिर, कान, गाल सब 
जगह निशान लगा दिये, इस तरह पूरे चित्रको अच्छा बता दिया | बीरबल अकबर बादशाह 
के पास आया और कहने लगा कि महाराज ! यहाँपर सभी दोषहृष्टा है, और सभी ग्रुणहृष्ट 
हैं । देख लीजिए आप एक ही तरहके दो चित्रोको सभीने श्रच्छा और सभीने बुरा बता दिया । 
यहाँ केवल दृष्टि ही लगाई गई भौर कुछ नही परख सके । 

..._ कल्पनासे ही जीव बरबादी कर लेते--इसी, तरह- यह ससारके मनमोहक-पदार्थ एक 
व्यक्तिके लिए अपने सर्वस्व जैसे मालूम पडते हैं, इनके बिना मानों वह रह नहीं सकता । 
यहाँ तक कि उनका बिछुडना हुआ तो वह अपने प्राणोकी भी श्राहृति दे देता है । एक रईस 
छात्रने आत्महत्या कर ली । बादमे पता चला कि वह इसलिए मरा कि उसकी जिस लडकीके 
साथ शादीकी इच्छा थी उस प्रेमिकाकी शादी अन्यत्र हो गई थी । एक व्यक्तिके लिए यही 
लुभावने पदार्थ जहरसे भी ज्यादा अप्रिय लंगते हैं | वह सोचता है कि जहर तो एक ही ,भव 
में दुख देगा, किन्तु इन विषयभोगोका सम्बंध भव-भवमे दुःख देकर नचायेगा । यह सोचकर , 
अनेक रानियो या एक स्त्री तथा घन वैभव लाखोको, छोडकर प्रात्मध्यानमे, प्रीति करता है । 
यह पदार्थ उसे अ्रप्रियका मतलब शब्ठ नही हो जाते, किन्‍्तु.उनकी तरफसे मोहहृष्टि हट जाती 
है । निजका लडका पहले अति प्रिय लगता था, जिसके बिना भोजन -करना भ्री कठिन प्रतीत 
होता था, वही खटपट हो जानेपर दृष्टि बदल जानेसे पराया पत्र जैसा मालूम पडने लगता है। 

नुको स्त्रीका कितना मोह था ? शादीके १० दित बाद डुब़ वह पीहर जाने लगी तो 
हा । दिये | लेविन देखिये १ घटा भी नहीं होता. घटा 
बज्थभानुसे नहीं रहा गया, और साथ चल दिये | 
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तो दूर दो मिनट भी नही लगते, स्त्री और साला सामने खडा है । वहीपर उनके सामने नर्न 
दिगम्बर मुनि हो घोर तपस्यामे रत हो जाते हैं। इन भावोका प्रभाव विचित्र है । संसारसे 
उदास होकर कर्म खिपानेमे सलग्न हो जाते है । राग किसीसे लेश मात्र भी नहीं रह जाता 
है । सम्यग्दृष्टि पुरुषकी दृष्टिमे जो क्रीमत कागकी कीटिकाकी है वही कीमत तीन लोककी सपत्ति 
की है । यहाँ राग वस्तुसे नही, अपनी रुचिवश राग हैं। काश्मीरके भूतपु्वे प्रधानमत्री श्री 
शेख भब्दुल्ला भारत वालोको, काश्मीरके मनुष्योको कितने अच्छे लगते थे ? लेकिन जब 
उनकी कूट-नीतिका प्रकाश हुआ तो उनकी जानपर भ्रा बनी, जिससे वे छिंपते फिरे और 
उन्हे पकडनेकी सूचना निकाल दी गई । जो चाहते थे उन्हीकी विरुद्ध परिणति हो गई । 
राग रहने तक ही विषय मोहक लगते--जब तक राग है तभी तक यह पदार्थ मोहक' 
मालूम होते हैं। राग हटते ही जहरसे भरे सुबवर्णेके घडेके समान मालूम पडने लगते हैं । यह 
तो पर्याय है, इसीपर क्यो लुभा जावे, आज है, कल नही है । तुम इन्हे नही छोडोगे तो वह 
तो तुम्हे छोड ही देंगे । अतएव इनसे मोह करने वाला बुद्धिमान नही । वृद्धावस्था झानेपर 
इन्द्रियोकी भोग शक्ति क्षीण हो जाती है तब सब भावनायें ताकपर ही रखी रह जाती है ॥ 
उत्तमसे उत्तम भोजन खाना चाहते है, किन्तु पचानेकी शक्ति नही है । पैर चलनेमे समर्थ नही 
रहते, आँख काम नही देती, कानोसे सुनते नही, नाकसे सुगन्ध, दुर्गन्धका ज्ञान नही होता, 
लाठीका सहारा लेना पडता है । भेदहृष्टि एव अभेददृष्टिसे पदार्थोका यथार्थस्वरूप जान लेनेपर 
उनकी निरथंकता समझी जा सकती है । सत्‌का समभना अत्ति आवश्यक है। सत्‌ श्र सत्ता 
को समभनेके लिए विभिन्नता उत्पन्न हो गई | उस समय समभनेकी दृष्टिसि ही वह भेद उत्पन्न 
हो सकता हैं । समझा हुआ पदार्थ भी तो उसीका धर्म है । सत्‌ और सत्ता दोनो द्रव्यसे भिन्न 
नही है। द्वव्यकों ही श्रश रूपसे ग्रहण किया था । जैसे समुद्रमें कललोलें उखड रही है, किन्तु 
वह कल्लोलें समुद्रसे भिन्‍्त नही हो गईं । समुद्र पूरा है वह । सत्‌र्मे भत्र दृष्टि की तो सत्ता 
देखी । वैसे तो सत्‌ अभेद है । यह स्वीकार किया तो द्रव्य स्वय ही सत्‌ सिद्ध हो गया । 
किसीको सत्ता प्रन्य साधनसे नहीं--सत्‌ या सत्ता किसी साधनान्‍्तरकी अपेक्षासे हुआ 
सो नहीं है। द्रव्यमे जो उत्पाद है वह भी किसी साधनान्तरकी «अपेक्षासे नही है तथा जो 
'द्रव्यमे व्यय है वह सी किसी साधनान्तरकी अपेक्षासे नही है और द्रव्यकी जो प्रौव्य पर्याय है 
वह भी किसी अ्रन्य साधनान्तरकी श्रपेक्षसे नही है । यह द्रव्य वस्तु ही इस तरहके स्वभाव 
वाला है । इसीको स्वतत्रता कहते है । इसमे जो साधारण और असाधारण गुण है वह परि- 
णमते चले जाते है । यह स्वतत्रता स्वयसिद्ध श्रधिकार है । जिस तरह आजादी हमा शत जन्म- 
सिद्ध अधिकार है उसी तरह वस्तुकी सत्ता जन्मसिद्ध अधिकार है । उसमे विभावकी कोई . 
विशेपता आवे वह स्वधावसिद्ध नही है। वह जरूर उपाधि है। व्भावोपर दृष्टि क्यों हो 
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जाय ? वस्तुका श्रस्तित्व सिद्ध होनेपर द्रव्य स्वयसिद्ध है। यह पदार्थका सत्‌ स्वरूप है जो 
ऐसा नहीं मानना चाहते वे पर समय है, भेदबुद्धि व पर्यायवुद्धि है । उनके तीन शब्दोका भ्र्थ 
बडा सहत्त्वपूर्णा जचा है---जानना, मानना श्लौर चाहना । प्रथम कोई बात जानना चाहिए 
तथा जानकर उसे मानना चाहिए और मान लेनेपर उसके श्रनुरूप झ्राचरण करना जरूरी हो 
जाता है सो उसरूप चाह होनी चाहिये । जो पदार्थका यह सत्य स्वरूप जानकर मानते नहीं 
ओर मानकर चाहते नही उसे परसमय ही कहना चाहिए । क्योकि यह अप॑नी आत्माका स्पर्श 
करना नही है तथा परपदार्थंमे ही बुद्धि दौडाता रहता है । जिसे सत्‌ या निज,सत्‌की खबर 
नही, उसे यह भान भी नही रहता कि मैं कौन हु, कहासे आया हू, मुझे क्या करना है, मेरा 
क्या कतंव्य हो जाता है ? अगर इन प्रश्नोका सही समाधान कर लेवे तो सुख, शातिकी धारा 
श्रपनेसि बहा सकता है । मैं शुद्ध चैतन्यस्वरूप श्रात्मा हू । नरक निगोद, तिर्यअ्चगतिमें किस- 
किस योनिमे भटका हू ? हमे श्रब आ्रात्मकल्याण करना चाहिए वही श्रेयस्कर है | अ्रतएवं शास्त्र 
स्वाध्याय आदिके द्वारा तत्त्वज्ञान जानकर उसमे ग्ानद लेता है | 

, किसीका काम कोई दूसरा नहीं कर सकता--कुछ लोग सोचते है कि इन्होने हमारा 
कार्य बना दिया । इनके बिना यह कार्य नही हो सकता था ।' यह बडे धन्यवादके पात्र है 
शआ्रादि । जैसे कुछ लोग कहते हैं कि खुदकी मर्जी बिना पत्ता भी नहीं हिलता अर्थात्‌ जाननेको 
' बात मर्जीमि ले गये । कोई इसे जानते हैं कि भगवानके ज्ञान बिना पत्ता नही हिलता, तभी 
' तो बढ़कर मर्जी तक पहुचे और ऐसा कहते है । ऐसा ही है तभी इस 'तरह होता है । ज्ञानमे 
' थ्राया तब ज्ञेय हुआ, इससे ऐसा बन रहा है यह नही । ज्ञेय पदार्थकी जो सत्ता है वह इसमे 
दिखाया है । जैसे सत्‌ है, वह एक है, अ्रभेद है, श्रविनाणी है। इस तरह अभेदद्ृष्टि देखनेसे 
वैप्ता नजर आ्राता है । तत्त्वकी बात जानो । दृश्य समागम तो कीचड है, इससे सम्बंध जुड़ा 
हुआ है | यहा केवल समभना ही है, नाममात्र ही करना है और कुछ नही | यह है, कुछ 
नही । ब्रडे-बडे महापुरुषोने राग किया है। लक्ष्मणने रामचन्द्रजी की सेवाके लिए क्यासे क्‍या 
श्रीकृष्णके प्रति कितना अतुल स्नेह नहीं था ? यहा तो “उतना 
राग करके ही नही जानते, फिर भी उनका वर्णन शास्त्र ,करते हैं । ऐसे-ऐसे महापुरुष कि भी 
सिद्ध होगे, चक्रवर्ती, तीर्थ करके पद आदि श्रेष्ठ पद पावेंगे जूते मिला 5 जैसे महापरु्ष उसी 
भवसे मोक्ष गये है । यहाँ तो न पक्का राग ही है की न वैराग्य ही है। केवल ढचरामात्र 
'उल रहा है। भैया ! जरा द्रव्यके स्वरूपको तो देखों--सब शुद्ध सत्ताक है, सब मा 
सत्‌ है। सब स्वय सत्‌ हैं । जो ऐसा नहीं मानता है वह बहिरात्मा हे हल हि 
वस्तुके पदार्थ बोधसे ज्ञानी जीव श्रात्मस्‍्वरूप जानते है गे ध्द मल 

सके नाश होनेका कोई जिक्र नही हो सकता । वह उत्पाद व्यय झा 


नही किया ? बलभद्गका , श्री 


ई 


अनत है । उ 
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होनेपर भी द्रव्य सत्‌ है, इस तरह प्रकट करते कि उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य युक्त होकर भी अपने 
आपमे देखते हुए विशेष तौरसे प्रकट होते है। इसीको आचार्य श्री कुन्दकुन्द महाराज स्पष्ट 
करते हैं । 
सदवद्िय सहावे दव्व दबव्बस्स जो हि परिणामों । 
अत्येसु सो सहावोठिंदि सभवशास सबद्धों ॥६६॥ 

स्वभावमे अवस्थित जो सत्‌ है वह द्रव्य है और द्रव्यकी जो स्थिति उत्पाद, व्ययसे 
ऐक्यात्मक परिणाम है सो अर्थमे स्वभाव है । स्वभावमे अवस्थित जो द्रव्य है वह सत्‌ है । 
सत्‌ होनेसे स्वभावमे स्थित है और स्वभावमे स्थित होनेसे सत्‌ है | ऐसा वह सत्‌ द्रव्य है । 
विशेषण कही-कही हेतु बन जाया करते है । स्वभावमे अवस्थित होनेसे सत्‌ है। पदार्थोमि 
स्वभाव क्या है ? जो द्रव्यका परिणाम है वह उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य सहित है, जो कि द्रव्यो 
भें पाया जाता है। वह सतका लक्षण ही स्वभाव उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य है । कोई कहे द्रव्योका 
परिणमन एक घटा क्‍या एक भी समय रुक जावे, परिणमन नही करें, थक गये होगे । तो 
वह न श्रनादिकालसे परिणमन करनेसे रुके है और न रुकंगे । वह विराम नहीं लेगा और 
हापड-धूपड शैतानियतका काम भी नही करेगा याने किसी दूसरे रूप भी न परिणमेगा । प्रत्येक 
द्रव्यमें उत्पाद होता है और व्यय होता है, फिर भी अ्वस्थिति रहती है | इस तरह वह ध्रौव्य 
रहने हुए भी अपने स्वभावमे परिणम रहे है | यह त्रितय प्रत्येक द्रव्यका स्वभाव ही है । 

वस्तुधिभाग--वस्तुमे दो विभाग किये गये है--(१) विप्कम्भ और (२) श्रायत । 
जिसका तात्पय॑ द्रव्यपर्याय व गुणपर्याय बताना है। जैसे कि प्रत्येक वस्तु समस्त रूपमे एक 
ही है, फिर भी अपना कोई न कोई आ्राकार (क्षेत्र) लिये तो है ही, सो उसके विस्तारके क्रम 
वी प्रवृत्तिमे रहने वाले सूक्ष्म श्रश है वे ही प्रदेश कहलाते हैं । उसी प्रकार प्रत्येक वस्तु साम- 
स्त्थेन एक है तो भी चूकि वस्तुका उत्पाद, व्यय, श्रौव्यात्सक परिणाम स्वभाव है । अतः 
पूर्वापरकालम जो उस वस्तुका प्रवाह चलता है, उसके क्रमकी प्रवृत्तिमे रहने वाले सूक्ष्म श्रश 
हैं ही, उन्हें परिणाम कहते है । जहाँ क्रम है वहा परस्पर व्यतिरेक (भेद) होता ही है। 
अभिनय एक वस्तुमे भी विवक्षावश जो क्रम स्थापित किया जाय, उसमे भी व्यतिरेक है । सो 
प्रदेशाम परस्पर व्यतिरेक क्रम जाना, उससे तो विप्कम्भ क्रम बना और परिणामों (गुणपरि- 
णमनो) में परस्पर व्यतिरेक क्रम हुआ, इससे प्रवाह क्रम बना । 

परिणशःम श्रपेक्षासे मानारुप है--जो द्रव्यका परिणाम है बह क्‍या है ? परिणाम 
वह ६ जा उत्पाद, व्यय प्रोध्यात्मक स्वभावसे रहे । वह द्रव्यात्मक है । अरब उत्पाद, व्यय, 


प्रीव्य एन तीनो सतके दो विभागों द्वारा घटाकर दिख्ावेंगे | सत द्रव्य, पदार्थ प्रत्यक द्रव्य 


शहर र प्रदण] मर 
आजम हू शार प्रदशात्मक हैँ | प्रदेश भो दित्य है और गुण भी नित्य है | प्रदेशवी चर्चा 
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२६२ प्रदचनसार प्रवचन , 
पहले करते है। बादमे ग्रुरा या परिणामकी चर्चा की जायगी | द्रव्य वस्तु अर्थात्‌ द्रव्य जो 
एक पदार्थ है उसे उपमा ज्षेत्रकी दी है । वस्तु मकानको भी कहते है । द्रव्य एक वस्तु है । 
वह समस्तरूपसे एक है । यहा क्षेत्रको दृष्टिसे प्रधान करके देखा गया द्रव्य है । वह द्रव्यात्मक 
क्षेत्रत्मक, कालात्मक और भावात्मक-इन चारोकी मुख्यता कर देखनेसे चार भेद नजर आते 
है । द्रव्यकी अपेक्षासे देखनेपर पिण्डरूप नजर ञ्राता है। वह एक अशभेदरूप नजर आता है । 
द्रव्यहष्टिसि घटाकर दिखाया गया तो पिण्डरूप दिखा क्षेत्रहष्टिसे देखनेपर जैसे एक यह 
चौकी है । २० इच लम्बी, १५ इच चौडी है, इस तरह चौकी नजर श्रायी । इसी प्रकार 
द्रव्य प्रदेशोके रूपम जाना गया । जब हमने कालहृष्टिसे देखा, पुरानी अ्रवस्था है जीर-शीरां है 
श्र अ्रथवा यदि नवीन है तो नवीन है, इसी प्रकार द्रव्य भी पर्यायमे जाना । भावहप्टिसे 
देखा तो यह किताब सफेद है या चौकी लाल है भ्रथवा अ्रमुक-अमुक गुण वाली यह वस्तु है । 
इसी प्रकार द्रव्य गुणात्मक जाना । ज्षेत्रदष्टिसे प्रदेश नजर आये और अ्रदेशपुञ्रको ही वस्तु 
कहते है। जैसे द्रव्य वस्तु है, वह पूर्ण रूपसे एक है। शात्माका ज्षेत्र पिण्डरूपसे एक है ! 
आत्माका प्रदेश समस्त रूपसे एक है । ज्षेत्रमे सम्बन्धको जाननेके लिए चौडाई रूपसे देखनेमे 
विष्कम्भका क्रम बना । 

प्रदेशोके रूपमे भेद व अ्रमेद--उसमे रहने वाले प्रदेश हैं। जब उसका , विषकम्भ 
क्रम देखा तो हमे एक-एक प्रदेश समझमे आये । प्रदेशकी निष्पत्तिमे रहने वाले क़रमसे है । 
जैसे एक प्रदेश यह उसके आगे यह प्रदेश है, इस तरह समझना चाहिए । एक कमरा है इसमे 
एक आकाश है | अगर उसके विस्तारमे-क्रमसें गये और कहे कि यह इतना है, यह इतना है 
तो उसके हिस्से हो गये, यह १० हाथ है तो एक-एक हाथका क्रम भी तो बच गया । काल 
द्रव्य और परमाणुको छोडकर शेप सभी द्रव्य विस्तारात्मक हैं। झ्राकाश निरवधि है । धमम- 
द्रव्य, अधर्मद्रव्य ३४३ राजू प्रमाण हैं, ३२४३ घनराजूमे जितना प्रदेश है, उतने ही आत्मामे 
प्रदेश देखे जाते है । वह एक अरूप है । श्रब उसीमे परिणामकी बात चलती है । द्रव्यकी जो 
वर्तना है वह भावदृष्सि समस्त एक है । समस्त ग्रुणोका एक प्रतिनिधिस्वरूप द्रव्यका जो 
स्वभाव है वह एक है । फिर भी प्रवाहकी क्रमकी प्रवृत्तिमे रहने वाले सूक्ष्म अंश है वे परि- 
णाम कहलाये । द्वव्य वृत्तिसे गुण और पर्याय लिया । जब भगुणदृश्सि देखा तो उत्पाद, व्यय, 
प्रौव्य गुणमे लगाये जावेंगे और जब पर्यायरूपसे देखा तो पर्याय सामान्य प्रौव्य श्रौर पर्याय- 
विशेष उत्पाद व्यय युक्त हो जावेंगे । श्रब प्रथम प्रदेशोमे उत्पाद, व्यय, घ्रौव्य घटावे । गुण 
जो होते है, उसमे उत्पाद, व्यय, भौव्य होता है, यह तो प्राय. प्रसिद्ध है । न 

प्रदेशो व पर्यायोमे उत्पाद, व्यय--अब प्रदेशोमे और पर्यायोमे उत्पाद, त् हक 
बतलावेंगे । जितने प्रदेश होगे, उसी तरह क्रम भी भाम्य होगा । चौवी व्स्तारमे ले ता यह 
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एक है, इसमें विस्तार क्रम भी है । एक प्रदेशको छोड दूसरेपर आये तो पूर्व पर्यायका व्यय 
हुआ और नवीनका उत्पाद हुआ । एक गज कपडेमे एक-एक सूत्र मिला तब वह बन पाया 
है । यह क्रम जो है परस्परमे व्यतिरेक सहित है । अ्रगर उन सूत्रों द्वारा बनाये कपडेको गज 
नही मानोगे तो एक गज ही एक सूतसे बन जाना चाहिए । इससे यह भिन्न नहीं है ओर 
क्रम भी है। दूधमे जो चिकनाई है वह दूधके ही अ्रश हैं । वह अश १ अ्रश, २ अश, ३ अश 
आदि करके दिमागमे न्यारे-त्यारे है । अगर उन्हें बुद्धिमे जुदे-जुदे न करो तब वह क्या एक 
या दो श्रश इकठठे रूप ही रह जायेंगे । परस्परमे प्रदेश व्यतिरेक है । आत्मामे जो एक प्रदेश 
है वह दूसरा नही है तथा जो दूसरा है वह तीसर। नहीं है, इस तरह सब प्रदेशोके बारेमे 
समझता चाहिए । अगर यह क्रम न हो तो आत्मा कालद्रव्यके समान एकप्रदेशी ही रह 
जायगा । छात्रोके समूहको बैच कहते है । अगर वैचकों ही एक लडका समझ लिया गया तो 
फिर अलग लडकोंको नहीं बुला सकोगे । इसलिए उनमे एक-एक मिल करके जो छात्र है वह 
बैच है । इसी तरह पर्याय एकके बाद एक होती रहती हे तथा द्रव्य स्थायी बना रहता है 
तथा परिणामोके परस्परमे व्यतिरेक निबन्धन द्रव्य कर्म और नोकमकी जो सामान्य पर्याय हैं 
वह एक है । लेकिन पर्याय विशेषोमे भेद पडा हुआ है, इससे एक है व अनेक है । 

संस्येयोंसे क्रम व झ्क्रम--प्रदेशोमे उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य पडा हुआ है । यह क्षेत्र 
इतना लम्बा चौडा विस्तार वाला है, वह अपने ही स्थान स्वरूपमे उत्तररूपके प्रदेशोसे उत्पन्न 
होता श्रौर पूर्व॑रूपसे व्यय होता है । यह क्रम उत्पाद व्यय बिना नहीं बन सकता है । क्षेत्रका 
काल क्रम प्रदेश बिना नही बच सकता । दस लडकोके समृहमे से एकके बाद एक बताया तो 
पूर्वका स्थान व्यय हो गया और स्वस्थानका एक उत्पाद हो गया । वही प्रदेशोम्ने पूर्व रूपसे 
उच्छिन्त तथा उत्तररूपसे उत्पम्न है। अगर छात्रोको बैच (छात्रमण्डल) तरफसे देखें तो 
उत्पाद व्यय नहीं होगा । पदार्थोमे जो प्रदेश देखा वह पूर्वरूपसें व्यय तथा उत्तररूपसे उत्पन्न 
है । उच्छिन्न और उत्पन्न दोनो एक साथ चलते है । लेकिन यह ढग सर्देव एकसा चलता 
रहता है तथा बहुप्रदेशी प्रत्येक द्वव्यके प्रदेश एक दूसरेमे सटे हुए है, निरन्तर है । कल्पना 
करके रहनेपर उसमे क्रम हैं। दोनोमे उत्पाद व्यय है, किन्तु सूत्र सबभे स्पर्श करता हुआ 
सूचित होता है । जैसे एक मालामे बहुतसे दाने हैं, वर्हा एक छोड! श्रौर दूसरा लिया तो छोश्ने 
वालेका व्यय हुआ, और श्रागे आने वालेकी उत्पत्ति हुई तथा सम्पूर्ण दाने एक घागेमे पिरोये 
हुए है, इसलिए वे सब एक मालारूप भी है । इसी प्रकार पूर्वरूपसे उच्छिन्न और उत्तररूपसे 
उत्पन्न यह क्रम प्रत्येक पर्यायमे, प्रदेशोमे प)या जाता है । द्रव्यहृष्टिसे वह प्रदेश अनुत्यन्‍्व हे 
ओर अप्रलीन है। अनुत्पन्त और अप्रलीनका त्ात्पय न उत्पन्न है अर न प्रजीन है । इस 
तरह ये प्रदेश उत्पाद, व्यय एवं प्रोव्य,त्मकपनेको धारण कर रहे है। 
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सर्वत्र स्थाद्गादका प्रतार है--यहा भी उत्पाद व्यय है । जैनवर्मके यह तत्त्व अटल है 
जो कि समन्तभद्राचायं जैसे दिगज महारथीके पाससे निकलकर यह स्याद्वाद एक -दूसरे 
आचारयोकि पास पहुचता रहा है, और वह स्याद्वाद वैसाका वैसा ही स्थिर है । यह स्याद्वाद 
अखण्डित है । कोई कहे कि यह लडका हमारा है| [तो प्रश्न हे कि वह लडका भिन्‍न है या 
अभिन्‍न है। झ्रगर भिन्‍न है तो वह स्वथा तुम्हारा नहीं बन सकता और अगर अ्रभिन्‍न कहते 
हो तो लडका या आप दोनोंमे ही वह एक होना चाहिए या जिसका है उसको ही अकेला 
होना चाहिए । एक नष्ट हो जायगा, एक ही बचना चाहिए । स्याद्वाद बिना न तो परमार्थ 
चल सकता हैं और न इहलोकका व्यवहार चल सकता है। अ्रकलक नाटकम यही तो दिखाया 
है । बोौद्धोकी नगरीसे एक सेठजी रहते थे, जो कि क्षरिककों मानते थे । सेठजी की गाय 
ग्वाला चराने ले जाया करता था । महीना पूर्ण होनेपर ग्वालिने सेठजी से चराई मागी । सेठ 
जी ने कह दिया कि जो गाय तुम चराते थे वह श्रव कहाँ है ? वह तो दूसरी ही गाय है तथा 
तुम भी दूसरे ग्वाले हो । खालेकी जब चराई मिलती नहीं दिखी तो वह भी चालाक था । 
उसने उपाय खोज निकाला औऔर गायको ग्वालेने अपने घर बाध लिया । श्रव सेठजी के घर 
गाय नही आ्रायी तो वे ग्वालेके यहाँ पहुचे और कहा कि हमारी गाय लाझ्रो । ख्वाला बोला 
कि जो गाय आपने मुझे सौंपी थी वह तो खत्म हो गई और यह तो दूसरी हो गाय है तथा 
जो ग्वाला था वह भी गुजर चुका, यह तो दूसरा ही ग्वाला है। यह सुनकर सेठजी ने सोचा 
कि २००) २० की गाय जा रहो है तो हाथ जोडने लगे श्रौर कहा कि वही मेरी गाय है भौर 
तुम भी वही ग्वाले हो । मेहरबानी करके हमारी गाय हमे दे दो । इसपर ग्वालेने कहा कि 
वही तुम्हारी गाय है तो तुम भी वही सेठजी हो, पहले हमारी चराई यहाँ रख दो तब गाय 
मिलेगी । सेठजी ने विवश होकर ग्वालेकी चराई चुकाई और अ्रपनी गाय वापस ले ली । तब 
से उन्हें प्रत्येक पदार्थ क्षणिक न माननेकी शिक्षा मिल गई। 
सर्वथा क्षशशिकता हो तो श्रापत्ति--अगर इस तरहसे क्षरिक प्रत्येक पदार्थ मानने 
लगें तो द्रव्यका द्वव्यत्व, स्थायित्व ही समाप्त हो जायेगा । यह क्षरिक सिद्धान्त साक्षात्‌ 
व्यवहारमे भी नहीं टिक सकता तब और आगेकी कल्पना करना तो असभव है । जहाँ कि 
उनका प्रवेश नहीं है। कोई हैरान होकर मानने लगते हैं कि जीव तो है, किल्तु 
भौतिक है। मरनेपर समान नष्ट हो जायगा, उनका यह मत भी खण्डित हो जाता है कि 
जब तक जियो तब तक मौजसे जियो और मौज उडाओो ।- अगर ऐसी बात होती तो वही 
क्यो बौद्धमे मठ बनाकर या अन्य प्रकार व्यावहारिक सम्यतादि धर्म कार्सोको करते ” प्रत्येक 
द्रव्य सत्‌ है और वह उत्पाद, व्यय, प्लौच्यात्मक सिद्ध है | झतः पल ते सामने हम 
ही कोईसा कार्य वरना हित्वर है। अब यहा प्रदेशों क्रेंम निबन्धनक उत्पाद, व्यय, 
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देखिये और परिणामोमे भी क्रम निबन्धनक उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य देखिये--जैसे कि वस्तुके वे 
प्रदेश अपने स्थानमे प्रदेश स्वरूपसे तो दृष्टिमे उत्पन्न हुए और पूर्व प्रदेश रूपसे उच्छित्न 
हुए तथा उस वस्तुमे सर्वत्र परस्पर अनुस्यृतिसे सूत्रित एक प्रवाहरूपसे तो वे प्रदेश न 
उत्पन्त है, न उच्छिन्न है, अतः ध्रौव्य है । इस तरह उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यात्मक अपने श्रात्मा 
को घारण करते है । इस तरह विष्कम्भक्रम हुआ । इसी तरह उस वस्तुके वे परिणाम (गुण- 
परिरणमन) अपने समयमभे स्वरूपसे तो उत्पन्त है और पूर्व परिणामके रूपसे विलीन है और 
द्रव्यहष्टिमे चू कि सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति (निरन्तर प्राप्ति) से सूत्रित एक प्रवाहरूपसे तो वे 
अनुत्पन्न है और अविलीन हैं, न उत्पन्न है, न विलीन है, अतः ध्रौव्य है । इस तरह वे परि- 
णाम भी उत्पाद, व्यय, श्रौव्यात्मक् आत्माको धारते है तथा जैसे कि वबस्तुमे पूर्व प्रदेशके 
उच्छेदरूप जो सीमाका अन्त है वही तो उत्तर प्रदेशका उत्पादात्मक है और वही परस्पर 
अनुस्युतिसे सूत्रित एक होनेसे उभयात्मक है अथवा क्रौव्यात्मक है । 

विव्कृंभक्रम व व्यञ्जनपर्याय--प्रदेशोंके उत्पाद, व्यय, श्रौव्यके प्रकारमे कालकी 
दृष्टि नही लगाना चाहिये, क्योकि यह विष्कम्भक्रम बताया जा रहा है। कालक्रमसे तो 
परिणाम (परिशमन) का विवेचन होता है । विष्कम्मक्रमकी भाँति परिणाम क्रममे भी देखें- 
वस्तुमे पू्वेपर्यायक्रे उच्छेदनात्मक जो सीमाका अन्त है यही उत्तरपर्यायका उत्पादात्मक है 
झौर वह ही परस्पर परिणामोकी श्रनुस्यृतिसे सूत्रित एक प्रवाह होनेसे उभयात्मक है श्रथवा 
थ्रोव्य है । इस परिणमनमे हृष्टि गुणपर्यायोमे लगाना चाहिये । विप्कम्भक्रममे व व्यक्षन- 
पर्यायमे कुछ अन्तर है । विष्कम्भक्रममे तो परिवर्तत नही और व्यञ्जनपर्यायमे परिवतंन 
देखा जाता है । कल्पना करो कि इस जीवद्रव्यमे पूर्वमे मनुष्य थे और देव हो गये । तो वहा 
अनेक वैभव पाया, उसमे रमते रहे । बादमे देवसे मनुष्य होना था किन्तु कुछ करनी बिगड 
गई तो पचमकालमे ढकेल दिया कि चलो वहाके दुःखोको भोगो । लेकिन यह दु.ख भी इसी 
मनुष्यगतिसे टलता है और स्वाभाविक सच्चे सुखको प्राप्त कर सकते है। पचमकालमे भी 
शरीरकी सहनन शक्ति कमजोर है तब भी इस पचमकालमे शक्तिको न छिपाकर भी ब्रत, 
सयम, एकादश प्रतिमायें तथा महात्रत धारण किये जाये और उनका विधिवत्‌ पालन किया 
जाय तो उनका अच्छा फल मिलेगा । 

उत्पाद व्ययको मिन्नता--जब देवगतिसे मनुृष्यगत्तिमे आये तो उच्छिन्तन और उत्पाद 
दोनो एक साथ होते है। पहले देवपर्याय थी, फिर मनुष्य हुआ, इसमे समयका भी अ्रतर नही 
हुआ । क्योकि जिस समय देवयर्याय व्यय हुई उसी समय मनुष्यपर्यायका उत्पाद हो 
गया । इस तरह यह उत्पाद व्यय अनुस्थृति सूचित है | जैसे पानीका प्रवाह सतत एक गतिसे . 

ता रहता है उसे कही रुकनेकी जरूरत नही है, थोडा भी श्रन्तर नही पडता है उसी 
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बे पर्यायोका एक प्रवाह है जो सदैव चलता रहता है, कही भी विराम लेनेका नाम नहीं 
' लेता, बीचमे भज्ज भी नही है । वह पर्याये विशेष-विशेष अनुस्युति सृत्रसे सूत्रित है। पर्याय 
| सामान्य व्यापक है और पर्याय विशेष व्याप्य है। श्रगर उन पर्यायोमे भेद नहीं किया जावे 


तो इस तरह देखना चाहिए कि वह कभी उत्पन्न ही नहीं हुई । इस तरह वस्तु अपने आपको 
उत्पाद, व्यय, श्रौव्य सहित बनाता है। पूर्व प्रदेशका जहाँ उच्छेद है, वहाँ एक प्रदेशकी जो 
समाप्ति है, वही सीमाका अन्त है । जो सीमाका श्रन्त कहो या उच्छेदक कहो वही उत्तरके 
उत्पादरूप है, और वही सीमा पूर्वापर प्रदेशकी अनुस्मृतिसे सूचित है सो :वही ध्रौव्यरूप है । 
वीतराग महर्षियोकी प्रतिभा--दिगम्बर जैन मह॒षि कितने सम्पन्न थे, इसका हम 


: अनुमान ही नही कर सकते । यहाँ क्षेत्र और पर्यायोकी तुलना करते हुए उत्पाद, व्यय, भौव्य 


घटाना है । यहाँ व्यय शब्द शोभा नही देता, इसलिए उच्छेद शब्दोको अ्रधिक दर्शाया है। 


मान लो यह क्षेत्र है, इसमे विष्कम्भक क्रम लगाया । यह जिस प्रदेशपर पहुचा उसका उत्पाद 
, हुआ, वह भवतसे शनुस्यृति सूत्रित है। जिस तरह मालाका धागा टूट जानेसे एक-एक दाना 


/ करके वह बिखर जाती है, फिर वह पूर्ण माला नहीं कहला सकती उसी तरह कोई कहे कि 


' हमे आत्मामे से एक ही प्रदेश दे दो, तुम्हारा इसमे कोई खर्च नहीं होगा और न कुछ' बिग- 
: डेगा। केवल समुद्घात करते समय एक ही प्रदेशकी कमी तो पडेगी । यह भ्रसभव है, क्योकि 


७: अक 


जो पूर्व प्रदेशकी सीमाका श्रादि है वही अन्त है | जो अत है वही अ्रन्यका ,आादि है या उत्तर 
का उत्पाद है । जो एक पूर्व प्रदेशका अ्रन्त है वही एकका उत्पाद है, उत्तरपर्यायकां शुरुआत है 
वही उत्पाद है । परस्पर शअनुस्युति सुत्रित होनेसे वही उत्पाद है और श्रत है । ऐसा अनुस्युति 
सूत्रित होनेसे भ्रत नहीं रहता । चनेका लड्डू बनाया, उसमे अतर रहेगा ही, उसमे पुदुगल 


' पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद, व्यय, श्रौव्य उनका है । ऐसे चनेके लड्डू की भाति प्रदेश रचना नही। 


वीतराग देवका शासन निर्दोष है--जिनेन्द्रदेवकी वाणीमे श्रनेक विशेषतायें स्पष्ट हो 
जाती है । क्षेत्रमे बतला दिया उत्पाद और उच्छेद एवं अनुत्पाद व ग्रनुच्छेद । प्रवाहित पर्याय 


' सामान्य है, उसमे विवक्षित पर्याय विशेष है । उत्तरपर्यायसे उत्पाद है, पू्वरर्याय विशेषसे 


' व्यय है और द्रव्य सदा श्रौव्य रहता है। जिस पर्यायपर दृष्टि दी उसका उत्पाद हुआा । जो 


भी पूर्वपर्यायका उच्छेदात्मक हैं, उस ही सीमाके अदर अत है, वही सीमाका उत्पाद है । 
व्यय उत्पादरूप पडता है और श्रत आदिरूप पडता है । जन्म मरणरूप पडता है और मरण 
जन्मरूप पडता है । जो पूर्वपर्यायका उच्छेदरूप है । उस प्रवाहके अदर उसीकी सीमाका अन्त 
है । उस अ्रवाहके अन्तर्गत विशिष्ट सीमाका अत लेवें, जो सीमाका भ्रत है वही उत्पाद है। 
उसी पर्यायको देख रहे हैं । प्रत्येक द्रव्य अनुस्युति सूत्रित है | त्रकालिक एक द्रव्य अनुभया- 


त्मक है या अनुत्पादक अनुच्छेद है । 
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प्रत्येक वस्तु त्रिदेवतामय है--इस तरह इस द्रव्यका स्वभावसे ही त्रिलक्षण परिणमन 
पद्धति विखी । द्रव्य, क्षेत्र, काल परिणामकी परिणति पर्याय नये पुराने ढगसे चलेगी । जो 
पद्धति त्रिलक्षण है वह चल रहा है, ऐसा जो हुआ्ना स्वभाव है, उस स्वभावका अतिक्रमण 
नही हो सकता है । इस तरह द्रव्यको त्रिलक्षण ही मानना चाहिए । यह स्याह्दकी एक और 
खूबी है, यहाँ स्थाद्गादमे सभीको घटाना पडेगा । प्रश्त कर सकते है कि सिद्ध भगवान कर्मसि 
मुक्त है या अमुक्त ? 'अगर बहुतसे बहुत बुद्धि लगाई और कहा कि कर्मासे अमुक्त है। वह 
* ज्ञानावरणादि कर्मोसे छूटे या नही ? भैया ! वास्तवमे स्याद्गाद पदार्थमे होता है । यह बात 
लगाने की जुदी है । यह स्याह्वादका ब्याज है। जहाँ वस्तुमे स्याह्मद आता है, उसको भिन्‍न- 
भिन्‍न तरहसे छिन्न-भिन्‍न करके सर्व तरहसे भ्रपेक्षा लेकर पुष्ट करके दिखला दिया जाता है । 
वैसे स्याह्रादका लक्षण उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य वाला है। यहाँ अमृतचन्द जी सूरि कहते है कि 
इस स्याद्वाद (सप्तमगी नय) की खुले दिलसे अ्रनुमोदना करना चाहिये, मुदित होना श्रर्थात्‌ 
प्रसन्न रहना चाहिए | सब द्रव्योको' काट-छाटकर श्रच्छी तरह जान लिया कि प्रत्येक द्रव्य 
स्वतत्र-स्वतत्र है, सत्‌ है, उसमे किसीका मिश्रण नहीं है। तब हपित हो भूठी पुष्टई छोडकर 
स्याह्राद पद्धतिकी रुचि करनी चाहिए | इसकी रुचिमें, अनुमोदनामे न सक्लेशको स्थान है 
, और न हापड-धूपडका ही काम है। यह तुमसे कोई नया प्रस्ताव नही करा रहे है। लेकिन 
जो सिद्ध बात है, उसको अनुमोदन मात्रका ही तो कथन है । अगर कोई व्यक्ति किसी प्रस्ताव 
को पास करता है तो उसके बाद समर्थन करने वालेको सोचना पडता है कि यह संमर्थन 
सबके या कुछके विपरीत न पड जावे, वह सबकी झोर देखता है, सबके भाव परख लेता है 
तब समर्थन कर पाता है। इसके बाद अनुमोदना करने वालोका भय हट जाता है । वह 
निश्चिन्त हो उस बातका खुलासा कर सर्वेभे हृदयसे अनुमोदन करता है, यहाँ तत्त्व सिद्ध हो 
चुका, अब अनुमोद लो । इसलिए यह स्याद्वाद सव॑ तरफसे ग्राह्म है । 
पदार्थभाला सालाकी तरह त्रिलक्षणा है--यहाँ मोतीकी मालांका उदाहरण दिया 
जाता है । कोई यहाँ यह शका करे कि मोतियोकी मालाका ही उदाहरण क्यो दिया जाता 
_> हैं ? सूतके गुरियो वाली या गाठो वाली मालाका उदाहरण भी तो दे सकते थे ? उसके लिए 
सोचनेकी बात है, जो पुरुष बडा होता है, उसके मनमे बडी ही बात तो आतो है | थोड़ा अ्रतर 
हो तो भले हो लेवे । बडे-बडे जो उद््भूट मुनि विद्वान्‌ थे, वह भी श्रच्छे श्रेष्ठ धनवान घरानेके 
थे । अच्छी जगह पले-पुसे थे, शिक्षा-दीक्षा भी अच्छी मिली थी । वह इस तरह नही थे कि 
खाने-पीनेके लिए सुनि हो गये हो । इसलिए मुक्तादाम (मोतियो) का उदाहरण देना हो श्रेष्ठ 
था । न्यायशास्त्रमे काफी दृष्टान्त भ्राते है जो कि लौकिक जीवनके आरचरणको कितना १०० 
टची सोनेके समान छुद्ध रखनेको तैयार है । 


जी प्रवचनसार प्रवचन 


दृशन्त भी प्रायः धर्मवृत्ति सम्बंधित है- अ्रधिकरर स्थाह्वादमे घट पट रज्जुका उदा- 
हरण आता है। घट--घडेको कहते है, पट--कपडेको कहते है और रज्जू--रस्सीको कहते 
है । घड़ा याने लोटा मिट्टी, पीतल, ताँवा, ग्रिलटका भो हो सकता है। छन्ना भी कपडेका 
होता है । जो भी सफरमे कही जावे, उसके साथ लोटा, डोर, छन्ना, ये तीनो वस्तुरयें जरूर 
होनी चाहिए, जिससे शुद्ध पानीकी उपलब्धि हो सके । न्यायशास्त्रमे जहाँ भी देखो वहाँ यही 
तीनो उदाहरण सामने ञ्रा जाते है, यह वात नही कि उन्हें अन्य उदाहरण मिलते नही हो ! 
जो जिस तरहका होता है, उसके सस्कार बडे हृढ होते है, वह चिरकाल तक नही छूटते, वह 
चाहे राजभवनमे या धर्मभवनमे या तपोवनमे, श्मशानमे या वेश्याग्रहमे भी क्यो न ला दिया 
जावे, उसमे सदाचारके सस्कारकी वात संवंत्र रहती । राजशाही खर्च वाला गरीबी आ जाने 
पर भी अपनी साज-सज्जामे कमी नही कर सकता तथा कजूस व्यक्तिको राजकोप भी पूर्ण 
दान देनेके लिए सौंप दिया जावे, पर वह अपनी लोभवृत्तिसे बाज नही श्रायेया और वह कोष 
की सपत्तिको अपनी बनाना चाहेगा, लेकिन दान देते समय श्रति पश्चाताप ही होगा । श्रगर 
ब्रह्मचारी पुरुष वेश्याग्रहमे धकेल दिया जावे तब भी वह अपनी रक्षा करेगा ! 

संस्कारके श्रनुसार भाव प्रगट होते--सस्कारकी बात्तके सम्बधमे एक मनोरजक 
कथानक है । एक नगरमे से बादशाह घुमनेके लिए निकला । नगरके बाहर जानेपर गडरियों 
के कुछ बच्चे बकरिया बराते हुए मिले | वहीपर एक गरड़रियेकी नवयुवत्ती लडकी भी भेडें 
चरा रही थी । उसका सर्वांग लावण्यमयी (खूबसूरत) था । उसे देखकर बाहशाह मोहित हो 
गया | तब बदशाहकी शादी उस लडकीसे कर दी गई । वह लडकी बादशाहकी रानी बनाकर 
महलोमे लायी गई । जहाँ बडे-बडे कमरे, स्नानगृह, भोजनगृहं, अतिथियृह, खद्धारगृह, शयन- 
कक्ष, विनोदस्थान आदि बने थे । श्वृद्धारगृहमे उसे ठहराया गया ! वहाँपर राजा-महाराजाश्रो, 
रानियो, नेताओं, साधु-महात्म।झ्रो, प्रकृति, करता, पहाडके, सुन्दर-सुन्दर फल सहित वृक्षोके 
ग्रनेक चित्र लो थे, उसे"उनमेसे कोई भी पसद नहीं आया । एक तरह गाय, भेस, शेर, 
हिरण, बारहसिधा, समुद्र, पेरिसके राग रग आदिके चित्र भी लगे थे। यह भी पसन्द वही 
आये । सबको छोडकर भागे बढती जावे नववधू । बुछ आगे जानेपर प्राकृतिक बकरियों एव 
ज्ेडोका चित्र लगा था। वहाँ आकर रुक गई और बडे गौरसे देखा तथा टिक-टिक करने 
लगी । तब ज्ञात हुआ जो जैसे सस्कारोमे पलेगा वह उसके जीवनमे हृढ रहेंगे । इसमे उत्पाद 
व्यय भ्रौष्यके लिये दृषश्टाग्त अपनी प्रदूतिके »नुसार बनाये जा सकते रा | अपने गुण अवशगुरण 
समय पाकर महान स्थानपर भी पहुच जारेसे प्रवट द्टो जाते है । धामिक बच्चेके सस्कार बडी 
झ्रवस्थामे भी प्रकट होकर लह्लहाते फल सच्श नजर शव गे, 3३ अनेकोका ह्ति ॥9838 
रहता है । द्रव्यका असली तत्व (निचोड) समभमे # जय, दंह व,स्तव्कि वराग्यका कारण 
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बनेगा । 

वास्तविक वैराग्यका साधक तत्त्वशान--वास्तविक्र वैराग्य तत्त्वज्ञानेके बिना नही 
होता । तत्वज्ञानके प्रसारके लिये ही यह आ्राचार्यदेवका उपकार है । द्रव्यगत विशेषताओका 
वर्णन करके ग्रखण्ड द्रव्यस्वहूपपर पहुचाना यह तत्त्वज्ञ वीतराग महपियोकी ही कौशल है। 
अनेक प्रकारसे समझकर आचार्यदेव कहते है कि इस प्रकार स्वभावसे ही विलक्षण परिणाम- 
पद्धतिमे एकमेक हुए इस द्वव्यका सत््व भी त्रिलक्षणात्मक अनुमोदना चाहिये, क्योकि सत्त्व 
भी तो स्वभावका अतिक्रमण नही कर सकता | अ्रहा | इस द्रव्यस्वभावकी जो अ्रनुमोदना 
करता है, उसका मोह नष्ट हो जाता है । मोह नष्ट हो जावे भ्रर्थात्‌ स्वरूपोपलब्धि हो जावे, 
इससे बढकर और कुछ सम्पदा ही नही है । देखो स्वरूपोपलब्धिमे भी उत्पाद स्वरूपोपलब्धि 
का है, व्यय मोहभावका है, दोनोमे अनुस्यृत एक तत्त्व है ही । तरिलक्षण परिणाम पद्धतिकी 
कृपासे सब व्यवस्था है । 

मोतीमालाकी विशेषता--उत्पाद, व्यय, श्रौव्यमे मुक्ताफल दामका उदाहरण बडा 
ग्रच्छा जचता है । परिस्थितिके अनुसार अन्य भी उदाहरण घटित हो सकते है । मोतियोकी 
माला कैसी जिसको बहुत बडी लम्बाई है। यहाँ छोटी मालाका ग्रहणा नही किया गया। 
सुगमतासे सममानेके लिये दृष्टान्त भी बिना कजूसीके दिया जा रहा है । वह प्रलम्बमान माला 
उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यसे सहित है, इसको विधिवत्‌ घटावेंगे । उस मालाका जितना भी तेज है 
वह सबका सब तेज शोभायमान हो रहा है, इस तरहकी मालामे मोतियोका समूह है तथा 
कान्तिकी अवधारणा है । पहले बताया था प्रवाह सामान्य और प्रवाह विशेष--यह दो बाते 
होती है । प्रवाहविशेष मालामे मोतीके दाने है और प्रवाह सामान्य है वह समस्त मक्तावोका 
कान्ति समूह माला तथा मालामे जो घागा (सूत्र) पडा हुआ है वह द्रव्य या भ्रौव्य हैं। धागे 
मे ही मोतियोंके दाने है, उन मुक्ताफलोमे उत्तरोत्तर तेज पाया जाता है । अश्रगले-अगले तेजमे 
अन्य-अन्य मोतियोका उदय पाया जाता हैं तथा पिछले-पिछले मोतियोमे जिन्हे कि छोडतें जा 
रहे है, उनका अनुदय पाया जाता है। सब ही तेज सहित मोतियोके दाने परस्परमे मिलकर 
माला (हार) के नामको प्राप्त होते है, जो कि सूत्रके आश्रय रहते है । अगले-अगले मोतीपर 
दृष्टि देते है तो उसका उदय तथा पीछे छूटे हुए पूर्व मोतीका अनुदय होता है । उन सदमे सूत्र 
पडा हुआ है, इसमे उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य मौजूद है । क्षेत्रकी अपेक्षा धागेमे लम्बे चौंडे जो 
मोती पडे हुए है वह अन्य चीज नही है। जिस मोतीको पूव॑मे ग्रहण किया था, उसे श्रत्र 
ग्रहण नही कर रहे है, यह व्यय हो गया तथा जिसे श्रागे ग्रहण किया यया, उसका उत्पाद 
हो गया एवं वह मोतीके परमाणु जो कि सूत्रमे पिरोये हुए है वह श्रौव्य भी है । 

पदार्थे सब॒न्स्यवृलिसे वर्तेशान ३--इसी प्रकार जिसने नित्प्रवत्ति ग्रमीकार कर 
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रखे है, किसीसे वह नही कहेगा कि हमारा परिणमन करो या न करो अथवा वे तो परिणम 
कर ही रहेगे, ऐसा ही उनका अधिकार -है । नित्यवृत्तिसे रचा गया द्रव्य है | गुण द्र॒व्यसे 
जाना जाता है, पर्याय द्रव्यसे जानी है, द्रव्य पर्यायसे दाना जाता है तथा गुणसे द्रव्य एवं 
पर्याय जानी जाती है या गुरासे पर्याय, पर्यायसे गुण आदि रचे गये हैं तथा वह सब एकमेक 
है। जिसके द्वारा देखा वह लक्षण हो गया एवं जिसे देखा वह लक्ष्य हो गया । द्रव्य गुण 
पर्याय तो उसका स्वरूप है, परिणमन स्वभावसे है । परिणमन झपाधिक नही हैं । परिण- 
मन मात्र निसुपाधि है एवं स्वाभाविक है। वस्पुके द्रव्यत्व गुणसे अपने श्राप व्यक्तता है। 
नित्यवृत्तिसे ग्रहण किया जो द्रव्य उसमे अ्रपनी-अपनी पर्यायें हैं। उनमे शोभायमान जो पर्याय 
है उसमे उत्तर उत्तर पर्यायका उदय तथा पू्व॑ पूर्व पर्यायका अनुदय होता है, किन्तु सबका 
परस्परमे मिलकर वह त्रिलक्षण सृत्रमे लक्षित की जाती है । जैसे किसीकी अच्छी बुद्धि है, 
कुछ समय बाद उसका दिभाग बिगड गया तो श्रच्छी बुद्धिका व्यय हुआ श्र खराब बुद्धिका 
उत्पाद हुआ अथवा खराबके बाद अच्छी बुद्धि आई तो अच्छीका उत्पाद हुआ है और खोटी 
बुद्धिका व्यय हुझ्ला तथा मनुष्य वही है ध्रौव्य पर्यायकी अ्रपेक्षासे । उत्पाद व्यय बिना दुकान 
भी नहीं चल सकती है, न॑ रोटी खाई जा सकती है, न कुछ पढ संकते है, न सुन सकते हैं 
श्रौर न सुना सकते है । उत्पाद व्यय वस्तुका ऐसा स्वरूप है जो मेटनेपर भी नही मिट सकता । 
सभी भडे वस्तुस्वरूपके क्रतीक हो सकते--कोईसा भी मंडा हो उसमे जिनशासनके 
तत्व घट सकते हैं। तिरगे भडेमे उत्पाद व्यय प्रौव्य घट सकता है । हमारे देशका राष्ट्रीय 
मंडा भी इन तीनोसे युक्त है। हरा रमग उत्पादका सूचक है । जिस तरह कोई व्यक्ति धन, 
मकान, भाई, बच्चुप्रोसे युक्त हो, उसको कहते है 'भाई तुम तो खूब हरे भरे हो ।” केसरिया 
या लाल (लाल-पीला) रग व्ययका सूचक है तथा मध्यमे सफेद रग ध्रौव्य बना हुआ जो कि 
दोनोकी मध्यावस्था दर्शाता है । उत्पाद व्यय श्रौव्यके बिना कोई सिद्धान्त नही बन सकता । 
जिन्‍्होने एक श्रद्व॑त ब्रह्म माना है, वहाँ: यह प्रश्त उठ खडा होता है कि श्रद्वेत ही है तो यह दृश्य 
क्या चीज है ? तो कहेंगे यह उसकी माया और आराम है, तब ये दो बात ब्रद्दा और माया 
हुई । देखो भैया ! यही तो द्रव्य पर्यायकी बात है । माया श्रर्थात्‌ मा ८ मत, या > यह, जो 
ब्रह्म है सो यह नही । जो यह है सो बहा नहीं। बहा मा या | तब दो बात तो माननी ही 
पडी । हराया मैं नहीं हू । श्रतएवं आ्रात्मा चैतन्यस्वरूपको प्राप्त कर लेवे । मायाका नाम पृर्दाय 
और आरामका नाम ब्रह्म । द्रव्यमे और भेददृष्टि लगाई तो गुण बन गये तथा गुणोपर 
सामायिक दृष्टि लगाई तो पर्याय बन गये एवं गुण और पर्थायपर सुक्ष्मंष्टि लगाई तो ह्त्य 
नजर श्रा गया । जो यह है वह सा मा याने ब्रह्म तही है । जो ब्रह्म है सो मत या । जो द्रव्य 
है वह्‌ पर्याय नहीं है झर जो पर्याय है वह द्रव्य नहीं, यह ४७०2० ग्न्तर पढ़ गया । 
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जिसको सात तत्वोका यथार्थ परिचय नहीं हुआ, वह मिथ्यादृष्टि है। जिसको सात तत्त्वोका 
परिचय हो गया वह सुदृष्टि है । 

सब कुछ दृष्टिभि एक है व अनेक है--प्रादेशिक भेदकी अपेक्षा चौकी, तख्त, पुस्तक 
है । मात्र सत्‌ रूपसे यह सब बहा है। गोबर, लकडो, पशु, पक्षी, कीडे-्मकोडे, गाय, हस 
कौगआरा, उल्लू, स्त्री, नागिन, चेतन अचेतन सब ब्रह्म है। आपके यहाँ (जैनशिद्धान्तमे) सत्‌ है 
वही यहाँ बह हुआ । अ्रद्दैतवादी कहते ब्रह्म व्यापक है और जैन कहते द्रव्य व्यापक है । वह 
बह्माको क्षेत्र अपेक्षासे सर्वगत मानते है और अपना सत समस्त व्यक्तियोमें रहता है इसलिए 
सत है । मनुष्यत्व व्यापक है वह क्षेत्रापेक्षया है । यही बात अन्य मत घारण कर लेते है । 
मनुष्य बैठे हुए इन सथमे मनुण्यत्व है, यह जिनदर्शन है, लेकिन वह (अ्रद्नेतवादी) मनुष्योके 
बैठनेके अन्तरमे मनुष्यत्व मानते है श्रर्थात्‌ वहाँ भी मनुष्य हो सकता है, वह अभी आया नहीं 
है इसलिए खाली जगह पडी है। उनका तो हुक्म व्यापक है । ,जिस तरह कचहरीमे एक 
मूठ कह दो तो दस बातें उसके साथ श्रौर खोजनी पडत्ती है । सत्यके लिए नहीं खोजना या 
सोचना षडती । वह कहेगे ब्राह्म॒रात्व व्यापक, है तो यहाँ भी व्यापक है, प्रत्येक स्थानप्र 
व्यापक है। वह अभी यहाँ श्राया नही और था जायगा, ब्राह्मणत्व व्यक्त होकर प्रगट हो 
जायगा । यही अविचारित रमणीय है । । 

ख्रपनी सासथ्येसे श्रगे बढो--जैनोके यहाँ कहा है, सत, द्रव्य, उत्पाद व्यय श्रौव्य 
तत्त्व, आदिको यथार्थ मानना सर्वज्ञकी श्राज्ञा है, इसके विपरीत जरा भी जीभ हिलाई तो 
मिथ्याहर हो जाझोगे । अन्य मत वाले कहते है भ्रगर तुम ईश्वरकों नही मानोगे तो नास्तिक 
हो जाओगे तथा मुसलमान कहते है श्रगर कुरानशरीफको नही माना त्तो काफिर वह नाश्रोगे | 
यह शब्द धर्म मानने वालोंके लिए रिजव है । यह जन्मजात तो सस्कार घर करे वैठे है, उनसे 
आगे नही चल सकते । जैनसिद्धास्तमे भय नही कराया गया । वहा तो स्पष्ट है कि अनुभव 
करो। अब अन्ुभवमे जो झा सकता है वही तो श्रतुभव किया जायगा | प्रयोजनीभुृत जीवादि 
सात तत्वोबंग यथार्थ अनुभव किया जा सकता है । उसे जिसने किया उसे पता है कि जिन 
शासनपें जो कहा है वह यथार्थ है । यह अ्रनुपम और हितके लिये सर्वोपरि अनुभब है । अव 
उसकी इतनी भक्ति बढ़ी कि परोक्षगत पदार्थ भी जैसे ,जैनणासनमे कहे गये वे भी सत्य है। 
जिसको सात तत्त्वोका यथार्थ परिचय नही हुआ वह मिध्याहष्ट है । जिसको सात तत्त्वोका 
परिचय हो गया वही उपेय तत्त्वोको अचुभवम लावेगा तथा जैसा आगममे पढा था वैसा ही 
जीवनमे उतारकर आचरण करेगा, उसीको प्रमाण मानंग। । अज्ञानी भक्त जिनेन्द्र भगवानके 
इरसे ही आज्ञा पाल रहे हें । ज्ञानो स्वेज्ञकी भक्तिसे प्रत्येक वातको मानता है ।अ्रज्ञानी सोचता 
€ अगर नहीं पालेंगे ता नखम[ादेंगे । ज्ञानी जन भ्र-भव और भक्तिस प्रत्यय करते है । जय्र 
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जानियोकी समभमे यह आ गया कि जीवादि तत्त्वोका व अनुभव ध्यानोका व झात्मतत्वोका 
यह विवेचन अनुभवसिद्ध है तो उनका प्रत्येक वाक्य सत्य ही है । इस प्रत्ययके साथ युक्तियाँ 
ओर अनुभव भी साथ-साथ चलने लगते है । जिनका जो प्रत्यक्षसे सम्बध रखते हैं, वहु उसपर 
विशेष लक्ष्य देते है, जैसे जो बात श्रौरोके सामने आ जावे, उसे अ्रधिक महत्त्व देते है---हजारो 
के दान देकर नाम प्रगट करवाना, पुस्तकोपर छपाना, गरीबकी दो रोटी या चार पैसा देनेकी 
भी सुध नही रखेंगे | बडे ठहरे, बडा ही दान देंगे श्रौर बडेको बडी जगह देंगे । छोटे या छोटी 
जगह (सस्थायें) तो रु दतेमे श्रौर रद जाबे, इसकी उन्हे चिता नही, यह तो लौकिक बात है । 
ज्ञानियोको तो धुनि आत्मदृष्टिकी ही रहती है। प्रमाण सब करते चले जाते । सब आज्ञाप्रोमे 
सर्वज्ञका सबसे पहले यह उपदेश है कि उत्पाद व्यय प्रौव्ययुक्त सत्‌-सब उत्पाद व्यय प्रौव्यसे 
कार्य चलेगा व चल रहा है । श्वेताम्बरोमे भी सबसे पहले उत्पाद व्यय ध्रौव्य ही लिया है । 
रश्मन्नय सी त्रिलक्षणात्मक है--सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्राणिमे भी यह घटित होता 
है । सम्यग्दर्शन व्ययरूपसे जाना जाता है और सम्यग्शान उत्पादरूपसे जाना जाता है तश्रा 
सम्यकचारित्र श्रौव्यरूपसे जाना जाता है। विपरीत पअभिप्रायकोी नष्ट बरके, निज तत्वका 
निर्णय करके उससे चलित नहीं होना चाहिए, यह रत्नत्रय है । विपरीत अभिप्रायका व्यय 
करना सम्यग्द्शन है, निज तत्त्वको स्थापित करना सम्यग्ज्ञान है तथा जो चलित नही होवे, 
उससे वह सम्यक्चारित्र है। कोई भी ग्रथ या शब्द लो, उसमे उत्पाद व्यय है। राजाका 
उत्पाद हुआ, यह कया प्रौव्य बिना है तथा साधारण मनुष्यपना व्यय हुआ । सुक्षम-सुक्षम 
पर्यायें व्यय हुआ करती है | मरना जब होता है तभी दूसरी पर्यायका उत्पाद हो जाता है । 
मरण याने पूर्वपर्यायका व्यय हो चुका । कोई भी बात हो सबमे उत्पाद व्यय है । वस्तुस्वरूप 
के विरुद्ध कही नही जा सकते । वस्तुका जो स्वभाव है वही घर्म है। वस्तुके स्वभावके अनु- 
कूल प्रवृत्ति होवे वह भी तो धर्म है। दृष्टि औऔर श्राश्नयभेद करके मन्त, वचन, कायके जो 
विकल्प चलें उसके कारण जो प्रवृत्ति हुई वह भी धर्म है। लोकमे किन-किन चीजोको धर्म 
कहते है । शुभ मन, वचन, कायके जो विकल्प चले उसके कारण जो प्रवृत्ति हुई वह भी धर्म 
है । अन्य पचकल्याणक उत्सव कार्य करनेके लिए जो कार्य किया जायगा वह भी धर्म है। 
उत्सव करनेकी अनुमति लेनेके लिए कलक्टर झ्रादिसे मिले होगे वह भी तो धमम है । मा 
शब्दमे कितने-कितने व्यवहार चले, यह,सव किसी मुल लक्ष्यकों ठीक रख लें, व्यवहारधर्म है ।, 
जं ्रीव्यात्मक है । ४ 
मो लक फ्रोग्य भी जा है---उत्पाद व्यय प्रोव्यमे भी प्रत्येकमे उत्पाद 
व्यय प्रौव्य कहे जा सकते है । उत्पाद भो व्ययमय है और व्यय भी । है 0 
वस्तुमे लगा करते है, किन्तु हमारे यह लेलनेके स्थान है कि ,जहाँ चाह लगाते जाग्या। हू 
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स्पाद्गादका विलास है । भगवान भी अपने गुण, ज्ञानगुणसे अमुक्त है, कर्मसे मुक्त है । उसवा 
श्राक्रमण प्रत्याक्रमण पास ही पास है । हमारा शरीर हमसे भिन्न है या अभिन्न ? अगर भिन्‍न 
कहेंगे तो तुम मार-पीटकर बराबर कर दोगे, क्योकि आत्माका दो कुछ बिगडता नही है । 
अभिन्‍न भी कहनेपर कहोगे आत्मा तो अमर है, इसलिए भी शरीरको पीट सकते हो । नार- 
कियोके शरीरके तिल-तिल बराबर टुकडे हो जाते है, किन्तु मरते नही, फिरसे पाराके समान 
शरीर मिलकर इकट्ठा बन जाता है, ऐसा समझा दोगे । इसलिए कहना होगा कि कथचित 
भिन्‍न है और कथचित अभिन्‍न है । आत्माका स्वरूप पूर्ण जुदा है और शरीरका स्वरूप पूरों 

जुदा है । जब तक वह इकदा बना है तब तक यह सब कार्य चल रहे है तथा जब इस शरोर 
से मृक्ति प्राप्त कर ली जायगी तय इस शरीरकी भी कीमत बढ जायगी, इसके पूर्व कोई नहीं 
पूछता है । जो पूछता है वह लोकव्यवहारके डरसे । व्यर्थंका वितडावाद छोडकर स्याह्ाद 
कथित धर्मपर श्रद्धा करके उसीके अनुसार चलना चाहिए । भ्रन्यथा प्रवृत्ति करनेसे कोई कार्य 
सिद्ध नही होगा । यह स्याद्वाद त्रिलक्षणसे लक्षित है। 

उत्पाद व्यय ध्रौष्यण्ते ग्रविनाभाव है--सत्‌का लक्षण उत्पाद व्यय ध्रौव्य सहित बत- 
लाया है । श्रब उसमे अविनाभाव सम्बधको सिद्ध करते है । वंसे सामान्यतया सभी जानते है 
कि उत्पाद व्यय ध्रौव्यका अ्विनाभाव सम्बंध है । तो भी उस बातकों प्रकरणवश कहनेके 
लिए, स्थिरताके लिए सत्यपर प्रकाश डाला गया है अर्थात्‌ उत्पाढ व्यय ध्रौव्यको हृढ़ करके 
अ्रविनाभाव बताते है या उत्पाद व्यय प्रौव्यको हृढतापृवंक कहना ही अविनाभाव सम्बधकी 
रशापना है। 

ण भवो भगविहीणों भगो वा शत्यि सभव विहीणो। 
उप्पादोविय भगो ण विणा धोव्वेरा ग्रत्येण ॥॥१००॥ 

सगे, संहार व स्थितिका अविन।भाव---उत्पाद व्यय विहीन नही है । व्यय उत्पाद- 
विहीन नही है । उत्पाद और व्यय दोनो श्रौव्य अर्थके बिना नही है। इसीमे ये बातें भी 
ग्ित हैं कि ध्रौव्य उत्प॒दविहीत नही है, ध्रौष्द व्ययविहीन नही है । एक तत्वको ही अनेक 
दृश्टियोने देखा जाता है। तत्त्व वही है जो उत्पाददृष्टिसे देखा, व्ययहृष्सि देखा, ध्रौव्यहृष्टिसे 
देखा । इसी काररए इन सबका परस्पर अविनाभाव है । उत्पत्ति जो है वह भग विहीन नही 
है तथा व्यय जो है वह उत्पाद बिना नहीं है । उत्पाद जो है वह व्यय बिना नही है, और 
भग कहिए व्यय वह रत्पादहीन नहीं है। उत्पाद व्यय बिना और व्यय उत्पाद बिना नहीं है 
तथा उत्पाद व्यय भ्रोव्य बिना नहीं है । इसीको अमृतचदाचाये सूरि स्पष्टटया समझते है । 

सगे संहारके बिना नही होता है अं,र सहार सगेके बिना नहीं होता है | सर्ग एवं 
सहार उत्पाद व्यय ध्रीव्यके बिना नहीं होता । प्नौव्य जो है वह उत्पाद व्ययके बिना नई; 
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होता है । एक मिट्टीका घड़ा है, उसमेसे कोई चाहे यह घडा नहीं फूठे श्रौर खपरियाँ (ठीकरे) 
मिल जावें अर्थात्‌ घडेकी पर्याय तो व्यय न होवे, नष्ट न होवे तथा ठीकरे मिल जावें, यह हो 
सकता हैं क्या ? यह साक्षात्‌ श्रसभव है या इस तरह कोई चाहे घडा तो फूट जावे, किन्तु 
उसमेसे खपरिया न होवें। जैसा कि बच्चे चाहते है कि घरके बर्तन फूट जावें या गुस्सेमे 
आकर फोड डालें तथा माताजी को पता न चले, क्योकि वतन फोडनेकी प्रवृत्ति इसलिए हो 
जाती है, जव किसी बच्चेको माँ, भाई वगैराने पीट दिया तथा इच्छित वस्तु नही मिली तो 
घरके मिट्टीके वर्तत (गागर, मटकी घेला) फोडकर क्रोधका उपशम करता है, क्योकि 'खिस- 
यानी बिल्ली खम्भा नोचें' यही हाल बच्चो तथा बडो तकका होता है । बच्चेका वह कार्य भी 
प्रकट हो जाता है । छिपाये कितना भी । उसी तरह घडा फूटनेपर खपरिया नियमसे होगी । 
इससे सिद्ध है उत्पाद व्ययके बिना नही और व्यय उत्प्रादके बिना नहीं है। कोई चाहे कि 
वस्तु रही आवे और व्यय न होवे, ऐसी कोई भी वस्तु नही मिलेगी । 
क्या सुमेरु पर्वत स्वेथा ध्रूव है-कह सकते हो सुमेरु पव॑त जैसाका तैसा रहा आता है, 
घटता-बढता नही है ? उसमे भी प्रति समय॑ परमाणु आते रहते है और जाते रहते है । कोई 
भी हो उसमे झाना जाना उत्पाद व्यय हर समये लगा रहता है । वस्तुका ऐसा स्वभाव ही 
है । जिस समय सर्ग (उत्पत्ति) है, उसी समय सहार है तथा जिस समय सहार है, उसी समय 
उत्पत्ति है | घडेका व्यय तो ठीकरेकी उत्पत्ति है तथा ठीकरेका उत्पाद घडेका व्यय है, और 
इसका विनाश सद्भाव बिना होता नही है | विनाश एवं सख्भाव इनमे परस्पर अनुस्युत प्रौव्य 
है । भ्रौव्य कूटस्थ नित्यकी तरह नही है । लुहार जिसपर लोहा कूटता है वह उसके सामने जो 
मूढा होता है वह कूटस्थ है । घोकनी धोकी जा रही है; भट्टीमे लोहा गर्म किया जा रहा है, 
गर्म होनेपर लुहार सडासोसे गर्म लोहेको पकडकर निहाई (मूढा) पर ज़माता है, उसपर घन 
(हथौडे) पटके जाते हैं, वो यहाँ सडासीमे, हथौडेमे, मनुष्यके हाथमे हलन-चलन या अदला- 
बदली हो रही ,है, किप्तु निहाई नही बदल रही है, वह जैसीकी तैसी स्थित रहती है | हथौडो 
की सडासीकी, पिटने वाले लोहेकी सबकी दशा बदल रही है, किन्तु कूट वहीका वही है । वंसे 
तो उत्पाद व्यय उसमे है, किन्तु मोटा दृशन्त है, इस तरहकी द्रव्य श्लौव्य होकर भी कूटस्थ 
नित्य नही है । इसलिए सर्ग है सो सहार है श्र सहार है सो सर्ग है श्रौर सगे सहार अर्थात्‌ 
उत्पाद व्यय ही प्रौव्य है । 
उत्पाद व्ययका श्राघार क्‍या है ?---क्षरि/कवादने माना है कि जो बात (पदार्थ) 
पहले समयमे है वह दूसरे समयमे नहीं है तथा जो दुसरे समयमे है वह तीसरेमे नही, तीसरी 
वाली चौश्रीमे नही भ्रादि । अगले-अगले समयमे नवीन-नवीन ही बात भानी है । जो पहले ये 
वह अब नहीं है, इस तरह मूलभूत तत्त्व कुछ नही माना है। जैनसिद्धात वाले मूलभूत तत्व _ 
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को लेते है। अनन्त उत्पाद व्ययका प्लौ्य है। अनेक परम्पेराप्रोका नाम सतति है। इन 
दोनोमे अन्तर क्या रह गया ? कोई एक है उसमे परिणमन हुम्ना, इसमे भी उत्पाद व्यय 
प्रौज्य समाया हुआ है तथा सततिमे एक परम्परासी हुई है, इसमे एक द्रव्य रहा नही। द्रव्य 
मान्‍्यतामे बात निराधार नही । क्षणिकमे निराधार है | भ्ौव्य उत्पाद व्ययके हारा इसी तरह 
जाननेमे आता है । अ्रगर उत्पाद व्यय न रहे तो ध्रौव्य क्या रहेगा ? यह परम्परा बराबर 
चल रही है और जो भ्रौव्यको स्थिति है वही सर्व सहार है तथा उत्पाद है, फिर स्थायी रहता 
क्या है ? इसी तरह द्रव्य रहता है । वर्तमान उत्पाद पूर्व सहार यही स्थिति है । 

उत्पाद, व्यय, भ्रौद्य तीनो एक साथ है--जिस समय जो घडेकी उत्पत्ति है, उसी 
समय मृत्पिण्डका व्यय है, क्योकि सद्भाव अन्यके अश्रभावरूप है और अभाव अन्यके सद्भावरूप 
है । भाव अन्यके श्रभावरूप ही है । जैसे स्राव अभावरूप है, उसी तरह भाव भी समझना । 
जब मृत्पिण्डका व्यय है तभी घडेकी उत्पत्ति है । कोई कहे कि मृत्पिण्डको घडेरूप न बनाकर 
अ्न्यरूप १रिणमन कर देंगे तो घड़ा नहीं बनेगा, यह भी ठीक नहीं, क्योकि घडा नही बनाया 
गया तब घडा नही, किन्तु अन्यरूप तो परिणमन हो गया । अभ्रभाव जो हैं वह भावान्तरके 
सख्भावरूप है। किसीने कहा कि भाई कमरेमे जाकर समयसार उठा लाओो | वह व्यक्ति 
समयसार उठानेके लिए कमरेके अन्दर गया, उसे समयसार नहीं मिला तब ऐसा तो नहीं है 
कि कमरा एवं अन्य वस्तु फर्श वर्गरा कुछ नहीं दिखा । समयसारके अभावका निश्चय चौकी, 
ग्रालमारी, आला आदि देखकर ही तो हुआ । इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि कुछ भी 
नही दिखा ओर श्रभाव सिद्ध कर देवें। अभाव सद्भावरूप ही रहता है। सप्तभमगी न्यायमे 
स्यादूअस्ति, स्थादूनास्ति और स्याद्ग्रवक्तव्य यह तीन मूल भग मुख्य तौरसे कहते है । किसी 
दृष्टिसे है हो। अनेकान्तमे सर्वथा ही भी नही 'चलिगा । 

स्थात्‌ व एबका प्रसाव--अनयथकारी शक्ति रोकनेके लिए स्याद तथा एवं लगा है। 
ऊंची नीची लाइन होनेसे- दोनों तरफ दो इजन लगाये जाते है। समान लाइन (पटरी) होनेपर 
एक ही इजनसे काम चल जाता है। जहाँ निर्णायकी जरूरत पडेगी, वहा स्याह्मदकी जरूरत 
पड़ेगी । श्रगर कोई गडबडी हुई तो स्याह्रादर सभाल लेगा । इसके लिए स्याद तथा एवं 
निणयिक तय किये गये हैं । यथा-- द्रव्यदृष्टिसे वस्तु नित्य ही है, पर्यायहृ्टिसे वस्तु अ्नित्य ही 
है। दृष्टि लगा लो तो ही कहनेमे फिर सकोच वया है ? , द्रव्यहृष्टिसे नित्य बोलें तो ही तो 
वही नहीं गया, पर्यायदृष्टिमे भी दृष्टि न लगाओ्रो तो ही लगानेसे भी कार्य सिद्ध हो सकता है । 
वस्तु है स्वव्रव्य क्षेत्र, कालसे है, परद्रव्य क्षेत्र, कालसे नही है | श्रभाव सद्भाव स्वरप ही है। 
कल्पनामे कुछ न आवे और सद्भव समझ जावे, यह हो नही सकता । प्रतीतिमे कुछ नही ह 
॥र सद्भाव समझ जावे, यह मिथ्या (भूठ) बात यहाँ नही चल सकती । 
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प्रटघट मिसमिरेजस नही हो सकता--मिसमरेजम वाले भी यो ही पदार्थकी उत्पत्ति 
नही कर देते । उन्हे भी कुछ न कुछ मूलभूत पदार्थ हड्डी, लकडी, मसाला श्रादि रखना पडता 
है व चीज रखते है या मगाते है, किन्तु यहा एक नया हो मिसमरेजम चालु हो जायगा । 
जहा कि बिना मूलभूत पदार्थके ही उत्पत्ति दमादम होने लगेगी । ऐसा नही है, व्ययके बिना 
उत्पाद नही है । किसीके ३ वर्षका बच्चा होवे श्ौर वह उतना ही बना रहे, क्योंकि माता 
पिता उतना छोटा भी देखना चाहते है और तभी २० वर्षंका भी हो ले, क्योकि माता-पिता 
ऐसा भी देखना चाहते है तो क्या यह हो जायगा ? जब बच्चा चार वर्षका हुआ, उसके पहले 
तीन वर्षका भी था तथा आगे भी प्रतिदिन प्रति मिनट प्रति सेकड बढ़ता ही रहा तथा जब 
१८ वर्षका हो गया उसके पहले १७ का भी था तथा १७ के पहले १६ का भी था । १८ 
वर्षका होनेपर सत्रहवें वर्षका व्यय हो गया शोर १८वें वर्षका उत्पाद हुआ । इसलिए उत्पादके 
निना व्यय नही और व्ययके बिना उत्पाद नहीं । 
व्ययके बिना उत्पाद नहीं--अगर व्यय बिना उत्पाद मानोगे तो अ्सत्‌की उत्पत्ति हो 
जायगी । जिससे मूलभूत कोई भी द्रव्य नही ठहरेगा । घडेका तो दृशतभर दिया है । मृत्पिण्ड 
की अनुत्पत्तिमे कुम्भ पैदा हो गया, ऐसा ही सबका हाल समझें, सो सबकी अजचुत्पत्ति हो गई । 
कुम्भ ही क्या जगतके सर्व पदार्थ अनुत्यन्न हैं? घडा न होवे तो मलुष्य प्याससे व्याकुल हो 
जावे । अगर असतृकी उत्पत्ति होने लगे तो आकाशके फूल मानना पडेगा । फूल तो वृक्षोमे 
ही पैदा होते है । खरगोशके सीग, गधेके सीग, मनुष्यके सीग भी मानना पडेगा एवं बन्ध्या 
' गैरतके पुत्रोत्पत्ति भी कह सकते हो । जब यह वाते सिद्ध नहीं हो सकती तो कहना पड़ेगा 
कि असत्‌की उत्पत्ति न कभी हुई, न हो सकती है और न कभी होगी । व्ययके बिना उत्पाद 
नही है । मिथ्यात्वके व्यय बिना सम्यक्त्व पैदा नहीं हो सकता तथा पूर्व॑पर्यायके दिना नवीन 
पर्यायकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । कोई सोचे कि सासारिक युख भी बना रहे तथा आात्म- 
कल्याण भी कर लेवें, यह दोनों साथ नहीं हो सकते । जब सासारिक सुख छूटेगा तब आत्म- 
कल्याण कर सकोगे । परपदा्थोमे रुचि होगी तथ आत्महितसे वचित रहेगा तथा आत्महित 
करते समय परपदाशोमि रुचि छूंटेगी । 
उत्पादके बिना व्यय नहीं--यह विवाद चलनेपर किसीने कहा कि यह बात सिद्ध 
नही हुई तो हम उत्पत्ति उत्पत्ति न देखकर हम केवल व्यय व्यय ही मानेंगे । श्रव जो सहार 
को सिद्ध करना चाहेगा वह उत्पत्ति नही देखेगा । कुम्भकरा व्यय तो होवे तथा उत्पाद हं होवे 
यह भी असभव है। यदि व्यय तो पदार्थोका होता रहे श्र उत्पाद न हो तो फिर सर्व सहार 
का अवसर थ्रा जायगा । एक अगुली है, अगर इसको सीधी करेंगे तब टेढौपनका श्रभाव 
रहेगा तथा टेढी करनेपर सीधीपनका अ्रभाव रहेगा । दोनो एक साथ नहीं हो सकते कि ठेढी 
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भी रही आवे तथा सीधी भी रही भ्रावे । संहारको देखना चाहो तो सर्ग मानना ही पड़ेगा । 
उत्पाद ठीकरोका तो माना नही, फिर उत्पांदके बिना सहार किसका ग्रौर वह सहार कैसा ? 
उत्पाद नही मानते तो व्यय हो ही नहीं सकता । व्यय जब हुआ तब उत्पाद तो हुआ नहीं 
और व्यय होता रहेगा तो समूल नाश हो जायगा । इससे सत्तका उच्छेद हो जायगा । उत्पाद 
है तब व्यय है और व्यय है तब उत्पाद है। उत्पादके अ्भावमे यदि व्यय मात लिया तो 
सत्‌का उच्छेद ही हो जायगा । अभी दो बातें सिद्ध की गई। मृत्पिण्डका नाश नहीं हुआा तो 
सभी पदार्थोका नाश नहीं हो सकता, व्यय नही हो सकता, पर नष्ट होते जा रहे है ? मरते- 
मरते तो दुनियामे आाफत ही आफत मच रही है । यह न होवे तो सभी मनुष्योका अवस्थान 
कहाँ होगा ? खैर, प्रकरणमे श्रावे । उत्पाद बिना व्यय होता ही है, अगर ऐसा ही मानोगे तो 
सभीका नाश हो जायगा । 

रुत॒के नाशमे तुम भी कहां ठिकोगे-- अगर सत्‌का नाश हो जाय तो तुम्हारा ज्ञान 
सत है, तब तो उसका भी नाश हो जायगा | ज्ञानका उच्छेद होनेसे सभी विषय कठिन पड 
जायेंगे । कोई कहे हमारे जीभ नही है, बोल नही सकता हूँ । श्रगर जीभ नही होती तो 
क्या यह शब्द बोल लेता । ज्ञानका उच्छेद हो भी जावे, ऐसा कहो तो वह कैसे बन सकता ? 
जान तो रहे हो । जो जाननेकी शक्ति विशेषका काम है वही तो ज्ञान है । कुछ लोग मानते 
है सब माया है, अ्रमजाल है, कुछ भी नहीं है। यह सब झूठा है श्रर्थात्‌ यह सच है। कोई 
कहे कि हमारे गाँवके सब मनुष्य भूठे है, चालाक हैं, चापलूस है । तो क्‍या कहने वाला इन 
संबसे भिन्न है ? उसने स्वय अपने बिना भूठेपनकी स्वय साक्षी देकर प्रतिनिधित्व किया है । 
यदि सब गाव भूठा है तो जो यह कहा जा रहा है वह भी भूंठ है । क्‍या इसकी बातका 
विश्वास किया जा सकता है ? यह तो है ही नही कि सत॒का उच्छेद हो गया हो । सबका सब 
अमसा दिख रहा है । यहा कुछ है नहीं सब अमसे दिखते है । सत इस हृष्टिसे है कि वह 
वास्तविक चीज सब अक्षुण्ण है । यह वास्तविक नही है । वर्तमान यह है । यह तो है ही । 
दुनियाभरके पदार्थ हमारे ज्ञानमे आ गये हैं, इसलिए है श्रौर जो हमारे ज्ञानमे न झावे बहु 
नहीं है, या यह भी सही प्रतीत होता है ? हमारे ज्ञानमे यदि आरा जावे कि यह चौकी है, 
पुस्तक है, चटाई है, दुकान है तो सब जगहसे भागकर दुकान, चटाईको हमारे पास ही आना 
चाहिए । तुम जानते जाम्रो दुकान है, करोड रपया है तो कया जाननेसे अपने पास आ गये ? 
दुकान अपने स्थानपर है, रुपया अपने रथानो',र है और ज्ञान जनके साथ है तथा पदार्थ अपने 
स्थानपर है। 

निश्चयतः सब धश्र्‌व है--यह जगत करा है ? प्रश्म हो-पर उत्तर दिया है, सत्‌ है, 
5खड है। अनेक पर्यायोमे रुककर ध्रौव्य है। कोई पदार्थ विसीका रस मी नही है । अपने- 
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अपने परिणमन भिन्न-भिन्न करते रहते है । दुःख है तो केवल इस वातका कि परमे अपनेको 
स्वामीकी भावनामे रत रखते हैं । परके स्वामी न श्राज तक हुए है, न कभी होंगे । व हमारा 
कोई स्वामी है । ममत्व बुद्धि श्रनादिकालसे दु ख देती भ्रा रही है । श्रन्य लोग मानते है कि 
जब प्रकृति और पुरुषका मेल हो गया तब सब कार्य ठीक हो गये, और मानते हैं उसीकी 
इच्छापर यह सब कार्य चल रहे है। यह कल्पना अज्ञानान्धकारसे ही भरी हुई है । 

भाववान भावका भेद बनाने वाला स्वयका कर्ता है | तो उसे यह दिखता है, रागहेेष 
आदि किसके हैं ? यदि रागठ्वेष पौद्गलिक है तथा उनको करने वाला, भोगने वाला जीव है, 
फिर भी विवेकपूर्वक उन सबका भेद कर लिया जाय तो यह श्रात्मा उन राग्रादिकका कर्ता 
नही रहेगा । यह बात भी नयविवक्षासे है। स्वभावमे जो राग्रादिक हुए है निश्चयनयसे 
उनका कर्ता श्ात्मा है तथा बाकी पौदृूगलिक कर्मोका कर्ता यह नही है । जीव जब जैसा 
परिणमन करता उस समय उसी तरहकी कर्मवर्गणायें आकर बघ जाती है। ऐसा निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बध है । ह 

सब पदार्थ भिन्न-भिन्न है--स्वहूपास्तित्वमे कोई पदार्थ किसीका स्वामी नही है ! 
सब पदार्थ भिन्न-भिन्न है। कोई किसीका कर्ता नहीं है। अपने-अपने कर्मके श्रनुसार फल 
भोगत्ते है। परको कर्ता-धर्ता मानना दु खका कारण है । जीव स्वयका कर्ता है उसमे अन्य 
किसीकी चतुराई नहीं चल सकती । इस जीवने अपनी चतुराई बता-बताकर श्रनेकोसे रिश्ते 
जोडे । वह रिश्ता चाहे भले महत्त्व न रक्खें, किन्तु यह उसका पीछा नहीं छोडता । क्योकि 
घारणा जमी हुई है, यह हमारा उपकार कर देंगे या मैं इनका उपकार कर दूँगा जिससे यश 
मिलेगा । यही इच्छा गत॑मे ढकेले दे रही है । 

व्यतिरेक बिना श्रन्वय नहीं--इसी तरह स्थिति रहती है । उत्पाद व्यय श्रौव्यू सहित 
सब पर्यायें रहती है, जो ऐसा न मानें उनसे पूछो कि तुमने व्यत्िरिक तो माना नही, जिससे 
कि पर्यायकी स्थिति रहती है । क्योकि व्यतिरेक मान लोगे तो उत्पाद व्यय ध्रौव्य भी मानना 
पडेगा, किर तो तुम्हारा सम्पूर्ण मसला ही बिगड जायगा । इसलिए उत्पाद व्यय घ्रोव्यके डर 
से व्यतिरेक भी नही मांना । व्यतिरेक तो रहा नही तब अन्वय भी किसके आाधारसे रहेगा 
और व्यतिरेककी सततिको छोडकर भ्रन्वय॒ किसको कहोगे १ क्योकि श्रत्वयमे हो व्यतिरेक 
समाया हुआ है । जैसे मृत्पिण्डसे घडेकी उत्पत्ति हैं तथा घडेके व्ययस खपरियाँ रूप बनकर 
पुनः जरें-जरें होकर भी मिट्टीमे परिणम जाते है । कहो उत्पाद नहीं है श्रौर व्यय भी नहीं है 
तो आपत्ति ही आपत्ति उपस्थित होगी, और जब कुछ भी नही माना तो क्षरिक रह जायगा 
और उसी क्षरि.कको नित्यपतना रह जायगा । तब वहूना हा कि क्षण्कि ही नित्य है । सबसे 
बडी आपत्ति तो यह है कि भेद माना तो उसीपर डटे है और अभेद माना तो उससे टससे 
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मस नहीं हुए । इसीको डाटशाही कहते है । डाटठ्शाहीमे दुनियाफ्े किसीको कुछ समभते ही 
नही है । पहले डाटशाही चलती थी श्रब नही रही । इस तरह जहाँ भी देखो वहाँ डाटशाही 
के बिना नाम ही और नही लेते । एक बार किसीकी बारात लडकी वालेके यहाँ आरा गई । 
जब दरवाजेपर बारात ऊबने जाती है तो लडकेका टीका करनेका दस्तुर किया जाता है | तो 
टीकेमे लडकेको ५१) ० टीका किये गये । इतनेमे लड़केका पिता तुनककर बोला कि अगर 
टीकामे लेंगे तो ५०१) रु० लेंगे, नही तो दुल्हेको खडा खडा जला देंगे । कहाँ तो नाता ऐसा 
कि रुपयोपर दूल्हेकी शानके साथ हम टिकेंगे, नहीं तो दूल्हेकों ही खत्म कर देंगे । इसी तरह 
मानेंगे तो भेद ही मानेंगे और भेद नही मानेंगे तो अभेदपर ही डठे है। मिट्टी ही नही रही 
तो अन्य वस्तु कहॉपर रहेगी ? 

प्रन्वय बिना व्यतिरेक नहीं -- यह आपत्ति उन्हे अच्छी नही लगी तो क्षणिकको ही 
नित्यपना मान लिया जो कि अपनी बुद्धिका तित्य है। जीवका एक समयका जो परिणमन 
है उसीको द्रव्य मान लो अथवा जीवके जो कल्पना है या विकार है। उसीको तो; द्रव्य माना 
है । लगता भी ऐसा है कि जो कल्पना है, विचार है, वहीं श्रात्मा है। यह माननेसे चित्त क्षणो 
में भी आत्मा झा जायगी । जो कि यह सिद्ध नही होता । जो है नही, उसका सद्भाव करना 
ग्राकाशके फूलोकी कल्पना करना है । इसलिए उत्पाद व्यय ध्रौव्य अलग-अलग है, नवीन- 
नवीन पर्यायोके उत्पादके द्वारा उन सबमें रहने वाला जो एक अन्वय है, उसके बिना न रह 
सकने वाला द्रव्य है। वह द्रव्य उत्पाद व्यय श्रौव्यके बिना नहीं रह सकता है। जैनधमंमे 
वस्तुस्वरूपकी बडी विशेषता बताई है । वर्षों तक पढते रहो, लिखते रहो तब कही उसके 
सारतत्त्वको जान सकते है । एक तरफ सबकी सब तुम्हारी कहानिय। तथा एक तरफ वस्तु- 
स्वरूपका विशद विवेवन । यह बडा गम्भीर है । इसमे प्रवेश हं। जानेपर अनेक भरमटोसे 
निवृत्त हो जाते है । केवली भगवानकी कितनी विशाल-विशाल सभाये लगती थी ? उनसे सभी 
जीव आकर धर्म श्रवण करते थे । गछाधर देंव दिव्यध्वनिकों भेलते थे तथा दूसरोमे उसको 
गुज्ञायमान करते थे । प्रत्येक जीव अपनो-अपनी भाषामे समझ लेता था । किसीको दिक्कत 
नहीं होती थी । उनकी महिमाका वर्णन कौन कर सकता है ? उन सब उपदेशोमे से प्रथम व 
प्रधात उपदेश वस्तुस्वरूपका है । 

श्रस्वित तत्त्व सत्य है--उद्योतमान प्रगट हुआ है निरतर त्रिलक्षणताका चिह्न जिसमे 
ऐसा द्रव्य अवश्य मानना चाहिए । मनुष्य कहते तुमने हमे लाञछल लगा दिया | ला>उनका 
यह मतलब नहीं कि कोई सच्चा भूठा दोप लगा दिया हो, किन्तु लाञ्छन अर्थात्‌ विशेष बात 
दर्शाई गई है या प्रकट की गई हैं या उसका चिह्न दिखाया गया है | कारतिक बदी अमावस्या 
वो प्रत्त.काजसे भगवान भह!वीरको केवलज्ञानकी प्राप्ति हुई थी और शामके समय गौतम गग- 
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धरको केवल ज्ञानलक्ष्मीकी प्राप्ति हुई थी । उस दिन शामके समय लक्ष्मीकी पूजा करते हैं, 
किन्तु लक्ष्म शब्द लक्षणका पर्यायवाचों है, इसलिए आरात्माके लक्षणोकी पूजा हुई । वह्‌ 
लक्षण आात्माका द्योतक है, तब लक्ष्मीकी पूजा श्र्यात्‌ श्रात्माके लक्षणोकी पूजा या ज्ञानलक्ष्मी 
वो पूजा चली थी। ज्ञानमय आ्रात्माका स्वभाव है । उसकी आराधना करना चाहिए । अधिक 
उपादेय जो चीज है उसको लदक्ष्म करके कहते है, जो पूर्ण उपादेय है उसे लक्ष्मी कहते हैं । 
मनुध्योने अब पूर्ण उपादेय समझ रखा चांदी, सोना, रुपया पैसा श्रादि, इसलिए सबको छोड- 
कर चचला लक्ष्मीकी पूजा करने लगे । इसे ही उन्हे लक्ष्मी कहते ठोक प्रतीत हुआ । 

रच भी खोट शुद्धिमि बाधक है--एक्सप्रेस डिलीवरी छजिट्टीपर १३ नये पैसेका 
टिकट लगता है और अगर १२ नये पैस्तेका ही टिकट लगा दिया तो वह एक्सप्रेस डिलीवरी 
नहीं मानी जायगी और १२ नये पैसे निरर्थंक जायेंगे। इसी तरह अ्रगर अपने द्रः्यस्वरूपके 
अनुकूल उपयोग बन गया तो श्रेष्ठ है। अन्यथा यहा भी थोडीसी खोट हो तो मोक्षमागंमे बाधा 
हो जायगी । मनुष्य सोचता है यह तो थोडासा ही पाप कर रहा हू, उसे मैं अपने पुण्यक्रे 
द्वारा चूर कर दूंगा । कितनी भूलसे भरा सिद्धान्त है ? जैसे कोई भ्रलानमे पाप कर जावे ग्ह 
पापबन्धका करने वाला है वैसे जो धर्म श्राचरण करते हुए, जानते हुए पापरूपी कीचडमे 
पैर डाले । वह भी पापका बन्धक है। वस्तुत्त. तो यहा भी भअज्ञान है। व्यवहारमे ज्ञान 
वाला कहते है कीचडमे पैर डालकर धोनेकी अपेक्षा न डालना ही श्रेयस्कर है। यह कीचड 
ऐसा भी दलदल हो सकता हे जहासे निकलना ही कठिन हो जायगा । इसलिए परपदार्थोको 
जानते हुए भी अपना उपयोग निजमे चित्त लगे, इस तरहका होता चाहिए तथा अपने आप 
मे उसको देखना चाहिए । 

सर्ग, संहार स्थितिके बोधमें सम्यक्परिचय--वस्तुके स्वरूपके अ्रवगमका वडा उच्च 
प्रसाद है । इससे ससारके सारे क्लेश समाप्त हो जाते हैं । देखो वस्तुमे सर्ग, सहार, स्थिति 
तीनो धर्म अ्नवच्छिन्न है। सर्ग सहारके बिना नहीं होता, सहार सके बिना नहीं होता, 
सगे सहार दोनों स्थितिके बिना नहीं होते, स्थिति सगे सहार दोनोके ;बिना नहीं होती । 
जो ही सर्ग है वह हो सहार है । जो ही सहार है वह ही सगे है । जो ही सर्ग सहार दोनो 
है वह ही स्थिति है | जो ही स्थिति है वह ही सर्ग सहार दोनो है । सर्ग माने उत्पाद, सहार 
माने व्यय व स्थितिके मायने श्रौध्य है। जैंस कि जो ही कुम्भका सर्ग है वह ही मृत्पिण्डका 
सहार है, क्योकि भाव भावान्तरके ग्रभावके स्वभावसे ही अ्रवभासित है | जो ही मृत्पिण्डका 
सहार है वह ही कुम्भका सर्ग हैं, क्योकि भ्रभाव भावान्तरके स्वभाव ही 36. का | 
जो ही कुम्भका सर्ग और मृत्पिण्डका सहार है वह ही मृत्तिकाकी स्थिति है, क्योकि व्य दर 
रखसे ही अन्वयका प्रकाशन होता है। जो ही झृत्तिवाकी स्थिति है, वह हो ढुम्भका पर्ग है 
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और मृत्पिण्डका संहार है, क्योकि व्यतिरिक शन्वयका उल्लदून नही करते । 

य्थार्थे ज्ञान ही सत्य शरण है--इन तत्त्वोको जिस तरहसे जिनेन्द्र भगवानसे कहा 
है उनसे विरुद्ध नही होना चाहिए । द्रव्यका यथार्थ लक्षण ही स्वीकार करना चाहिए प्रन्य 
रूपसे नहीं | स्वमेव करोतीति स्वीकरोति । मानना, मजूर करता, अ्रगीकार ,करना और 
स्वीकार करना--इनका भिन्न-भिन्न अर्थ होता है। स्वीकारसे मानना शब्द नीची श्रेणीका है 
अर्थात्‌ जिसे हम कहते है, उसे मानना चाहिए, इसमे निज जैसा भाव प्रकट नही होता । 
मजूर करना श्रर्थात्‌ हमारी बातको जरूर मानना चाहिए । अगीकार करना श्रर्थात्‌ अपना 
भ्रग बनाकर ही रहना चाहिए तथा स्वीकार करनेमे विशेष अर्थ ही ध्वनित होता है । 
स्वीकार श्रर्थात्‌ अपना जीवन सही स्वरूपमे रहना चाहिए, इसका नाम स्वीकार करना 
होता है । असली स्वीकारता अपने आत्मद्रव्यको स्वीकोर करता है। प्रत्येक शब्द अपना 
जुदा-जुदा महत्त्व रखते है। आचायोने उनका बडा उत्तम विषिवत्‌ रूप जमाया है । अग्रेजी मे 
भी इसी तरहके शब्द मिलते है। किन्तु हिन्दीमे उनको वाक्यमें विधिवत नहीं बैठाते | यह 
लडका अनाथ है, इसलिए आप नाथ, रक्षक बन जावें यही भाव तो है, किन्तु उसको यो ही 
हेय हृषश्टिसि जानकर छोड दिया तो क्या महत्व रखा आपने कहने वालेक्रा ? लोकव्यव हारमे 
जैसी दृष्टि रखकर बोला जाय वैसा ही ध्यान कार्यमे लाना चाहिए। अनुबोद्धव्यमृ क्रियामे 
स्पष्ट भलक रहा है, द्रव्यका स्वरूप ही उत्पाद व्यय श्रोव्यमय है। कोई सोचे मेरा वया 
नुक्सान हुआ उत्पाद व्यय श्रौव्य द्रव्यका स्वरूप है तो रहा आवे। लेकिन द्रव्यका सच्चा 
स्वरूप ज्ञात होनेसे आत्मद्रव्यको परखनेका यह एक सच्चा उपाय मिलता है । जैसा वस्तुका 
स्वरूप है वैसा ही और उसके अनुकूल अपनेमे घटाकर जानना चाहिये । इसके बिना पदार्थ 
को ठीक ढगसे न जाननेपर आत्माका श्रद्धात ही क्या होगा ? इस सम्बन्धमे एक उदाहरण 
बडा ही हृदयस्पर्श करने वाला है मोही प्राणियोको । 

यदि ऐसी अविनाभावनी त्रिलक्षणा पद्धति नहीं मानी जाती तो इसका यह परिणाम 
होगा कि सर्ग अन्य है, सहार अन्य है और स्थिति अन्य है । (यदि ऐसी ही हठ कर ली जावे 
कि ये अन्य-अन्य है तो केवल सर्गमे आनेके यत्न वाले कुम्भका उत्पादन कारणका (पूर्व॑रर्याय 
युक्त उपादान अ्रथवा पूर्वपर्यायका) व्ययका अ्रभाव होनेसे अस्ग ही होगा अथवा असत्की उत्पत्ति 
होना पड़ेगी । कुम्भका सग॑ नहीं हो सका, ऐसा ही सर्व भावोकी बात लगा लो, किसी भी 
भावकी उत्पत्ति न होगी । असत्‌का उत्पाद होना मानोगे तो ग्राकाशपुप्प, खरण्यूज्ध आ्रादिकी 
भी उत्पत्ति हो पडेगी । इसी तरह केवल सहरमारा मझृत्पिण्डको भी सहा रका कारण (उत्तर 
पर्याग्का उत्पाद) तो मिला नही तो सहार ही न हो सकेगा या रुत॒का उ छेद हो जावेगा। 
यदि कहा कि न हो भृत्पिण्डका सहार, तो ऐसी सभी भावोवी बात है, किसीका भी सहार 
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न हो सकेगा । यदि सत्‌का उच्छेद मानो तो ज्ञानादिका उच्छेद हो जायगा । इसी प्रकार क्रेवल 
स्थिति चाहने वाली मिट्टीको व्यतिरेकाक्रान्त स्थितिका अन्वय न मिलनेसे स्थिति (प्रौव्य) हो 
न रहेगी या क्षरिशकके ही नित्यता माननी पड़ेगी, मृत्तिकाकी स्थिति नही हो ले । ऐसी ही तो 
सब वस्तुवीकी बात है, सभीकी स्थिति न रहेगी । क्षरिकके नित्यता आरा जाय, ऐसा मानो तो 
चित्तक्षणोके भी नित्यता आ जावेगी । श्रहो ! कितने ऊचे तत्त्वज्ञानकी बात है ? तत्त्वज्ञानके 
भसादसे सहज ही वे निर्मोहता आा जाती है । शिवपुरी जिलाके अन्तर्गत वहरवास नामका एक 
गाँव है । वहाँपर एक वेश्य हलवाई रहता था, वह हलवाई गिरीका काम करता था । ईश्वर 
भक्ति करनेमे भी बडा प्रसिद्ध था | सभी मनुष्य इसके ग्ुणकों देखकर दग हो जाते थे । उसके 
एक २५-३० बण्दा इकलौता पुत्र था। वृद्धकी वही लाठी था, जिसे जीवनमे सतोष दे पाता। 
वह बीमार हुआ और २-४ दिनमे ही ज्षृत्युकों प्राप्त हो गया | तब गाँवके सभी मनुष्य समभाने 
भ्राये दुःखी होकर । गाँव वालोकी विचित्रता तो देखो, उसे सतोष दिलाना तो दूर रहा, लेकिन 
श्रौर दु.खी करना चाहते हैं । सभी श्रा श्राकर कष्ट देना चाहे, यह रोता क्यो नही ? लेकिन 
उसकी हढता देखो, वह कहे कि हमारा पुत्र होता तो रहता, सुख देता, वह तो ईश्वरका भेजा 
६ुआ था, ईश्वरने ही उसे उठा लिया । उसने अपनी श्रद्धाकी बात कही तथा उसके चेहरेपर 
पहलेकी अपेक्षा जर। भी सिकुडन नहीं आई । देखा हो जो भीतरसे दु खी रहता है वह औरो 
से बोलता तक नहीं । ग्रगर वह जबरदस्ती हसनेकी भी चेष्टा करे तब भी उसका उदास चेहरा ' 
अ्न्तरज्भ स्थितिको प्रकट कर देता है । जब मामूली स्थितिमे यह घैय॑ है तब जहाँ तत््वज्ञान 
भो हो तथा अन्य विकल्प चिन्ता, अफसोस आदि न हो वहाँ इस आत्मज्ञानको हो सर्वोपरि 
मानना चाहिए यह तो हो ही जाता है । 

उत्पाद, व्यय, आऔ्रव्यसे हृढ़ मित्नता है--इस गाथामे उत्पाद, व्यय, क्रौव्यका श्रविना- 
भाव बताया गया है और अन्यथा रूपकम यह भी टीकाकार पूज्य श्री अ्रमृतचन्दजी सूरिने यह 
बताया है कि इनका भ्रविनाभाव न मानोंगे तो इन तीनोमे से कुछ भी नहीं ठहर सकता । 
इस कारण यह मानना' चाहिये कि उत्तरोत्तर व्यतिरेकोबे (पर्यायोके) सर्ग होनेके द्वारा और 
पूर्व पूर्व व्यतिरेकोके (पर्यायोके) सहार होनेके द्वारा और सर्वत्र अन्वयके अवस्थान होनेके द्वारा 
अविनाभूत और जिसमे त्रिलक्षणता निरच्तराय प्रकट है, ऐसा द्रव्य अवश्य मानना चाहिये । 
भैया | ऐसा ही सब मान लो, इसमे ही सिद्धि प्राप्त होगी । अब जो यह कहते हैं कि उत्पाद, 
व्यय, श्रीव्य यह द्रव्यसे भिन्न हैं, उतको इस हृठग्राहिताको नष्ट करते है । उत्पत्ति आदिवी 
द्रव्यसे भिन्‍तता है, इसका सहार करते है । द्वव्यसे उत्पाद व्यय ध्वेब्यकी अ्भिन्‍ता हे, इसे कह 
चुके कई बार । पुन प्रश्व उठ खड़ा हुआ, सी द्रव्य +ि'नत्त) नह है, धस हे गन कह 
है अथवा लो पदार्थकी भिन्‍नता ही समाप्त बरे देते हुं तो बोलनेका अवसर हो न मिलेगा । 
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इसीको भगवान कुम्दकुन्दाचार्य गाथामे कहते है-- ह 
उप्पादद्गिंदि भगा विज्जंते पज्जयसु पज्जाया । 

दव्बे हि सति णिपद तम्हा दव्व हृवदि स॒व्व ॥१०१॥ 
अ्रखंड द्रव्यके परिचयका द्वार--उत्पाद, स्थिति और भज्ज पर्यायोमें होते है और 
पर्यायें नियमसे द्रव्यमे ही होतो है। यह सब बात प्रूव सत्य है। अतः यह सब द्रव्य ही 
है । उत्पाद और स्थिति और भग माने विनाश यह पर्यायोको श्रालबते है । पर्याये द्रव्यको 
अवलस्बित करती है। पर्यायें नियमसे द्रव्यमे होती हैं ॥ इसलिए पर्यायें ही द्रव्य कहलाई । 
वस्तु क्या ध्रौव्य मात्र है ? नही, तो देखो प्लौव्य भी अश हो गया। द्रव्यका यह अंग हुआ । 
किसीका वर्शोच्र करना अर्थात्‌ उसके टुकड़े करना भग है, आत्मामे चैतन्य है यह भेदसे है तो 
उत्पाद स्थिति और विनाश यह पर्यायोमे है और पर्याय द्रव्यमे है। वह द्रव्य सबका सब 
एक है, किन्तु प्रति समय उसमे जो परिंणमन होता रहता है यह पर्यायें है। पर्याय यह तो 
एक घर्म है, एक चीज नही है | जो पहले कहा चह सब द्रव्य है । द्रव्यभे उत्पाद व्यय और 
स्थिति निरन्तर रहती है । सब मात्र नवीन-नवीन उत्पाद ही करते रहते हो, यह बात नही 
जिस समय नवीन उत्पाद है उसी समय पूर्वपर्यायका व्यय भी है । किन्तु समभना है यह 
बात हममे भी है और समभजना है यह दशा इससे भी है | यहा है! द्रव्याथिकनयका विषय 
है और “दशा? पर्यायाथिकनयका विपय है। द्रव्य ही जिसका प्रयोजन है वह द्र॒व्याथिकनय है 
तथा पर्यायाथिकनय ही जिसका प्रयोजन है वह पर्यायाथिकनय है, इसे भ्रमृतचन्दाचार्यजी सूरि 
ही अपनी टीकामे स्पष्ट करंगे । 
सर्गसंहरस्थितिके त्रिकमें परस्पर आलस्बन है - उत्पाद, व्यय और क्रोव्य यह द्रव्य 
से जुदे नही है । इसीको यहाँपर कहते है । उत्पाद, व्यय और कफ्रौव्य ये पर्यायोको आलम्बते 
हैं। उत्पाद घब्यय और क्रोव्य ये पर्यायोपर निर्भर है, यह कहना उतना अच्छा नही जितना 
कि अच्छा भाव आलम्बितमे है। तो उत्पाद व्यय क्रौव्य पर्यायोको आलम्बते है और पर्यायें 
द्रव्यको आलम्बती है । उत्पाद व्यय छरौव्योमे से कोई एक पूर्ण द्रव्य है। उत्पाद भी एक पूर्ण 
द्रव्य नही है और व्यय भी एक पूर्ण द्रव्य नही है तथा छ्लोव्य भी एक पूरों द्रव्य नही है, 
क्योकि इसकी अनिष्टापत्तियाँ पहले ही कह चुके है । उत्पाद व्यय क्रौव्य भी द्रव्यका अश है । 
जो अश होता है उसे पर्याय कहते है । श्रौव्य तो ऋश होनेसे पर्याय है | प्रौव्य उसे कहते हैं 
जो व्यततिरेकोमे अन्वय रखे । पर्यायोमे अ्न्वय रखने वाला है वह पर्यायोके आलम्बन बिना कैसे 
हो सकता है ? द्रव्य पर्यायोकों और पर्याये द्रव्यको आलम्बतती है। पर्यायें द्रव्यकी दशामे है । 
द्रव्य पर्यायोकों ग्रालम्बती है, पर्याये द्रव्यको आलम्बतो हैं । चूकि उत्पाद व्यय श्रौव्यको द्रव्य 
आलम्बता है। इसलिए समस्त उत्पाद व्यय श्रौव्य, पर्याये एकमेक द्रव्य हैं, द्रव्यान्तर,नही 
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है । जैसे अगुलीको एक द्रव्य मान लें । तो सीधी अगुली एक द्रव्य है । सीधापन उत्पाद पर्याय 
को आश्चित करता है । सीघेपनकी दशाकों श्राश्चित करती है । इसको ठेढी करनेपर सीघेपनवा 
अरब हो जायया तथा टेढी अगुलीका उत्पाद हो जायगा तथा अंगुली पवकी है ही । 
द्रव्यकी निज विशेषतायें ही श्रनेक है- पुद्गल द्रव्य है, इसमे रूप है वह अभिन्न है 
या नही ? चूंकि रूप रूपत्व रूपको आलम्बता है और रूप पुदूगलको श्रालम्बता है । सो रूप 
रूपत्व पुदृगलसे श्रनर्थान्‍्तर है । श्रगुलीमे सीघेपनका उत्पाद हुआ या नहीं ? सीधापन सीधी 
दशाको कहते हैं | यहाँ सीधापन अगुलीको श्राश्रित करता है । अरब विशेष-विशेष देखो, व्यय 
उत्पादको आलम्बता है । उत्पाद व्ययको आलम्बता है । ओरौव्य उत्पाद और व्यय (पर्याय) 
दोनोको आलम्बता है । दोनो दशाओ्रोमे एक स्थिति रही वह द्रव्यमे रहने वाले द्रव्यको श्राल- 
म्वती है । उत्पाद व्यय क्रौव्यने पर्यायोका श्रालम्बन किया और पर्यायोंने द्रव्यको आलम्बा, 
दूसरा द्रव्य नही आलम्बा, श्रतएव द्रव्य पर्यायोके द्वारा आलम्बित होता है, और पर्यायें द्रव्यके 
ढ्वारा आलम्बित होती है, क्योकि समुदाय तभी होता है जब समुदायी होवे । समुदायी समुदाय 
की आलम्बता है । 
वृक्षका उपयोगी हृष्टान्त--एक वृक्ष है। उसमे स्कध, तना, शाखारयें, डालियाँ, टह- 
निया, पत्ते, फूल सब है, इससे उनके समुदायका नाभ वृक्ष हुआ । वृक्षकों पादप भी कहते है । 
श्र्थात्‌ जो पैरोंसे चलते-चलते थक गया है, इस तरहसे थके हुए पैरोकी रक्षा शीतल छायासे 
करे बह पादप कहलाता श्रथवा पैरोंसे जो पानी पावे सो पादप, पैरोसे याने जडोसे यह वृक्ष 
स्कथ शाखाके द्वारा ही आलम्बित होता है । शाखा स्कघ आदि वृक्षको आलम्बती है । देखो 
ना, जैसे समुदायी वृक्ष जो स्कध मूल शाखादि समुदायात्मक है वह स्कघ शाखादिसे आलम्बित 
होता हुआ ही प्रतिभात होता है । इसी तरह समुदायी द्रव्य जो कि पर्यायोका समुदायस्वरूप है 
वह पर्यायोके द्वारा श्रालम्बित होता हुआ्रा प्रतिभात होता है । इसका भाव यह हैं कि शाखा, 
भूल, स्कथ आदिंको छोडकर वृक्ष और क्या है ? वृक्ष जाना ही जाता है शाखा, स्कथ, मूल 
आदिके अ्रवगमसे । पर्यायोको छोडकर द्रव्य और क्या है, कहाँ है ? द्वव्य जाना जाता है 
पर्यायोके श्रवगमसे । हा तो पर्यायोसे आलम्बित द्रव्य प्रतिभात होता है । पर्यायें उत्पाद, व्यय 
व श्रौव्यके द्वारा आलम्बित होती है ग्र्थात्‌ उत्पाद, व्यय, ध्रीव्योपर पर्यायें आलम्बित हैं। ये 
उत्पाद, व्यय और पक्रौव्य अशरूप धर्म हैं। जैसे बीज, अकुर और पादपत्व भैश धर्म है | 
हृष्टान्तमे अशी तो पादप (वृक्ष) है और बीज, अ्रकुर और पादपत्व अश है । जैसे बीज बोया, 
उसका अ्रकुर हो गया तो यहाँ बीजका तो व्यय है, अकुरका उत्पाद हैं व पदपत्व सवमे हैं, 
सो उसका भ्रौव्य है । यहाँ अ्रशी पांदपके बीज, अकुर व पादपत्वहूप तौन ग्रश व्यय, उत्पाद 
व ध्रौव्यरूप अपने धर्मोसि आलग्वित होते ६ुए एक साथ प्रतिभात होते हैं'। इसी प्रकार श्रशी 
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द्रव्यके उच्छिद्यममान (व्ययको प्राप्त हो रहे), उत्पद्ममाव व अवतिष्ठमान भावरूप तीन अ्रश 
व्यय, उत्पाद व ध्रौव्यरूप अपने धर्मसि आलम्बित होते हुए एक साथ प्रतिभात होते है | यह 
एक दूसरेके उपकारके समान है। जैसे गुरु शिष्यका उपकार विद्या पढ़ाकर करता हैं तथा 
शिष्य गुरुका उपकार रुपया पैसा द्रव्य देकर अथवा भक्तिसे सन्तोष देकर करता है । प्रत्येक 
द्रव्य उत्पाद व्यय श्रौव्यको ग्रालम्बता है । द्रव्य उत्पन्न होता है तो यह विकल्प नहीं करना 
चाहिए कि मैंने उत्पन्त किया | द्रव्यको उत्पन्न करनेकी शक्ति किसीमे नहीं है वह तो स्वय 
पैदा होता रहता है श्र नष्ट होता रहता है । दो का मिलकर एक परिणमन कभी नही होता 
है तथा एक द्रव्यकी दो पर्यायें कभी नहीं होती है । तब फिर यह कसे माना जा सकता है कि 
किसीके द्वारा द्रव्य उत्पन्त किया जा सकता है । झ्ात्मा और शरीर दोनो जुदे-जुदे परिणमन 
कर रहे है । 

हृश्यमान स्कंध एक चोज नहीं--एक स्कथ जे अनन्त परमाणुके सघातरूप हैं 
उसमे भी एक-एक करके अनत परमाणु होते है, वह सब जुदे-जुदे परिणम रहे है । उनमे जो 
प्रत्येककी एक-एक शक्ति है वह इसी तरह परिण॒म रहो है । निमित्तनमित्तिक भाव होनेके 
कारण आत्मा और शरीर एक स्थुलरूप बन जाता है तब भी एक नही रहता है । तभी तो 
आत्मा जितना है उतनेसे भावहृष्टिका बोध हो जाता है। यह जाननेसे कोई कठिनाई नही 
होती है । शरीर और आत्माकी मिलकर एक पर्याय यदि होती तो मुक्ति असम्भव थी । उसी 
तरह दो पर्यायें एक साथ मिल जावें या दो आत्मायें एक साथ मिल जावें, यह कभी नही 
होता है । अगर तुम मानो भी तो विकल्‍प ही करते रहो वहा केवल विकल्प पर्याय है । द्रव्य- 
हष्टिका भिन्‍न अनुभव रहता है और पर्यायदृष्टिका भिन्‍त रहता है । लेकिन एक द्रव्य दूसरे 
द्रव्यमे नही मिलता है और न एक पुदूगल दूसरे पुद्गलमे मिलता है । अगर जीव और पुदु- 
गल इन दो की मिलकर स्थुलतया यह व्यज्ञग एक पर्याय है । तो वहाँ भी शरीरके अस्तित्व 
में शरोरका परिणमन है तथा आत्माके अ्रस्तित्वमे श्रात्माका परिणमन है | एक दूसरेका 
परिणमन मिलकर इकट्ठा नही है । जैसे कोई मकानके छोटे दरवाजेमे से निकला, वहाँ चौखट 
सिरमे लग गई तो वहाँ खून भी निकल आनेपर भी या वेदसा होनेपर भी शरीरकी बात 
शरीरमे है, आत्माकी बात आत्मामे है । यही कारण है, किन्ही-किन्हीको अपने दूसरे ही काम 
की थुन रहती है। उस समय उन्हें छोटी-मोटी चोट हो जानेपर उसका कुछ ज्ञात ही नहीं 
होता ओर कामकी घुनमे मस्त रहते है । जितने द्रव्य है. उतनी पर्याय चल रही है। जितने 
कम स्कध हैं उनका उतना ही भिगन-भिन्‍न परिणमन हो रहा है जितने अ्रणु है । यह नही 


हो सकता है कि दो पर्याये एक द्रव्यको आ्राश्चित कर लेवें तथा एक-एक द्रव्य दो-दो पर्यायोको 
आश्िित कर लेबे । 
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प्रत्येक द्रव्यका परिणशसत उससें स्वयंसे है--अभी कानखजूरा| निकला तो उसने 
किसके पास जाकर क्षोभ किया ? आप लोग चार-चार छः-छः हाथ दूर बैठे हुए है तब भी 
क्या वह आपके पास पहुचा है ? नही पहुचा, फिर भी कुछ न कुछ व्याकुलता (हलन-चलन) 
आपमे हुई है 4 कुछ लोग तो डरकर दूर भाग गये थे । यह सबके उदयकर्मका नोकर्म या 
निमित्त तो जरूर था, किन्तु यह जो परिणमन हुआ है वह मेरा है या और किसीका है? 
सबका परिणमन सबसे अपना-अपना है | तब शाखा, स्कध, टहनिय्यां, पत्तेरूप श्रालम्बन एक 
दूसरेमे है, यह भी अ्रभेदको नहीं बता सकता है। आ्राश्रय, निर्भर श्रादि शब्दोमे ग्रालम्बन 
शब्द बढ़िया मिला । क्‍या शाखा, तना, मूल, पत्तेंरूपसे सबका समुदाय जो द्रव्य है वह पर्याय 
को आधित करके है ? क्या द्रव्यमे उत्पाद, व्यय, श्रीव्य है वे क्या द्रव्यको आ्राश्रय करके हैं 
या स्वतत्र हैं ? इसके एकान्त उत्तरमे दो घारणायें बन जाती है । इसमे दो रहस्य छिपे हैं । 
एक वैशेषिक लोग है जो उस तरहुके अ्रभिप्रायकोी प्रकट करने वाले हैं। भारतवर्षमे जितने 
दर्शनशास्त्र प्रचलित है उनमे प्राय'कर वैशेषिक दर्शनकी मुख्यता है। वैशेषिकको जानता 
कोई नही है कि कौन है । लेकिन कोईसा भी किसी भी मतका स्याद्वादको छोडकर ग्रथ उठा 
लो, उनमे वैशेषिक दर्शन प्राय मिल जायगा । ईसाई, पारसी, मुसलमान, चार्वाक, सनातन 
धर्म आदि सभीमे प्रायः आधे शास्त्र वैशेषिक मतके सिद्धातके होंगे । वे साक्षात्‌ प्रसिद्धिमे नही 
है, किन्तु प्रसिद्धि तो उपासनामे चलती है । 

मूल सबका अहिसा है--मुसलमान मुहम्मद साहबकी कल्पनाके अनुसार चलते हैं । 
एकने बताया कि पहले सब मुसलमान अहिसापुजारी या जैन थे । अरबमे मक्का मदीना उनका 
तीर्थस्थान है । उसमे एक पाटिया लगा है, उस पाटियेके अदर जैनमूर्तिया उत्कीरण हैं। उसे न 
तो वे निकालते है, न और किसीको निकालने देते हैं । जिस तरह बद्रीनाथमे सुनते थे कि वहाँ 
जैनमूर्ति है । उसके लिए सेकडो आदमी देख भी आये हैं कि वह जैनमूति है तथा उस मूर्तिके 
सरक्षकोंसे एछो तो वह भी कह देते हैं कि यह जैनोकी ही मूर्ति है। लेकिन ये और वे विशद 
रूपसे कह नही सकते हैं कि यह दिगम्बर जैनोंकी मूर्ति है। सुना है कि अरब देशमे एक बार 
एक व्यक्तिकी अश्रद्धा हो गई तो उसने विपरीत बात्तोका पोषण शुरू किया, किन्तु उसकी मां 
के आदेशसे मूर्तियाँ नही उठाई, पत्थरका पाटिया लगा दिया । जैनधमंमे बताया है कि जहां 
मोह और मद न हो वह जैनधर्म है । जैनमूतिका मुख पुर्वे दिशामे होता है और दर्शन करनेपर 
पश्चिमको मनुष्यका मुख रहता है, इससे वह पश्चिमकों मुख करते हैं, यह तो स्वाभाविक ही 
है । वही पद्धति उन सबमे है । प्राय यही तो होता है, अगर एक देशमे महगाई या मह्दी 
आ्राती है, तो दूसरे देशपर भी प्रभाव पडता है या कोई खोज _होवे तो उसका आराविष्कार भी 
दूसरे देशोंमे अपनाया जाता है । दूसरे देशमे क्या अपने ही देशसे किसी शहरमें घामिक प्रभा- 
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वना या कलह हो तो दूपरी जगह भी मनुष्योमें वह चिनगारी फोल जाती है, ग्रौर वे वैसा 
करनेके लिए तैयार हो जाते है । इसी कारणसे पश्चिममे सभी मुसलमान भाई मुह करते है 
नमाज पढते समय । भ्ररव रेगिस्तान है, रेत ही रेत अधिक पाई जाती है। वहाँ पानी जमीन 
मे काफी नीचे मिलता है। इससे पानी ज्यादा खर्च न हो, इससे मुनियो खरीखे टोटीदार 
कमण्डल, टोटीदार लोटा या डबला काममे लाते है तथा टेहुनीकी ओर उल्टे हाथ धोनेसे भी 
कम पानी खर्च होनेकी वजहसे कोचोंसे नीचेको हाथ घोते है तथा वह लोग जब मक्का मदीना 
जाते है तब ज, एकेन्द्रिय वनस्पति जीव तक नही मारते, यह अ्रहिसाकी अपेक्षा कुछ अशोमे हें 
तथा ध्यानमे एकाग्रता लानेके लिए कानोमे अ्रगुली लगाकर चिल्लाने लगे, तब उन्होने सोचा,- 
कोई कितना भी हल्ला मचावे, हमारे चिल्लानेके सामने किसका हल्ला वहाँ सुनाई देगा तथा 
अ्ररबमे गेह आदि पैदा न होतेसे अनुपयोगी पश्ुझ्सेसे पेटकी पूर्ति करने लगे हो तब दिनका 
बधन रखा हो याने शेप दिनोमे हिसा न करे । 

प्राचीन शास्त्रोमे जो वैशेषिक दर्शन है, उसमे क्रिया और गुण जुदे-जुदे माने है। 
उनके यहाँ जो क्रिया है वह अपने यहाँ उत्पाद है तथा जो गुण है वह अपने श्रौव्य है । तब 
उन्हे समभाया है कि क्रिया और गुण जुदे-जुदे नही है । दूसरी बात यह है रहस्यको कि यहाँ 
कर्ता कमंवाही ज्यादा थे ? एक द्रव्य दूसरेको परिणम। देता है। यह उनका अहड्भार था, 
उन्हे समभानेके लिए उत्पाद व्यय श्रौव्यकी व्याख्या बताई है कि वह जुदे नही है। अगर 
जुदा माना तो उत्पादको दूसरा द्रव्य मानना पडेगा । यहाँ अ्गृहीत व ग्रहीत मिथ्यात्व वालो 
दोनोको समझाया है। 

द्रव्य सभी त्रिलक्षणात्मक हैं--जिसमे शाखा, तना, टहनिया, पत्ते, फूल आ्रादिका 
समुदाय पाया जावे उसे समुदायी कहते है । उन सबका समूह-विशेष वह वृक्ष है । इन सबके 
द्वारा वह आलस्बित है । इस तरह उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य इन तिलक्षण युक्त पर्यायोसे लक्षित 
वह द्रव्य है । उससे भिन्‍त नही है । पर्यायोका समुदाय ही जिसमे समाया हुआ है, ऐसा वह 
द्रव्य है । अब कुछ वर्तमान स्थितिमे भी देखो ससारी शआरात्मा भी पर्यायोसे सहित है । पर्यायो 
को छोडकर आत्मा नही पाया जाता है । इस तरहसे देखनेपर पर्यायोने द्रव्योको आलम्बा तर 
तथा द्रव्य पर्यायोंके द्वारा आलम्बित होता है । द्रव्यसे पर्याय और पर्यायसे द्रव्य बना याने 
सिद्ध हुआ साधन, सिद्धि पर्यायसे द्रव्यकी निष्पत्ति है। यह इस तरह पर्यायोके समृहका नाम 
ही द्रव्य है तथा द्रव्यसे ही पर्याये उत्पन्न होती है । यह तो प्रसिद्ध ही है कि पर्यायोके द्वारा 
द्रव्य आलम्बित है तथा वह द्रव्य उत्पाद, व्यय, श्रौ्यके द्वारा आलम्बित है । कोई उत्पादका 
विचार करे तो उसके द्वारा नवीन निष्पत्तिका ज्ञान होता है. तथा व्ययका विचार करनेपर 
पर्यायका सहार मालूम होता है एवं प्लौव्यपर विचार करनेसे उत्पाद व्ययको ह्लोडकर एक 
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जुदी ही वस्तु स्थिरता है जो उत्पाद एवं व्यय दोनोका मूध्यवर्ती है। 
उत्पाद व्यय प्रोष्य श्राशिक धर्म है--जिस तरह बीज अ्रकुर और वृक्षका परस्पर 
एकमेक सम्बन्ध है, बीजके व्यय बिना अकुर उत्पन्त नही हो सकता तथा अकुरके उत्पाद 
बिना बीज व्यय नही और दोनोंके बिना वृक्ष नहीं है तथा वृक्षमे भी बीजका समुदाय है । 
बीज बोनेसे श्रकुर बन गया, यहाँ अकुरका उत्पाद और बीजका विनाश है, तथा पादपत्व 
धर्म बीजमे था व वृक्षके अकुर पत्ते श्राविमे भी है। पादप (वृक्ष) तो अशी है उनका समुदाय 
जो हुआ्ना वह एक एक करके सब अश है । यहाँ बीज तो भग लक्षरणमे देखा, अकुर उत्पाद 
लक्षणामे देखा गया तथा वृक्षत्व बीज व अक्रुर दोनोमे है । वह तीनो भग एक साथ प्रतिपन्‍्न 
होते है । अ्रश जो धर्म है वह उत्पाद व्यय प्रौव्य-इन सब पर्यायोंसे सहित है । वह तीनो जो 
भ्रश है--नष्ट होना उत्पद्ममान तथा स्थित होना--ये सब रहते हैं । यह उत्पाद व्यय ध्रौव्य 
इन तीन लक्षणोसे लक्षित है । वह तीनो एक साथ चलते है | द्रव्य यह भिन्‍न चीज नही है । 
हट फुट कलपनासे होती है--कहा जाता है तुमने हमसे नाता तोड लिया, अमुकने 
हमारी मण्डलीका व्यक्ति तोंड लिया । हालाँकि यहाँ नाता तथा पार्टीका आदमी तोडा नहीं 
गया है, भिन्‍नता द्शानेके लिए इस तरह कहा जाता है | इसी तरह यहाँ आचार्य महाराज 
द्रव्यकी भिन्‍नताकों तोड रहे है श्रर्थात्‌ द्रव्य उत्पाद व्यय श्रौव्यसे भिन्‍न नहीं है, सबका सब 
मिलकर एक ही द्रव्य है, ऐसा सिद्ध कर रहे है । उत्पाद व्यय भ्ौव्य श्रशोमे चलते हैं | भ्रगर 
यह मानो कि ये पर्यायोमे नहीं चलते है थे उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य द्रव्यके ही होते हैं तो द्रव्य 
- का उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य हुआ, यह अनिष्ट प्रसज्भ आ जायगा। ऐसा मानव लेनेपर साराका 
सारा विप्लव मच जायगा । यदि कहो कि द्रव्यका ही उत्पाद होता है तो उत्पादसे पहिले तो 
द्रव्य है हो नही, सो असत्‌का उत्पाद मानना पडेगा या जितने उत्पाद हैं उतने द्रव्य मानने 
पडेंगे भ्र्थात्‌ उत्पाद मुद्रित द्रब्योके अनन्तपना आ जायगा । इसका तात्पय यह है कि एक 
द्रब्यमे भूत भविष्य वर्तमान सब पर्यायें श्रनन्‍्त होती है, सो एक द्रव्यकी उन अनन्त पर्थायोको 
प्रत्येक पर्यायको एक-एक द्रव्य मानना पडेगा | यदि कहो कि द्रव्यका ही व्यय होता है तो 
सब द्रव्योका सहार होनेसे शून्यता आ जावेगी अथवा सत्‌का उच्छेद हो कह इसका 
तात्पय यह है कि व्यवस्था 'तो यह है कि एक द्रव्य है उसमे प्रति समयकी प विलीन 
होती रहती है । भ्रब पर्यायोंके विनाशकी जगह द्वव्यका विनाश मान लिया, सो लो द्रव्य ही 
मिट- गया । यह तो सबकी चर्चा है, सभी द्रव्य मिट गये । यदि वहो द्रव्यका ही श्रौव्य या 
द्रव्यका भ्रौव्य ही रहता है तो क्रमभावी भावों (पर्यायो) का तो अ्रभाव हो गया, इससे द्रव्य 
का हो अभाव हो जायगा अथवा उनमे अर्थक्रिया ही न रहेगी । भग उत्पाद हा प्रौव्य 
पर्यायोंके होते हैं. और वह द्रब्यके ही हैं, ऐसा मान लिया । सब द्रव्यो कैसी हुई ” अभ्नुल 
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हुई । क्षणमे भग हो गया, विप्लव मच गया तथा विताशको प्राप्त हो गई । श्र्थात्‌ इतने 
समय त्तक हृष्टिमे अई, फिर नष्ट हो गईं । इस तरह माननेपर यह हो जायगा, जैसे कि 
कहते कि हृष्ट पुष्ट छोटे बच्चोको बुरी (तिरछी) हृष्टिसे देखनेपर नजर लग जाती है उसी 
तरह द्रव्योके प्रति कटाक्ष किया गया है। यथा मोही जीव परपदार्थोवर बुरी नजर करते है 
तो वह उन्‍्हींको फसनेकी करण बनती है। द्रव्यपर कटाक्ष आया, सबकी सब द्रव्य कटाक्षित 
है तो क्या वह थोडे ही समयमे ही नष्ट हो जायेंगी या उन्हे नजर ढीट लग जायगी । अ्रगर 
द्रव्योकी इस त्तरहकी नजर लगने लगे तो वह क्षणभरमे कटाक्षित हो जायेंगी या समाप्त हो 
जायेगी । द्रव्य ही शुन्य हो जायगा । इन द्रव्योपर किसीका भी कटाक्ष नही ठहरता है । वह 
स्वय स्वतन्त्र सत है | 

चैतन्य विकास व चैतन्य प्रभु है--लोग तो ईश्वरका भी अपमान करनेमे नहीं 
चुकते । कहते है श्रमुक ईश्वरका अवतार हुए थे। अ्रवतार श्रर्थात्‌ उतरना, जिसने ईश्वर 
सज्ञाको मोक्षमे जानेसे प्राप्त कर पाई, उसे ही पुनः लोकमे उतारकर निन्‍दा की जाय । अगर 
कोई व्यक्ति १० वी कक्षामे पहुच जाये और उसे कहे यह तो प्राइमरीकी चोथी कक्षामे भरा 
गया तो उसका श्रपमान ही होगा । और यहाँ हम ईश्वरको पुन ससारमे उतारकर पतन 
करना चाहते है । कैसा हास्यपूर्ण व्यग है तथा यह क्या ईश्वरकी महिमा गाना है या 
कि उसको गालियाँ देना है ? अ्रगर कहो द्रव्य नही है तो सम्पूर्ण जगत शून्य हो जायगा, 
कहो द्रव्य शुन्य नही होगा तो अ्सदृकी उत्पत्ति हो जायगी । जिससे अनेक आपत्तियाँ आा 
जावेगी । है 

उत्पाद ब्यय मुलपझ्ूत द्रव्यक। नही--द्रव्यका उत्पाद होता है, यह मानोगे तब भी 
कहना ठीक नही है क्योकि उत्पाद तो द्रव्यकी पर्यायका होता है । द्रव्यका काम ही यह है कि 
प्रति समय श्रपूर्वे अपूर्वे पर्यायमे वरतते रहना । द्रव्य स्वभावसे हो परिणमनशील है । व्त॑ते 
रहना द्रव्यका स्वभाव है । वर्तते रहनेमे हृश्य उत्पन्न हुई वह नया मौलिक सत नही झा गया 
है, किन्तु वह सतकी ही दशा हुई है । अगर द्रव्यका ही उत्पाद व्यय क्रौव्य मानो तो क्‍या - 
दोष है ? यदि ऐसा मानो तो व्ययसे सत्‌का उच्छेद ही हो जायगा । अ्रगर द्रव्यका ही 
उत्पाद होता है तो अत्येक समयमे उत्पादसे मुद्रित जो द्रव्ये है उन द्रव्योकी अनन्तता हो 
जायगी अर्थात्‌ अ्रनतो द्रब्ये बन जायगी, जितनी दशा है वे सब द्रव्य कहलावेंगी, जैसा बौद्धोने 
एक सस्कारमे अनन्तो आत्माये मानी है। उनके यहाँ खत्म हुई दूसरी उत्पन्न हुई यह क्रम 
लगा रहना मानते है, यही क्षणभगुरपना है । उनके यहाँ जो श्राया वह नया द्रव्य है । 
जैन लोग कहते नयी-नयी दूसरी पर्याय है । द्रव्य तो उत्पादसे मुद्रित (रचित) था । 

व्यय भी पर्याय हृष्टिसे है--द्रव्यका ही व्यय मानोगे तो जगत द्रव्य शून्य हो 


जी ह प्रवचनसार प्रवदन 
जायेगा हे तथा द्रव्यसे उत्पाद मानमेपर अनन्त द्रव्य हो जायेंगे। सीधे रूपमे वही एक हो 
भ्रगुली है तो टेढी रूपमें वह एक थी, यदि ऐसा नही मानते तो यह भाव हुआ कि फिर नयी 
अगुली ही पैदा होना चाहिए श्र नई अगुली भी नहीं है तो अ्रसदका उत्पाद हो जायगा । 
जो वस्तु चाही वही प्रकट हो जाना चाहिए इच्छा करनेपर | तब घड़े हो घडे उत्पन्न हो 
सकते है, मनुष्य ही मनुष्य, चौकी, पत्थर आदि उत्पन्न हो जायेंगे तो सिर भी फूट जायेंगे । 
अर जो नही हैं उसका उत्पाद हो जायगा । द्रव्य उत्पन्न नही होता है द्रव्यकी पर्यायें उत्पन्न 
होती है, द्रव्य श्रपने स्वभावसे विपरीत नहीं परिणमता है । कहो द्रव्यमे ही प्रौव्य है तो उसमे 
यह श्रापत्ति रहती है कि द्रव्य श्रौष्यात्मक होते हुए भी उत्पाद व्ययसे सहित रहती है । वह 
उत्पाद व्ययसे जुदी नहीं रह सकती है। क्रमसे होने वाली जो पर्यायें हैं उनमे क्षशिकता 
जैसे है वैसे द्रव्यमें क्षरिकता श्रा जायगी । द्रव्यक्ा ही उत्पाद व्यय ध्रौव्य है, यह बात नही 
है । वह पर्याणोंमे ही घटित होना है । पर्यायें द्रव्यसे जुदी नही हैं । 

उत्पाद, व्यय, धश्रौव्य तो स्पष्ट है--आत्माके बारेमे भी विचारों । आत्मा एक पदार्थ 
है । वह प्रति समयमे नवीन-नवीन पर्यायें धारण करता रहता है | यह झात्मा पहले था, अब 
भी है भर आगे भी रहेगा । श्रात्माका स्वभाव ही इस तरहका है । उसमे उत्पाद व्यय क्रौव्य 
चलता रहता है । द्रव्यको धर वता है, भ्रौव्यमे कुछ भी अ्रदला-बदली नही होती है । द्रव्यके 
बलसे उत्पाद व्यय प्रोव्य है श्रर्थात्‌ श्रौव्यात्मक भी द्रव्यमान्र श्रूव है। उत्पाद व्यय श्रौव्य 
यह प्रेत्येक द्रव्यका एक स्वभाव ही है । जो सबने किसी न किसी रूपसे माना है | कुछ लोग 
कहते ज्ञानसे मोक्ष होता है । अज्ञान नष्ट हुआ और ज्ञान पैदा हुआ, यही तो मतलब रहा । 
जैन लोग भी यह मानते हैं कि ज्ञानसे मुक्ति है तथा और लोग भी कहते है कि ज्ञानसे मुक्ति 
होती है । अज्ञानावस्थामे जीव है, अज्ञानावस्था नष्ट हुई, शानावस्था पैदा हुई तथा श्रात्मा वही 
रही जो पहिले थी । यथार्थ चिन्तवन हुआ, यही मोक्षका उपाय है । कुछ भी कहो, बिना 
उत्पाद व्ययके कार्य नही निकल सकता । भोजन करनेपर क्षुधा दूर हो गई तथा उदरपूर्ति 
- होनेसे असन्तोषका व्यय हो गया तथा सन्तोषका उत्पाद हो गया । श्रतएव कहना होगा कि 
सब ,जगह उत्पाद व्यय प्रौव्यकी सिद्धि है। « | 

वस्तुस्वरूपका जयवाद--यहाँ आचार्य कहते है कि है उत्पाद व्यय प्रौष्यो | तुम 
पर्यायोको श्रालम्बो, और है पर्यायो ! तुम द्रव्यको श्रालस्बो । तो क्या ऐसा नहीं है, और 
श्राचार्य उन्हे हुक्म या आशीर्वाद दे रहे हैं क्या ? नही, बात तो ऐसी ही है श्रकाट्य | इस 
वस्तुसिद्धिकी सफलतासे सतुष्ट होकर आ्चाये जयवाद कर रहे है । भगवानसे कहते कि जय- 
वनन्‍्तों रहो । तो क्या वह तुम्हारे कहनेसे जयवन्ते हो रहे हैं? इसके पहले क्या वह जयवन्ते 
नही है ? यहाँ कह रहे है कि है उत्पाद व्यय झोव्य । तुम पर्यायोका आलम्बन करो | है 
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उत्पाद व्यय ध्रौव्य युक्त अशो | तुम द्रब्यका आलम्बन करो। उत्पाद व्यय श्रोव्यके द्वारा 
पर्याये ग्रालम्बित की जाती है । जो सही बात है उसे सिद्ध करनेके लिए सतोष मना रहे हैं । 
इस तरहसे कि पर्यायें द्रव्यका, द्रव्य पर्यायोका आलम्बन करो | जिस तरह बेटासे दादी खुश 
हो जावे तो कहती है कि 'बेटा चिरज्ञीव रहो, जुग-जुग जियो, नातन-पूतन फलो, दूधन कुल्ला 
करो, तुम्हारी खूब आयुबेल बढे ।' हालाँकि वह पूतरा बेटा हृष्टपुष्ठट समृद्धिशाली सब कुछ हैं, 
फिर तो इस दादीका उल्लास है | इसलिए वह सदव अच्छा ही अच्छा देखना चाहती है, कष्टो 
, को वह थोडे भी नहीं देखना चाहती, ग्रतएव मनकी आन्तरिक भावनायें प्रकट की जाती हैं । 
नही तो बेटेपर कष्ट भी आ जावे तो यह वृद्धा दूर करनेके लिए क्या कर सकती है ? केवल 
प्रेम बढ़ा सकती है या दवायें दे सकती है, किन्तु होनहारका निर्माण इसके हाथमे नहीं है । 
इसी तरह द्रव्योके लिए उनके सही लक्षणमे लोगोके चित्तमे विकार न आवे, इसकी कामनाये 
प्रमृतचन्दजी सूरिने की है । एक परिणतिकी सिद्धि की गई है। उत्पाद व्यय ध्रौव्यको यथार्थ 
नही जान रहे थे, अब जान गये तो हमे तो नवीन ही खोज है । उत्पाद व्यय श्रौव्य पर्यायोमे 
है व पर्याय द्रव्यमे है यह स्पष्ट हुआ । 

आत्मको जानकर भी जाननेसे परे ज्ञानशक्तिमय है--इससे प्रतीत होता है कि 
ग्रात्मा एक अजर ग्रम॒र स्वतन्त्र द्रव्य है तथा परिणमनशील भी है । वह अनादिकालसे कर्मा- 
घीन हो घूम रही है। अ्रतएव आत्मद्रव्यकों सामने मानकर भावोकी निर्मेलतामे वृद्धि करनेकी 
कोशिश सदैव करनी चाहिए । मलिन भावोसे बचते रहनेमे लाभ है। यह सब द्रव्योसे सम्बब 
रखता हुआा भी प्रात्मा निर्मल ज्ञेयाकार रहता है । भ्रब उत्पादिकका क्षण भेद खण्डित करके 
द्रव्यका स्वरूप प्रकट करते है, च्योतन करते है। द्रव्यपना तो है ही, उसे ज्ञानज्योतिमे प्रका- 
शित करते है। हि 

समवेद खलु दव्व सभवठिदिणाससण्णिददु हि । 
एकम्हि चेव समये तम्हा दव्व खु तत्तिदयं ॥१०२॥ 

द्रव्य सभव, स्थिति, विनाशसे सज्ित अ्रथोसे समवेत है । इसलिये एक ही समयमे 
द्रव्य तन्त्रितयात्मक है अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमय है । द्रव्य एक ही समयमे सभव (उत्पाद) 
स्थिति और विनाशसे सहित है। वह तीनोसे युक्त एकमेक होकर ही द्रव्य रहता है । यह 
अ्रक्रम हो गया है । मतलब उत्पाद व्यय ध्रौव्य सहित जो अर्थ सत्ता है उनसे समवेत है। भत्ते 
प्रकारसे सर्वागमे प्राप्त है। तादात्म्य सम्बंध है, समवेतमे सम व अव उपसगे है, इत. क्रिया 
है और पूरी क्रिया द्योतक सन्ञा है शर्थात्‌ जो भले प्रकारसे सर्वाज्मे व्याप्त होते है उसे सम- 
वेत कहते है । तो द्रव्य उताद व्यय ध्रौव्य कर सहित है या समवेत है। इसलिए वह तीनो 
मिलकर द्रव्य है। द्रव्य उत्पद व्यय भ्रौ्य उवभव वाला है। द्रव्यमे जो पदार्थ है वह भी 
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उत्पाद व्यय प्रीव्य कर सहित है। पदार्थमे स्वभाव पडा है कि वह प्रतिसमय श्रपुर्वे अपृर्व 
पर्यायोमें उत्पन्न होता रहता है, विलीन होता है तथा स्थित रहता है वनता | विगढता और 
बना रहता है | इसको बहुत-बहुत क्यों समझाया गया, अवश्य ही पदार्थ स्वभावसे उत्पन्न 
होते, विलीन होते तथा बने रहते है । यह सब बातें द्रव्यकों विरासतमे मिली है। अगर यह 
न माने तो अनेक विकल्प उठ खडे होंगे । 

द्रव्यफो पैदा करनेकी शक्ति किसीमे नहीं है- द्रव्य श्रपूर्व-अपूर्व पर्यायोमे चलत्ता 


है । यह जान गये कि द्र॒व्यको अन्य पैदा नही करता है। इससे कतृ त्वपनेकी वातका खडन , 


हो गया है । द्रव्य स्वभावसे पैदा होता है । यह कहनेसे पर्याय या क्रिया द्रव्यसे भिन्न नही 
है । यह न माननेपर क्रियायें द्रव्यादि यह भिन्‍न है, इस तरह भेद मानना पड़ेगा । इस तरह 
एक वस्तुकी बात श्रन्यसे न छेडना चाहिए । नही तो आत्माकी क्रियामे भी भिन्‍नता माननी 
पड़ेगी । त्तब कल्याण मांगे बाधा उपस्थित होगी । भिन्‍त एक नही बनेगा तब फिर स्वानुभव 
नाम किसका रहेगा ? स्व जुदा और शअन्ुभत्र जुदा कहने लगो तो निविकल्पता कैसे आवेगी ? 
फिर इस तरह पद-पदयर आपत्तियाँ आरा जावेगी । निविकल्पता तब आती है जब द्रव्यवा 
अभेद अनुभव होता है। 
मोह दूर कैसे होता है--द्रव्य स्वभावसे उत्पन्न होता है, यह प्रतीति होनेपर.मोहो 
'जीवोके कतु त्वका भाव खत्म हो जाता है। मैंने श्रमुक मकान दुकान बनाई, पुत्र भाई श्रादि 
का पालन-पोपरा किया झ्रादि विकल्प भी छूट जाते है। क्योकि पर्यायसे द्रव्य द्वारा ही बनने 
का विश्वास आने लगता है । इस विश्वाससे मोह दूर होता है । 
ध्यान उपयोगके लिए तत्त्व ही मुख्य है । द्वव्यमे पर्यायें स्वभावसे विलीन होती हैं । 
यदि ऐसा न माना जावे तो अर्थ हुआ कि द्वव्यकी पर्यायें | किसी श्रन्यके द्वारा व्ययको प्राप्त 
होती है । द्रव्यका व्यय तब तो पराघधीन ठहर जायगा । परावीन रहनेसे सूचना देनी पडगी । 
किसीको स्मरण न रहा तब उत्तरपर्याय ही क्‍या बनेगी ? द्रव्यकी पर्याय स्वभावसे द्रव्यमे 
विलीन हो जाती है । यह अ्रहद्भार जो लगा है वह मिटा कठिन है कि द्रव्यकी पर्यायें मेरे 
द्वारा नष्ट होतो है, भिठ्ा संकता हूं, यह बुद्धि होनेपर कर्तापना अपनेको सिद्ध करना चाहता 
है, जो कि कहना कोई' अर्थ नही रखता, इसे पहले खण्डित कर चुके हैं । 
द्रव्यस्वभावके ज्ञानकी सहिमा--द्रव्यमे पर्यायें स्वभावसे विलीन होती है । द्रव्य स्व- 
भावसे स्थिर रहता है । यह दृष्टि श्ानेपर सब शकायें चकनाचूर हो जाती हैं । इस तरहकी 
जो भी विशेष बातें है उन्हें विज्ञान युक्तिसे देख लेवें। जब यह तत्त्व चित्तमे समा जाता है 
तब सतोष होता है, जो घबडाहटका नाम नही लेता । सभी पदा4 अपनी सहायतापर ह्दी 
स्थित है । लेकिन जी अ्रपना सहायक दूस रेको मानते ; है तथा दूसरेकी सहायंता करने वाले 
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अपनेको मानते है उसे ही अनेक तरहके विकल्पजाल गाते है । विकल्पजालोसे बह बच पाता 
है जिसने मान लिया है--अनन्तानन्त पुद्गल, अनन्त जीवद्रव्य तथा एक धर्मद्रव्य, एक अवमें- 
द्रव्य, एक झाकाशद्रव्य और असख्यात कालद्रव्य इन सबसे रहित मैं एक निराला हू । वह 
अपने वलसे रहेगा एवं अशान्तिका पात्र नही बनेगा । जिसने यह समझा है कि मेरे सहाय यह 
लोग है या मै इनकी सहायता करता हु उसे कितने विकल्पजाल नही करना पड़ते ? द्रव्य स्व- 
भावसे विलीन होता है, स्वभावसे अवस्थित रहता है तथा स्वभावसे ही उत्पन्न होता है। 
चुकि वह द्रव्य पर्यायसे भिन्न नही है । यहा द्रव्यक। वन किया गया है | मै भी एक द्रव्य 
हु, तुम भी एक द्रव्य हो, सभी अ्रपनी स्वतत्न सत्ता रखते है । द्रव्यका स्वभाव ही ऐसा है कि 
प्रतिसमय श्रपूर्व अपूर्व पर्यायोमे आता है तथा पूर्व पूर्व पर्यायें उसमे विलीन होती है श्ौर 
द्रव्यत्व बना रहता है, इसलिए वह विलक्षरासे युक्त द्रव्य ही है । 

प्राकृतिक शड्भा--यहाँ कोई शड्भूग करते है--बहुत सुना, किन्तु व्यवस्थित बुद्धि नहीं 
हो सकी । जो वस्तुका जन्मक्षण है या पदार्थंकी उत्पत्तिका समय है वह उत्पन्च करनेमे ही 
लगा है । व्ययके कार्यमे उसकी शक्ति नही लग रही है । पर्याय उत्पन्न हुई यह उत्पत्तिका ही 
समय है, वहा व्ययका कार्य नही होना चाहिए । लम्बी शद्भू होते हुए भी शकामे व्यवस्थित 
बुद्धि रखना है । «ते पर्यायके उत्पादका समय है वह उसीमे व्याप्त है | उत्पादके समय उत्पाद 
ही है, यह शड्भूगक,र कह रहा है कि एक समयमें अपोजिट (उल्टे) दोनों काम होते रहेगे । 
पदार्थंके ध्रूव रहनेका जो समय है उसके ग्रन्तरालमे उत्पाद व्यय दुललिता होनेसे हटानेपर 
नही हटाये जा सके । जो हठात्‌ बनकर रहे उसे दुललित कहते है । जो स्थितिका समय है 
वह जन्मके व नाशका समय नही होना चाहिए । जब उत्पाद हुआ तब उत्पाद कहना चाहिए 
एवं व्ययके समय व्यय कहना चाहिए श्र अब क्रौव्य हुआ, इस तरह होना चाहिए । इस 
तरह दुनियाके कार्य चलते हुए भी नाश, उत्पाद तथा स्थिति यह समभमे नही ञ्ाता । उत्पाद 
रहनेपर उत्पाद ही रहने दिया जाय, क्योकि उत्पत्तिके समयमें मरणकी चर्चा शोभा नही 
देती । जो जन्मका समय है वह उसीमे हो व्याप्त है, जो व्ययक्रा समय है वह उसोमे व्याप्त है 
तथा जो स्थितिका समय है वह उसीमे व्याप्त है । ऐसी शकाकार शका करता है । 

उक्त शंकाका उत्तर--इसे बच्चे भी जानते हैं कि उत्पाद व्यय ध्रौव्य तीनो साथ 
रहते है । यह तो ठीक है पर उसे स्पष्ट समझे तब है ना । व्ययकी बात होते समय उत्पाद 
भी उसी समय नियमसे हो जाता है । नाशका क्षण तभी आवेगा जब उत्पत्तिका समय होगा। 
प्रश्न--वस्तु उत्पन्न तो हुई नही और नाश कहते हो कि यह नही हो सकता । जो नाशका 
क्षण है वह मिलेगा कैसे ? जब उत्पन्न हो चुकेगा तब नाशकी बात आवेगी । उत्पन्न हो 
गया और उसी समय नप्ट भी हो गया, यह कैसे बनेगा ? नाशका लक्षण उत्पन्न तथा स्थिति 
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का लक्षण एक नहीं है, फिर भी उत्पाद व्यय एक समय मान तो लो तुमने द्रव्यके प्राण ही 
घोट डाले कि उसी एक ही समयमे उत्पन्न और नाश हो रहा है । जो नाश होता वह जन्मता 
नही, जो जन्मता वह नाश नही । इस तरह हम उत्प|दिकमे विचार करते है तो यहा विशेष 
तौरसे विचार करनेपर बहुत विचार करनेपर भी उत्पादादिक क्षणभेद हमारे हृदयमे उत्तरता 
है । वस्तुका उत्पाद उसी समय होगा जब उत्पन्नकी शक्ति होगी। नाशका समय होता है 
तभी व्यय होता है तथा ठहरनेके समयपर ही ठहरना चाहिए । इस प्रकार तीनो कार्य एक 
साथ नही हो सकते । उत्पाद स्थिति और व्यय इस तरहका क्रम शकाकारकी समभमे श्राया । 
'आचार्य श्रमृतचन्द जी छूरि समाधान करते है कि भाई “द्रव्य ही' अपने द्वारा उत्पन्न होता है, 
अपने द्वारा नष्ट होता है व अपने ही द्वारा स्थित रहता है” यदि ऐसा माना जाता तो यह 
क्षएभेद अवश्य हृदयभूमिमे उतरता, किन्तु ऐसा तो माना ही नहीं गया । पर्यायोका ही तो 
उत्पाद है, पर्यायोका ही व्यय है, पर्यायोका ही एक प्रवाहरूप ध्ौव्य है | इसमे क्षणभेदकी 
'बात कहासे उठावोगे ? जैसे कि घडा बनने व सृत्पिण्ड मिटने व मृत्तिका बने रहनेमे यह बात 
देखें---कुम्हार, दण्ड, चक्र आदिसे आरोप्यमाण सस्कारकी सन्निधि होनेपर वर्धभान (घडा) 
'उत्पन्न हुआ तो यहा घडेका जो जन्मक्षण है वही तो मृत्पिण्डका नाशक्षण है श्ौर खूब परख 
लो, वही सभय मृत्तिकाकी स्थितिका भी है। इसी प्रकार अ्रन्तरड्भ वहिरज्भ साधनोंसे आरो- 
प्यमाण सस्कारकी सन्निधिमे द्रव्यकी उत्तरपर्यायका उत्पाद हुआ । जो उत्तरपर्यायके उत्पाद 
का समय है वही तो अनन्तर पूर्वपर्यायके नाशका क्षण है और खूब परख लो, वही समय 
द्रव्यत्वकी स्थितिका है । जैसे देखा ना, घडा है, उसका बनना, फूटना तथा मिट्टी रहना, यह 
अ्रवस्थाये तीनो एक साथ हुईं । इसी तरह प्रत्येक पदार्थमे पर्याये उत्पन्न श्रवस्थित तथा नाश 
- को प्राप्त एक साथ होती हैं, यह प्रतीति हो जानेपर श्रात्मामे प्रकाश हो जायेगा एवं सारे भ्रम 
ध्वस्त हो जायेंगे । जब प्रत्येक वस्तु स्वभाव उत्पन्न, विलीन तथा श्रवस्थित रहती है, फिर 
श्रागे कहनेको मौका ही नहीं रह जाता । अगर कोई अधे भनुष्यसे पूछे कि तुम्हे क्या चाहिए ? 
तो वह दो आाखोको छोडकर और कुछ नही माँगेगा | इसी तरह हम दुखियोको वह ज्योति 
चाहिए जिससे सारे दुर्ख ध्वस्त हो जावें। इतना लम्बा-चौडा प्रकरण होनेपर तत्त्व यही 
उनकलता है कि द्रव्य वही उत्पाद व्यय श्रौव्यसे युक्त है । दिगम्बर जैनाचार्योकी प्रत्येक बात 
सत्य होती है । भ्रगर आप उत्पाद व्यय घ्रौव्यको समभनेके लिए साक्षात्‌ झाँखोंसे देखना चाहो 
तो गेहू, चना वगैरा पेटीमे बन्द करके दो-तीन वर्षकों रख छोडो, उनमे उतने समयमे कुछ न 
कुछ परिवतेन होकर मिल जायगा । कोई कुछ करने तो नहीं गया और परिवर्तेत हो गया 
अर्थात्‌ छुन लग जानेसे कुछ हिस्सा श्राटे रूप परिणम जाया तथा गेह भी रहा आयेगा 
और कुछ गेह॒की ण्याय नष्ट व्यय भी हो जायगी । अतएवं वहना होगा कि प्रत्येक द्रव्यका 
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स्वभावसे विकसित होना, विलीन होना और अवस्थित रहना ही तीनो कार्य एक साथ है । 
प्रत्येक वस्तु स्वयमे उत्पाद व्यय श्रव्ययुक्त है, अतः अत्यन्त स्वतंत्र है--मैं किसीका 
कर्ता नही, मेरा कोई उपकार करने वाला नही है । यह व्यथंका अहकार कर रहा था, अमुक 
को मैने बनाया, धत कमाया, उत्पन्न किया आदि अथवा मै उक्त कोई काये करता हूं, कर 
सकूगा, इन विकल्पोसे कोई लाभ नहीं होगा । इन विषयभोगने जन्म-जन्ममें अ्रनेक दु ख दिये, 
फिर भी उन्हीमे लिप्त है। भला उनका कौनसा सुख मिलनेका है ? उनका जितना सेवन किया 
जायगा उतना ही ताप बढ़ेगा । इन विकल्पोसे पिण्ड छुडाकर परमपिताके ध्यानमे अपने सर्वस्व 
को लगा देवे तब सब कुछ मिलनेका है । द्रोणाचार्यने वृक्षपर कागजकी चिडिथा रखकर सर्वे 
शिष्योसे पूछा कि तुम्हे क्या दिखता है ? कोई वृक्ष कहे, कोई पत्ते, ड/लिया तया कोई चिडिया 
बतावे । लेकिन जब अजु नसे पूछा गया तो उसने कहा कि हमे आँखके सिवाय (चिडियाकों) 
कुछ नही दिखता । जब इस तरह॒की ध्यानकी एकाग्रता ञ्रा जावे कि आत्माके अलावा कुछ 
नही दिखता । उस समय कोई निन्‍दा करता रहे या तुम्हारी चुगली करे, कष्ट देनेका प्रयत्त 
करे, द्रव्य हरणकों विच।रे, शरीर विदारणकी सोचे तब भी तेरे श्ात्मप्रभुका कुछ भी नो 
जानेका है । पुजन॒ करते समथ पढा जाता है--भअहँन्‌ पुराण पुरुषोत्तम पावनानि, वस्तूनि 
नूनमखिलान्ययमेक एवं। अस्मिन ज्वलद विमल केवल बोधवह्नौ, पुण्य समग्रमहमेकमना 
जुहोमि ॥। हे अरहए भगवान्‌ ! पुराण पुरुषोत्तम | सै जो अ्रष्ट द्रव्य चढा रहा हू, यह मुझे एक 
ही मालूम पड रहे, उसे मैं जुहोमि, चढाता हू । यही नही मै सम्पूर्ण वस्तुग्रोक। होम व रा हू 
अर्थात्‌ में उन सबसे मोह छोड विरक्त होता हु | इसपर भी सन्तोपष नहीं, तब कहता कि मेरे 
पुण्यभाव जो ससार वैभवका कारण है, उसे भी मैं छोडता हू । केवल अपना स्वात्मानुभव 
स्वरूप ही ग्रहण करता हु। जित पुण्यभावके द्वारा कर्म बँवते थे उसे भी होमता हू । यही 
पूजा सच्ची पूजा है, न कि बदलेमे कुछ माँगना। 
द्रच्यमें उत्पाद, व्यय व श्रौष्य एक साथ हैं--द्रव्यके उत्पाद व व्ययके समय जुदे-जुदे 
नही है । व्ययका क्षण जुदा है तथा उत्पादका क्षण जुदा है, श्रगर यह बात सिद्ध हो जाय तो 
द्रव्यको अपने ही द्वारा उत्पन्न होना चाहिए व अपने ही द्वारा नष्ट होना चाहिए तथा स्थिर 
भी अपने वलपर कुछ अन्य चीज होना चाहिए तो तुम्हारी शका सिद्ध हो जायगी । तब क्षण- 
भेदकी जरूरत पड़ेगी । ऐसा होनेपर उत्पाद व्यय श्रौव्य तीनोका क्षण और-और मानना 
पडेगा । परल्तु इसको तो माता नही हैं कि द्रव्यको ही उत्पाद व्यय ध्रौव्य माना है । वह 
पर्यायोमे रहकर उत्पाद व्यय प्रौभ्यको प्राप्त होता है । वह ,तीनो असंमय है | अगर यह नष्ट 
नही माना जायगा तो श्रौव्य विस स्मयमे व हेगे, उत्पाद किस समयको कहेंगे व व्यय भी 
विस समयवे करेंगे ? मृत्पिए्ड्से घह्य दवाया गया । रहाँ घबेकी उत्पत्ति तथा मृत्पिण्डवा 
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विनाश (व्यय) हो गया और मिट्टीका सख्भाव दोनो अवस्थाश्रोमे रहा कहलाया । शड़ू।कारकी 
शद्भूा यह थी, मृतिपिण्डका समय जुदा होता है, घडा बननेका समय जुदा होता है और स्थित 
रहनेका समय अलग होता है । समय जुदा-जुदा तो तब हो सकता है जब हम मिट्टीका ही 
उत्पाद मानते, मिट्टीका ही व्यय मानते तथा मिट्टीको हो ध्रौव्य मानते । तब तुम्हारा कहना 
ठीक था । जिस समय मृत्पिण्डका व्यय हुआ, उस समय मिट्टी नष्ट नही हुई, मिट्टी वही है 
तथा मृत्पिण्डसे घडेकी उत्पत्ति हुई, तो क्षणभेद कैसे हो सकता है ? पूर्व पर्यायका व्यय किया 
तो उत्तर पर्यायका उत्पाद हो गया या उत्तरपर्यायका उत्पाद तथा पुर्वेपर्यायका व्यय यह क्रम 
चलते हुए भी दोनो कार्य साथमे होते हैं । जैसे मृत्पिण्डका अ्रभाव घडेके सद्भाव रूपभे है। 
किसीके घरमे पडौसीका लडका गिलास फोड जावे तो काँचके टुकडे लेकर लडकेके माँ-वापकों 
बताने जाता है और कहता है कि देखो तुम्हारे लड़केने हमारा काचका गिलांस फोड दिया । 
हालाँकि वहाँ गिलास नही है, लेकिन पूर्वमे गिलास था, इसलिए वह गिलासका ही भाग है। 
गिलासका अ्रभाव वहाँ उन टुकडोके सखद्भावरूपमे है, इससे सिद्ध हुआ अभाव सझ्भावरूप होता 
है । पर्यायकी स्थिति भी एक समय है। वही व्यय तथा उत्पत्तिका समय है । उसीको व्यय 
कहते हैं तथा वही उत्पत्तिको प्राप्त होता है। इस तरह क्षणभेद नहीं है । 
पर्यायमात्र ही द्रब्य भत्त समफो--पर्याय ही को द्रव्य नहीं मानना चाहिए । जिसने 
पर्यायको द्रव्य माना, उसे गालियाँ मिल रही है। पर्यायमे सलग्न व्यक्तिका कौन श्रादर 
करता है ? स्नोतभूत द्रव्य श्रमादिकालसे है । ऐसा कौनसा द्रव्य है जो नथा बन रहा है तथा 
पुराना मिट रहा है | कोई भी द्रव्य मुलसे नष्ट नही होता तथा 'पुरानेके श्राधारकों छोडकर 
तया द्रव्य उत्पन्न नहीं होता । देखो--जैसे घडा, मृत्पिण्ड व भृत्तिकात्वमे प्रत्येकमे रहने 
वाले उत्पाद, व्यय व प्रौव्य त्रिस्वभावस्पशिनी (तीनो स्वभावका स्पर्श करने वाली) मृत्तिकामे 
सामस्त्यरूपसे एक समयमे ही देखे जाते हैं। इसी प्रकार उत्तरपर्याय, पृर्व॑र्पर्याय व द्रव्यत्वमे 
प्रत्येकमे रहने वाले उत्पाद, व्यय व धौव्य त्रिस्वभावस्पर्शी द्रव्यमे सामस्त्यरूपसे एक समयमे 
हो देखे जाते है। इससे यही सिद्ध हुआ ना कि उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य सब एक ही समयमे' 
अर्थात्‌ साथ-साथ ही है | श्रव॒ भर देखों--जैसे घड।, मृत्पिण्ड व मृत्तिकाकालमें रहने वाले 
उत्पाद, व्यय व ञ्रौव्य मिट्टी ही है, कोई श्रन्य पदार्थ तो नहीं । इसी प्रकार उत्तरपर्याय, पूर्व- 
पर्याय व द्वव्यत्वमें रहने वाले उत्पाद, व्यय व प्लौव्य द्रव्य ही तो हैं, र्थान्तर नही हैं । भैया 
द्रव्यका स्वरूप अच्छी तरह समभमे आ्राता हैं तो द्रव्यकी स्वतंत्रता समभमे आ जाती है, भर 
जब द्रव्यकी स्वतत्रता समभमे आती है तब मोह ठहर नहीं सकता | जिनके वस्तुस्वरूपका 
अवगत नहीं है वे ही बहिरात्मा परपदार्थोकी ओर भ्राइृष्ट होकर व्यर्थेका नाच नचाते हैं। 
मदारी लोगोकों देखा होगा--वह डमरू डम-डम-डम-डम करके बजाते चलते है भौर 
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भीड इकट्ठी होनेपर अपना खेल शुरू करते है । कई खेल दिखाते-दिखाते किसी लडकेको जमूडा 
बनाकर कहता है कि बोलो जनूड़े क्या खाञ्मोगे ? जमूडेदाऊ ,कहते है कि मथुराक्के पेड़े या 
आगराका पेठा खायेंगे | तब फिर वह हाथकी सफाईसे पेडे और पेठा तैयार दिखा देता है । 
लेकिन वहु पेडा और पेठा केवल मुहमे पानी भरने मात्रको होता है । कुछ दिखाना मात्र है । 
खानेके लिए कुछ नही मिलता जमूडेको । जमूड़े जैसेके तैसे रह जाते है। प्रगर उनमे जीव- 
जन्तु, रुपया, पैसे, पेडा, मिठाई या फल आदि बनानेकी ताकत होती तो वह स्वय क्यो इस 
तरहके पैसे-पैसेको अपना खेल दिखाते फिरते ? यही हाल हम ससारी जीवोका हो रहा है । 
यह मनमोहक पदार्थ जमूडे बनाकर श्राते है श्रौर हमे खूब नाच नचाते ;है। हम उनको सेवा 
करते है दिन-रात, और वह अपना लुभावता रूप दिखाकर हमसे विदा ले जाते है'। हमे कुछ 
नही मिलता । अगर उन पदार्थोने विदा लेनेमे देर को तो पहले वह हमारी इस पर्यायसे विदा 
कर देते हैं। यह चक्र सदेव चलता ही रहता है। इसमे कोई क्या सुधार करेगा ? सुधार 
करना है तो अपने आझात्मद्रव्यकों सबसे भिन्‍न निराला अनुभव किया जाय । यह सब पर्यायोके 
ही खेल है । 
लया द्रव्य न उत्पन्न हुआ और न होगा - मनुष्यपर्यायका व्यय हुम्ना तथा देवपर्याय 
की उत्पत्ति हुई, लेकिन आत्मद्रव्य जो पहले था वही स्थित है, उसमे तबदीली नहीं हुई । 
अतएव द्रव्य अपने आ्राग किसी पर्यायरूपमें उत्पन्न होता हैं तथा खूब ही स्थित रहता है एवं 
स्वत्त ही पूर्वपर्यायके भ्रभावरूपमें नष्ट होता रहता है । यह बात माननेसे बहुतसे सन्देह समाप् 
हो जाते है। जैसे कुलाल, दड, चक्र, चीवर बाह्य पदार्थ हैं, इनसे आरोपमान सस्कारोकी 
सन्निधि होनेसे वर्धभान (बढता हुआ घडा) का जो जन्मक्षण है वहीं भृत्पिण्डके नाशका क्षरा 
है तथा वर्धमानके उत्पाद व मृत्पिण्डके नाशमे रहने वाला व मूल तत्त्वकी स्थितिका क्षण एक 
है । मृत्पिण्डको कुम्हारके द्वारा धीरे-धीरे बढ़ाया जाता है । सो वद्धमान है तथा _ छोटे-छोटे 
डबलोको कुम्हार ठोक-ठोककर घडा तैयार करता है, सो घडा है । इसके पूर्व चडा नही है । 
ठुक-पिटकर घडा तैयार हो जाता है | फूटा होनेपर कुम्हार पानी तथा मिट्टीके घोलसे जोडता 
जाता है । राख उसके लिए ठोकतें समय बनने वाले घड़ेपर जरूरी होती है एवं घडा बनमनेपर' 
फूठे घडेके मुहपर (घघधरा) उसे सूखनेको जमा देता है | तत्पश्चात्‌ (पककर पक्‍क्रा घडा बन 
जाता है। पानी भरे जानेपर उसीको कलश भी कहते है । इन सब पर्यायोमें क्षणमे उत्पाद 
व्यय झ्लोव्य है । साघनन्दि मुनि कुम्हारके यहाँ रहने लगे थे । उन्होने भी वहाँ थप-यप करना, 
मिट्टी कमाना, झ|वा लगाना कार्य देखा होगा व बिया होगा । उन्होने उसी वातावरणमे एक 
महत्त्वपूर्ण स्तुति बताई थी । वहाँ सुनिके जीवमसे प्रतिक्षण उत्पाद व्यय श्रौव्य है । वर्धमानके 
बाद सामान्यतया घड़ा कहते है । वर्बमानका झो उन्‍्प्र८ण है उससे झारोपित होनेपर पदार्थ 
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भामान्य नियत है। कोई पदार्थ ईुककर नहीं बनता । जैसी योग्यता होती है, उसो तरहका 
निमित्तन॑मित्तिक सम्न्ध मिल जानेपर वैसी पर्याय बनती है । अक्षुण्णा द्रव्यमे यथायोग्य सब्नि- 
तात्त वे सम्बंध पाकर पर्याय पैदा होती है । किसीने उसकी रचना नही की है । जिन किस्मों 
की योग्यता होती है उसी तरहका वाह्म सन्निधान मिट जाता हैं तो वह निमित्त होता है'। द्रव्य 
अपने अश्लुण्णपनेसे जुदा नहीं होता । जो वर्धमानकी उत्पत्ति है वही व्ययका क्षण है तथा 
स्थितिका क्षण भी वही है । 
नय पक्षके श्राग्रह व्याधिका नय पक्ष इलाज--किसी व्यक्तिको अगर शरीरमे ग्र्मीका 
रोग हो जाय तो उसको शीतल गुण वाली दवा दी जाती है, उसमे भो कुछ गर्मपनकी दवा 
साथमे रहती है । नहीं तो शरीरमे जाकर वह नुक्सान कर जावेगी । उसी तरह ठंडका रोग 
हो जाने वाले व्यक्तिको गर्म दवा दी जाती है। उसमें शीतल दवाके श्रशका ध्यान रखना 
जरूरी है, हीनाधिकता होनी चाहिए, नहीं तो ठड' गर्मका रोग सन्निपातका रोग हो जायेगा । 
इसी तरह जो अपनेमे यह धारणा बनाये बैठा है कि मैं किसीको कर देता हू, मेरे द्वारा ही 
यह कार्य चलता है, उनके लिए निश्चयनयका इलाज है, वह कार्यकारी है। कोई निश्चयपक्ष 
के रोगी हैं तो ये कहते हैं कि झ्रात्मामे सब पर्याय हैं, स्वभावसे प्रकट होती हैं, उनकी दृधिमे 
उनका इलाज ही नहीं क्या ? जब स्वभावसे होती हैं तो श्रब क्या करे ” उनके लिये व्यव- 
हारका इलाज है । उसमे भी स्याह्वांदका जो ध्यान रखा गया है, उसका अनुसरण करना 
चाहिए । उसका पक्ष भी साथमे रहनेपते कार्य चलेगा । व्यवहार बिना भी तो कोई कार्य नही 
हो सकता । निश्चयनयको लेकर कोई मुनिको भी श्राहार न दे तो तीर्थके प्राण ही सकटमे 
डाल देगा । निश्चयनय बिना तो समाधिकी पात्रता नहीं आवेगी । श्रगर एककी बुराई है तो 
सबपर उसे घटित नही करना चाहिए । कोई एकान्तके भी रोगी हैं तो उनकी भी चिकित्सा 
करनी चाहिए श्रनेकान्तसे । इस तरहका कोई ग्रन्थ नही मिलेगा, जिसमे निश्चयके साथ व्यव- 
हारका वर्णन नहीं किया गया हो । समयसारकी एक गाथा व प्रकरण भी इस तरहका नही 
है जिसमे निश्चयके साथ व्यवहारका वर्णन न हो तथा व्यवहार एकान्त भी नही मिलेगा । 
तत्त्वार्थसूत्र (मोक्षशास्त्र) में सामान्यज्ञान होते हुए ही निश्चय 4 व्यवहारका वन साथ-साथ 
चलता है । 'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रारिं मोक्षमार्ग ।! इसमे सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र व्यव.र 
है तथा मोक्षमार्ग निश्चय है । 'तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्दर्शनम! तत्त्वोका अर्थ याने वस्तुस्वरूप 
सहित श्रद्धाल करना व्यवहार हैं और सम्यग्दर्शन निश्चय है । तस्निसगगदिविगमाज !। इसमे 
निसर्गज सम्यग्दर्शन निश्चयनयका प्रतीक है और अधिगमज सम्यग्दशन व्यवहारनयका प्रतीक 
ध सवरनिर्जरामोक्षास्ततत्व” इस सूत्रमे जीव, श्रजीव, आखव, बंध, 


है । जीवा जीव|श्व बन्ध | ० 
सब्र, निजेरा भर मोक्ष त्यवहारनयसे हैं व तत्त्व निश्चयनयसे है। इसी तरह प्रत्येक सूत्र 
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ग्र्थ निकल सकता है। ये आचार्य भी स्याह्ादके दितने मंजे हुए पुरुष थे कि बात बातमे बात 
यथार्थ चल रही है। 

हितदृष्टि निश्चयनयमें ध्वनित होती है--केवल निश्चयनय है तथा व्यवहारनय नहीं 
है ऐसा तो नही है । प्रमाण न हो तो वह बात कैसे मानी जाय या जानी जा सकती है ? 
निश्चयनय वीतरागताका निमित्त है। जिस दिन तत्त्वका यथार्थ निश्चय होगा उस दिन व्यव« 
हारसे सभी मुख मोड लेंगे । जो वर्धभान (घडा बनने) का समय है वही नाशका समय है । 
उत्पत्तिमे पृव॑पर्यायका नाश तथा उत्तरपर्यायकी उत्पत्ति है। व्ययमे पूर्वपर्यायका ध्यय उत्तर- 
पर्यायका उत्पाद है। स्थिति सदा है । इस तरह सत्‌की पहिचान होती है । मै भी सत्‌ हू । 
नवीन-नवीन पर्याय प्रगट होती है तथा पुरानी पर्यायका विनाश होता है। कोई नया द्रव्य 
उत्पन्त नही होता तथा पुराना द्रव्य विलीन नहीं होता है। उन दोनो समयोमे रहने वाला 
स्थितिका काल है। मैं एक होकर नवीन पर्यायमे जाता हू तथा पुरानी पर्यायको छोडता हू । 
एक ही समयमे उत्तरपर्यायका उत्पाद व पूव्वपर्यायका नाश होगा । देख लो श्रसलियत, जो 
सहज निरपेक्ष ध्र्‌व तत्त्व है उसे तो देखता जानता कौन है और जो मायाजाल है उसपर ही 
प्राणी हामी हो रहे है । वस्तुकी इस त्रितयात्मकताको ही कुछ दाशनिकोको प्रामाणिक अखण्ड 
की दृष्टि न रखकर अद्वेत व माया--इन दो प्रकारोमे रखना पडा है। इसपर प्रश्न होना 
प्राकृतिक है कि मायाका शआ्राधघार क्‍या है ? तब इख्बके उत्तर अ्रनेक कल्पे जान पड़े । 

देखो मोहकी लीला--जो क्षणभरको ठहरते व नष्ट हो जाते है. उस क्षणभर ठहरी 
हुई चीजमे मोह हो रहा है। मेरी दात नही मानी तो गुस्सा श्ला गया। मेरी बात नहीं 
रही । बात तेरी थी भी नहीं । जब बोला तब भी तेरी बात नही थी । दिस समय बचा 
रहे उस समय भी नही है | थोडासा धन, बल, धिद्या, नेतागिरी आरा गई तो भ्रब तो श्रहकार 
मे बात नही करते । चक्रवर्तीके धनकी कल्पना भी तो करो जिसके यहाँ ६६ हजार रानियाँ, 
८४ लाख हाथी, १८ करोड घोडे तथा ३२ हजार मुकुटबन्द राजा सेवा करते थे । इस तरह 
का वैभव होनेपर भी ज्ञानी होनेसे उनमे सुख नही मानते, वैराग्यमे सुख मानने हैं और देखो 
अज्ञानी असन्तुष्ट है परपदार्थेकि न मिलनेसे । अज्ञानी इस तृष्णामे लगा रहता है, कुछ घन 
पुत्रादिसि सपन्‍त और हो जाऊं । वैभव तो सुखका हेतु है नही । विकल्पोंसे धनी गरीब मान 
रहा है, विकल्पोपर ही गवे करता है तथा दुःखी भी होता है । जब श्रपने स्वरूपमे आया तो 
सब गर्व चला जाता है। अपना कुछ है नहीं और झ्रब गया भी कुछ है नही, फिर गव॑ व 
दुख किसका किया जावे ? ज्ञाताहृष्टा बनना ही कल्याणप्रद है । 

शान्ति पानेका सच्चा उपाय करो--जगतके सभी प्राणी शान्ति चाहते है। प्रय्त्न 
भी जो कुछ करते है बह शाच्तिके लिए करते है । ठीक प्रयत्त कौनसे हैं, इस बातपर मोही 
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जीवोने विवेक नही किया। उन्हे मनमे जो कुछ आ्राया उसे ही व रने लगे । इसीसे ससारी 
जीव भूछे प्रयतत करनेपर शान्ति नही पा सके । तुम शान्ति दिलाना किसीकों चाहते हो 
तथा शान्तिका स्वरूप क्‍या है ? किसे शान्ति देना चाहिए ? शरीरको शान्ति देना चाहते या 
“आत्माको, जिसे शान्ति देना उसे जानो व शान्तिको भी जानो । आ्ात्माकी बात किसी न 
किसी रूपमे सवृध्ष प्रसिद्ध है । लोगोके मुह सुना जाता है, अमुककी आत्मा विलप रहो है । 
सन्‍्तान नही थी, घन नही था तो सन्तान होनेपर कह दिया--सन्तोप हो गया, घन मिल 
गया तो कह दिया भगवानने सुन ली । वृद्धावस्थामे सहारा मिल गया । कुछ लोग कहते है 
' वह बाल-बच्चोकी खबर नहीं लेता है जिससे अ्रमुककी आत्मा विलप रही है । बहुतसी बातें 
है, किन्तु ज्ञानियोका उपाय तो देखो सबका एक लक्ष्य, एक मार्ग। ज्ञानी वही है जिसने 
आत्मस्वरूपको यथार्थ तथा अवग्रत कर लिया। वह आत्मस्वरूपकों पानेका इच्छुक बाल- 
बच्चोका मोह छोड कल्याणके मार्गमे चल पडता है। श्रात्मस्वरूप जाने बिना शाग्लि नही 
मिलनेकी । जब तक आत्मस्वरूप नहीं जाना तब शान्ति नहीं मिलेगी । किसको ? जिसको 
शान्ति देना है उसीका निश्चय नहीं कर पाया, तब वह शान्ति किसको दी जायेगी ? धन 
इकट्ठा हो जावे तो यह क्या आात्माको शान्ति दे देगा ” सन्‍्तान हो जाय तो क्‍या वह दे 
देगा ? इनमे शान्ति नहीं, इनमे स्वदका शान्तिपना भले हो किन्तु वह हमे शान्ति देनेको 
समर्थ नही है। इन कार्योमे रत रहने वाले शान्तिका अवलोकन कर पाते होंगे, इसमे सन्देह 
है । हाँ इन्द्रियोकी कुछ इच्छायें मर जावें तो शान्तिका सुख देखा जा सकता है इसे स्वीकार 
कर सकते है । दुनियामे जन्म लेकर ऊचे-ऊचे श्रोहदे प्राप्त करना, सन्मान पानेके भूखे रहना, 
यह आत्माकों शान्ति दिलानेके साधन नही किन्तु तृष्णाग्निको प्रज्वलित करनेके ही कारण है । 
किसी देशका राज्य भी मिले वह शान्ति नहीं दे सकता । छह खण्ड पृथ्वीका अधिपति चक्र- 
वती भी सारे वैभवकों ठुकराकर निर्जन बनमे जाकर ध्यान करता है | उसे परपदार्थ बेडियाँ 
व हथकडियाँ मालूम हो रही थी, श्रतएवं उन्हे छोडकर सहज आनन्द रमश करनेका उत्सुक 
इहलोकके पदार्थोकों धुलके समान छोड श्राता है । स्वाविष्ट भोजनमे भी शान्ति नही, रगबिरंगे 
श्रौरोको मोहित करने वाले सुवर्शाभूषणो तथा कपडोमे भी शान्तिका लेशमात्र नही । इन 
सबको हिंत जानकर आत्मा विह्लल है । इन लौकिक सुखो तथा दुःखमे शान्ति नही। शतिका 
स्वरूप समभनेके लिए व्याकुल है ! कुछ विरक्त चित्त वाला वह इनमें फसना नहीं चाहता। 
तब तो विरक्त होनेसे ही लाभ है--अब तो दिमागमे समा चुका विवेकके बलसे 
श्रातमबल बढाकर शान्तिका साम्राज्य प्राप्त किया जाग्रे । जिसके कारणसे अशान्तिमय जीवन 
बिता रहे है वह कोई भी वस्तु काम नही आ्रावेगी । घरके लोग, पडोसी आदर सत्कार हि 
इससे भी सुख नहीं, न शान्ति ही है । इने समागमोकों पाकर अशान्‍्त हो रहे हैं । इन ६ 
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समाममोमे प्रीति करनेके अ्रवसरोको भी टाल देवे तब शान्ति है। इस स्थितिके लिए. सतत 
अ्रभ्यास रखना पडेगा । दिना अभ्यासके तो कोई भी कार्य सिद्ध नही होता है । मनुष्य दूसरों 
की प्रशसा करते है कि श्रमुक व्यक्ति कितना शान्‍्त है, क्षमापरिणाम वाला है तथा विद्वान 
है, धनवान हो गया, किसी कला विशेषमे प्रवीणता पा गया है | यह प्रशस्ता करना ठीक है । 
करना चाहिए, किन्तु उसके इन गुणोकी परीक्षाके लिए यह भी तो अनुमान करें कि इसके 
जीवनमे कितने समयके अभ्यासका इतिहास छिपा हुआ है ? कोई भी व्यक्ति किसी ग़ुरामें 
बिना प्रयासके आगे नही बढ जाता । उसे अपने जीवनके अमूल्य क्षण उस कार्यकी बलिवेदी 
पर अपँणग कर देना पडते है । तब कही वह समाजका कुशल कर्णाधार माना जाता है। 
भैया | पदार्थका यथार्थस्वरूप समझ चुके तब भी प्रयास न करो तो दोष किसका ? बह भय 
भी निराघार है कि अमुक वस्तु हमें मिलेगी या नहीं ? यहाँ तो सासारिक सुखोको होमकर 
एक चिरकालसे जो न मिला, इस तरहके स्वसवेद्य श्रात्मसुखकी भ्रभिलापा होना चाहिए । 
मनुष्यके द्वारा इस तरहकी कौनसी वस्तु है जिसे वह प्राप्त न कर सके ? लौकिक कार्योमें 
गजबकी मानसिक शारीरिक शक्ति लगाकर उन्हे प्राप्त कर लेते है । तब क्‍या अपने अन्दरकी 
वस्तुके लिए भीख माँगनेकी आ्रावश्यकता है ? कदापि नही, केवल तत्त्वनिर्णय॑ कर अटल हो 
जाना चाहिए । तब अपनी ज्योति स्वय जागृत होकर स्वात्मानुभवका बोध करा देगी । 
ज्ञेयोका यथार्थस्वरूप समक्ता जाना बड़ा पुरुषार्थ है- यहाँ ज्ञेयाधिकारमे वस्तुस्वरूप 
का ही वर्णान चल रहा है | यह विस्तृत वर्रान श्राश्चर्यमे डालने वाला है । यह विकल्पमे आने 
वाली वस्तु क्या है ” इस सत्‌को यथार्थ समभाया हैं । इस बातके आनेपर नीव मजबूत बना- 
कर इसपर जो वैराग्यका महल खडा होगा वह अनेक विकल्पके भकोरे, घृप, पानीसे ढलने 
वाला नहीं होगा । दुनियाके सम्पूर्ण पदार्थोमे मैं एक अद्वितीय पदार्थ हु । इन सबको समभने 
के लिए सत्सख्या क्षेत्रस्पशेन कालान्तरभावाल्प बहुत्वैश्चः पदार्थको जाननेके लिए सत्त, सख्या, 
क्षेत्र, स्पर्श, काल, अन्तर, श्रल्प बहुत्व और भावकी मतिकी आ्रावश्यकत। होती है । उदाहरणके 
लिए घडी समभना है--एक घडी है यह सत्‌ हुआ । कितनी है ? करोड़, भ्रब झादि । यह 
सख्या हुई । कहाँ मिलती है ? शहरमे, यह ज्षेत्र हुआ । स्वामी ग्रमुकचन्द की है । संभवतया 
क्षेत्रकी अपेक्षा अमेरिका, इगर्लण्ड कही भी जा सकती है। यह स्पर्शन है । कितने समय 
रहेगी ? २० व्षकी गारन्टी है। यह समय हुआ । यह न रहे और फिर आये, यह अन्तर 
हुआ । यह घडी व रहेगी तो दूसरी घडी कितने समय (बाद आवेगी या कब तक रहेगी ? 
किस ढगकी घडी बनी है यह अत्पबहुत्व है । यह घड़ी फूट गई तो उसी तरहके परमाणु कब्र 
तक बनेंगे श्रादि आदि भाव गुण हैं। डिजाइन इस तरहुकी है, यह प्रदेशात्मक है। इस तरह 
की शीलसे चिह्नित है तथा निर्मित है । इस तरह सब बाते समभमे आती हैं । इसी तरह 
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की विशेषतायें प्रत्येक पदार्थ५र घटित हं।ती हैं। यही वात प्ट्खण्टागम ग्रथमे (घवल, महा- 
धवल) है । इन विवेचनाओ्रोंको जाननेके लिए पदार्थका स्वरूप ज्ञात करना होगा । 
ये पदार्थ कितने हैं--जितने भ्रखण्ड है उतने ही पदार्थ हैं । क्या यह दिखने वाला सब 
कुछ एक पदार्थ है ? नही, यह तो श्रनेक द्रव्योका समूह है । तभी ये अलग-अलग हो जाते । 
जिसके टुकड़े करते-करते भ्रन्तिम ठुकडा रह जाय वह एक अखड पदार्थ है । शरोर भी एक 
चीज नही है। जो भी दिखता है वह एक नही है । जिसके टुकडे हो सकें, वह अनेक हैं | कुछ 
सघातोंके मेलसे यह दीखता है | खड-खड होकर श्रविभाज्य अश समभमे आवेगा, वह अन्तिम 
ठुकडा होगा | वह आखिरी हिस्सा अ्रपने आप होगा । घड़ीमे अनन्त परमाणु हैं ! जो श्रखण्ड 
है वह एक है । शरीर तो यही बिखर गया, फिर रहा क्‍या ? श्रन्य कहते है कि आत्माके 
ठुकडे नही हो सकते है । इस तरह जगतमे कितने आत्मा है ? गअ्गुलके असंख्यातवें भागमे 
निगोदिया जीव रहता है तथा उसके सहारे अनन्त जीव रहते हैं | आलूमे निगोदिया जीव 
रहते है तथा अपने शरीरमे भी तो निगोदिया जीव रहते हैं | जरासे देहमे ग्ननन्‍्त जीव है । 
सत॒की उत्पादव्ययप्रौब्ययुत्तता--जो सत्‌ होता है ,वह उत्पाद व्यय श्रौव्यसे सहित 
पाया जाता है। वह उत्तरोत्तर नव्य नव्य आविर्भाव करता है । वह स्वयमे चलता है उसे 
कोई अन्य नही कर सकता । द्रव्यमे उत्पाद व्यय प्रोग्य बने ही रहते है । सतसे उत्पाद व्यय 
ध्रौव्य भिन्न है क्या ? आचार्योका कहना है कि भिन्न नही है, वह एक ही है । शका यह थी 
उत्पादका क्षण, व्ययका क्षण तथा स्थित रहनेका क्षरा जुदा-जुदा मानना चाहिए। वर्धमान 
जो भृत्पिण्ड हो उसी समय भृत्पिण्डका व्यय है तथा घडेका उत्पाद है और मिट्टीका वही 
स्थितिक्षण है । मिट्टी पूर्वमे थी तथ्ग घडेमे भी है, अगुली जिस समय सीधी है तब टेढीसे हुई 
है । कोई कहे कि हे अगुली ! तुम ठेढी मिट जावो, किन्तु सीधी मत होओ या सीघी मिट जावबो, 
किन्तु टेढी मत होग्नो तो क्या वह रुक जायगी ? रुकेगी भी नहीं तथा दोनोका एक समय है। 
क्षणभेद नही है । जो उत्पादका समय है वही व्ययका समय हैं तथा स्थित भी दोनो समयमे 
समान हैं । झआत्मामे अज्ञानका व्यय तथा ज्ञानका उत्पाद एवं चैतन्य आत्मा स्थित रहा वह 
श्रात्मा ही है, भ्रन्य चीज नहीं । यह सब अन्य अधिकररानिष्ठ नही है, उत्पाद व्यय प्रौव्यसे 
भिन्न चौज नहीं है । हमारा उत्पाद व्यय हममे ही है दुसरेमे वही । मेरा परिणमन मुझमे ही 
है, दूसरेमे नहीं। 
श्ात्मामे शरीरके अपुकते साथ भी स्वामित्व है क्या ?--जैंसे आपके पास १०) का 
नोट है । सौदा लिया तो दूसरेको दे दिया, दूसरेके पाससे तीसरेके पास गया | यह क्रम बरा- 
बर चालू है। इसी तरह इस शरीरका परमासु भ्राज कुछ भ्रोर रूप है, कल दूसरे रूप हो 
गया । एक शरीर दूसरे शरीररूप भी परिणम सकता है । यह शरीर माँसपिण्ड ही तो है। 


गाथा १०३ इ्०घ 


ऊपरसे त्वचाका आवरण पडा है, जिसका पालिश दिख रहा है । यह शरीर अपवित्रताका घर 
है तथा इसपर स्वामित्व भी नही है । जब इस तरहका है तब रमनेकी कौनसी प्रिय वस्तु रह 
जाती है ? दूसरोकी कुलीगिरी ही तो कर रहे है। मालिकाई नही तो फिर राग करनेंकी व 
रमनेके लिए क्‍या श्रच्छी चीज रह जाती है ? शरीर ही रागका विषय नहीं रहा तब दुनियामें 
रहा क्या ? यह वैभव किसके लिए जोडें, रिश्तेदारियाँ भी बढाकर क्या करंगे ? 
हम झ्राठ वर्षके बचपनसे ही विद्यालयमे पढते रहे ! एक महीनाकों घर आये, जिसमे 
भी घरपर ही रहे । रिश्तेदारों आदिके यहाँ नही गये । इस तरह २० वर्ैकी उम्र हो चुकी 
थी, तब तक रिफ्तेदारोको जानते ही न थे। माँ कहे कि यह तुम्हारे फूफा है, ये चाचा है 
आदि | तो मै कह 'सो हमे क्या करना 7 माँ बोली--जानना पहिचानना पडता है, आगे 
काम आवेंगे । तब यह कह देता--तुम्ही जानतो पहचानती रहना । बहनोईसे भी वास्तविक 
काम नहीं पडता, सालेसे भी काम नहीं पडता । इसी शरीरपर ही स्वामित्व नहीं! फिर 
दुनियापर क्‍या स्वामित्व होगा ? मकान ईट, गारेका बनाया तब तक तो भद्दा लगता है, बाद 
में सीमेन्ट, कलईकी पालिश कर देते है तो सुहावना लगता है । इसी तरह माँसपिण्डपर त्वचा 
की पालिश है । यह अप्त्मा इस शरीरको देखते-देखते एक सेकेण्डमे छोडकर चला जायगा । 
इसका कोई भी विश्वास नहीं । सफर करने जाते है, कब इस तरहका मौका आ जाय कि 
प्राणोसे हाथ धोने पडे । आये दिन सुनते व भ्रखबारोमे पढते रहते है कि श्रमुक व्यक्तिने श्रमुक 
को मार डाला और मारने वाला फरार हो गया, चोर डाकुओने खत्म कर दिया आझादि या 
रेल मोटर पलट गई, गिर गईं | तब इस शरौरका क्या विश्वास किया जाय, कब तक सुर- 
क्षित रहेगा ? यह उत्पाद व्यय ध्रौव्य वाला होकर भी इसका दूसरेमे स्वामित्व नही. जा 
सकता । प्रेम करे, मोह करे वह दूसरेमे नही जा सकता, केवल कल्पनाश्रोंके पुल बाँधना है । 
द्रव्यकी द्रव्य, क्षेत्र, कालकृत विशेषताये पर्याये है। यह द्रव्यके अंश है | श्रब द्रव्यके उत्पाद 
व्यय श्रौव्य अनेक द्रव्य पर्यायके रूपसे विचार करते है । 
पाडुग्भवदि य अ्रष्णो यज्जाओ यज्जञ्नो भवदि श्रण्णो,। 
दव्वस्स त पि दव्व रोव पणदु ण॑ उप्पण्ण ॥१०३॥ 
उत्पन्न होनेपर भी श्रनुत्पच्चता--द्वव्यकी अन्य (उत्तर) पर्याय तो.उत्पन्न होती है और 
अन्य (पूर्व) पर्याय व्ययको प्राप्त होती है तथा द्रव्य न तो उत्पन्न होता है और न नष्ट होता 
है । इसमे अनेक द्रव्यपर्यायके रूपसे द्रव्यके उत्पाद व्यय क्रौव्यका, चिन्तन किया गया है। 
चिन्तन विचार करना भी श्रर्थ है श्लौर चिन्ता करना भी अर्थ है, सो यहाँ विचार किया गया 
है यह बात तो ठीक है, किन्तु साथ ही भीतर चिन्ता भी की गई है, क्योकि यह आत्मा अनेक 
द्रव्यपर्यायोमे ही चलकर तो हैरान है, दुखी है, सो जो दु'खका कारण है उसकी चर्चा करते 
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कक ' प्रवचनसार प्रवचन 
हुए विसे श्रफसोस न होगा ? द्रव्यर्क, श्रन्य पर्थायें उत्पन्न थे रही है तथा दूसरी पर्यायें व्यय 
को प्राप्त हो रही है और द्रव्य न उत्पन्न हुआ शआार न व्ययको प्राप्त हुआ । द्रव्य वह है जो 
अखड हो, जिसे बहिरात्मा कहंते है । 'मैं? वह तो एक चीज नही । देखो शरीरके ऊदर आत्मा 
है वह भ्रखड द्रव्य है तथा नोकर्म वर्गेणायें अनंत है । तैजस वर्गणाये उनसे भी श्रनत हैं । इस 
परह अ्रनत द्रव्य है । उनमे जो पर्याय दिखती है वह स्थुलपर्याय है । अनेक पर्यायोंके द्वारा जो 
मिलकर प्रादेशिक पर्याय होती है उसे द्रव्यपर्याय कहते हैं । द्रव्यमे रहने वाले प्रदेशोमे उत्पाद 
व्यय ध्रोव्य घटानेके लिए देखो, एक ही द्रव्यके श्रनेक प्रदेश हैं । जैसे-जैसे चिन्तनके लिए दृष्टि . 
गईं वैसे-वैसे पूर्वपर्यायका तिरोभाव तथा उत्तरपर्यायका आ्राविर्भाव होता जाता है। द्रव्यकी 
प्रत्येक शक्तियाँ परिणमती रहती है, प्रव॑ंपर्यायका उच्छेद होता रहता है तथा उत्तरपर्यायका 
उत्पाद होता रहता है । द्रव्यकी पर्याय अनुस्यृति सुत्रित ही हैँ, उनमे श्रन्तर नही पडता । 
श्रनेक द्रब्योके संयोगमे कसी दशा होती है--श्रब कहते है कि दो द्रव्य मिल गये तो 
कैसी बात वन जाती है व क॑सा परिणमन हो जाता है, इसे कहते है | यह प्रकरणके श्रन्तर्गत 
ही प्रकरण बदला है। अनेक द्रव्य मिलकर कैसे पच्णिमन होते है, इसे कहते है । द्रव्य मिलते 
है वह एक जातिके तो पुदंगल ही पुदूगल मिलते है व जीव पुदूगल, इन दो जातिके भी मिलते 
है श्र्थात्‌ जीव और पुदूगल ही मिलते है । धर्मद्रव्य, अत्रमंद्रव्य, श्राकाशद्रव्य और कालब्रव्य 
तो एक-एक है ॥ इनका न कोई ऐसा परिणमन है जिसे दो का कह सके । वह जुदी-जुदी ही 
परिणमती रहती है | श्रब रह गये जीव और पुदुगल । पुदुगलका पुदूगलसे मिलकर कुछ हो 
सकता है व पुदूगल तथा जीव भी आपससे मिल सकते है, किन्तु जीवका जीवमे मेल - नही 
होता । तीन काल व तीन लोकमे भी जीवका जीवसे मिलकर परिणमन नही होता है । फिर _ 
भो,कहता है कि यह मेरा है, मै इनका स्वामी हू, यह मेरे द्वारा रचा गया है, मैं' इनकी रक्षा 
करता हू। मैं नही होता अथवा आश्रय नही देता तो पेट भरना भी मुश्किल हो जाता,। पुदु- 
गल-पुदूगल मिलकर परिणमन बन जायगा, जीव पुदूगलका मिलकर परिणुमन हो जायगा । 
लेकिन जीवका जीवमे' मिलकर परिणमन नही होता है । साधारण वनस्पतिका जीव भी एक 
साथ जीते-मरते हुए कभी भी श्रापसमे नहीं मिलते हैं, वह सब अपना स्वतत्र-स्वतत्र श्रस्तित्व 
रखते हैं । ,प्रत्येक जीव अपने-्श्रपने पुण्यके अनुसार सामग्री प्राप्त करता है । जो यह"कह रहा 
है कि मैंने इसका यह कर हिया, कर रहा हूं, यह जममात्र है । पुदूगल-पुदूंगल मिलकर , यह 
किताब बनी, चौकी बनी । श्रनत पुदुगल स्कथच मिलकर चौकी श्रादि बनी हैं तथा पुदूगल व 
मिलकर मनुष्यकी पुतला बना है । द्रव्यपर्यायमे भी सुक्ष्मदृष्टिम लानेसे कोई द्रव्य किसीमे नहीं 
मिलते है | वहाँ तो एक ही का प्रकट तौरसे देखनेमे आता है । यह अवगत होना कि जीव व 
पुंदूगल भ्रापसमे मिलकर इस रूप परिणम' जाते हैं--यह स्थुलदृष्टिका परिणाम है'। निश्वय- 
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नय्से वह दोनो भिन्‍्न-भिन्‍न है। पुदू्गल भी आपसमें मिलकर रकघ बनते है तथा वही स्कघ 
अनन्त पुदूगल परमाराआ्से वेष्टित होता हुआ विशाल आंकारकी वस्तु बन जाता है। जीवका 
जीवके साथ बबन नही है । 
दृब्यपर्यायोसें उत्पाद, व्यय, श्रौष्य--हाँ तो द्रव्यपर्यायोमे उत्पाद, व्यय, श्रीव्य 
देखे--जैसे एक समानजातीय द्रव्यपर्याय ज्यणुक स्कंघ है । देखो इसमे रे पुदुगल द्रव्य है, उनके 
विशिष्ट ससमंमे यह स्कध पर्याय हुई है, सो इसे समानजातीय अनेक द्रव्ग्रपर्याय कहते है । इस 
अ्यणुक पर्यायमें एक अणुका सम्बंध और हो जाय तो देखो अब चतुरणुक स्कंच हो गया । सो 
चतुरणुक द्रव्पपर्यायका उत्पाद हुआ, ज्यरणुक द्र॒व्यपर्यायका व्यय हुआ, किन्तु वे तीन व चार 
पुदूगल अविनष्ट व झनुत्पन्न होते हुए ही अवस्थित है | सो यहा उत्पाद, व्यय व ध्रौव्य तीनो 
प्रसिद्ध हुए । इसी प्रकार सभी समानजातीय द्रव्यपर्यायें उत्पन्न होती है व नष्ट होती है और 
समानजात्तीय वे सब द्रव्य अविनष्ट व अनुत्पन्न होते हुए ही भ्रवस्थित रहते है । ये सब पर्याये 
अध्न व है अतः मायास्वरूप है । अब अ्रसमानजातीय द्र॒व्यपर्याय देखें--कोई मनुष्य है वह 
आयु पूर्ण कर देव हो गया तो क्या हुआ देवत्वनामक श्रसमानजातीय श्रनेक द्वव्यपर्यायका तो 
उत्पाद हुआ और मनुष्यत्वनामक श्रसमानजातीय अनेक द्रव्यपर्यायका व्यय हुआ, किन्तु जीव- 
द्रव्य और वे सब पुद्गल द्रव्य जिनके कि सम्बधमे वह द्रव्यपर्याय हुई व है, वे सब द्रव्य अतु- 
त्पन्त व अविनष्ट होते हुए भ्रवस्थित रहे । ये सब पर्यायें अध्नूव है, श्रतः मायास्वरूप है । 
अहुड्भार बड़ा पाय है--हम ही सब कुछ है, और दूसरोका हमारे सामने कोई महत्त्व 
नही है । मनुष्यकी पर्यायकी सफलता इसमें नहीं है । जितना गोरव झ्रापका है उससे ज्यादा 
दूसरा भी तो समझता है । निर्भीकताको कोई नहीं छुडाता, किन्तु दूसरेको अपनेसे टकरानेकी 
कोशिश अहितकर है । मनुष्य भी होकर लपेरे घसीटे रहे आये तो जीवनमे क्या कर लिया ? 
तिर्यंच होते रहे तब भी कोनसा बड़प्पन कर पाण्य ? नारकी जीवोंके दुःख सुनकर तो शरीरके 
रोम खडे हो जाते हैं | देव भी छोटी जातिके हुए, तब भी कोई लाभ नही । बडे भी हुए तब 
भी क्‍या ? इस लोकमे भी बहकाने वाले बहुत मिलेंगे । सहारा देने वाले बहुत कम हो मिलेंगे। 
ग्रगर कोई निर्मोही जीवन बितानेकी मनमे ठानता है तो माता-पिता हुए तो वह समभाकर 
रोकेंगे, स्त्री घरसे जानेमे सर्वप्रथम बाघक होगी । किसी-किसी स्त्रीको पति भी धर्मंसाधन नही 
करने देता, यहाँ तक कि अगर स्त्री रात्रिभोजनका त्याग करे हो तो पति रात्रिमे जबरदरती 
खिलानेकी कोशिश करेगा, सफल न होनेपर उसके प्रति उपेक्षाभाव धारण कर लेगा । निर्मोडी 
इनके मनानेसे भी नहीं रुका तो फुआ, मामी, चाची, भाभी आांदिका भमेला होगा । कहेगी 
कि इस वनमे यह क्या करते बैठे हो, पराई लड़कीको ब्याहकर तड़फती छोड़े जा रहे हो । 
दादीका इन सबसे ज्यादा मोह रहेगा समभानेका, मगर इन बाघधाग्नोसे न रुककर तत्त्वज्ञानी 
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अपने लक्ष्ममे सतत बढता जाता है ॥ तत्वज्ञानी घर रहता है तब भी विवेकसे रहता है तथा 
घर छोडता है वहाँ भी विन्नेकसे रहता है । ज्ञानी घी, मीठा, मसाले, दूधकी आवश्यकता सम- 
भता है तो लेता है अन्यथा उन्हे भी हेयहृश्सि आ्रावश्यक न समझकर छोड देता है । वह देखता 
है कि मेरे शरीरका काम रूखा-सूखा खानेसे चल सकता है तो उसीमे सन्तुप्ट रहता है । घरमे 
भी उपेक्षाभावसे समय देखता हुआ रहता है कि कब मैं इस बधनसे छूट सक्‌ ? विवेकके बल 
पर घर रहता है तथा अपने परिणामोको यहाँके श्राधीके भकोरोसे बचाता है | यह बातें दूसरो 
को बार-बार सिखानेपर भी गले नहीं उतरती । उनसे बार-बार मोह छोडनेकी कहो तब भी 
लेशमात्र टससे मस नही होते हैं । द हु 
हु ज्ञानीकों झानकला कोई सिखाने नहीं जाता है--बादशाही राज्यमे छोटे-छोटे राज्य 
भी रहते थे । एक छोटे राज्यका राजा गुजर गया । उसका बच्चा था;जो कि नाबालिग था । 
तब राज्यका सारा प्रबव बादशाहके हाथमे ञ्रा गया, बच्चेका पालन-पोषरणा वर्गरा होता रहा, 
उचित धन खर्चंको मिल जाता । श्रब वह बच्चा १८ वर्षका बालक हो गया । बालक राज- 
कुमारने अपने “राज्यकी माग की । इसके पूर्व ही राजमाता राजकुमारको बुलाकर समभाती 
है । अगर बाहशाह इस तरह कहे तो .यह जवाब देना, इस तरह उत्तर देनेकी कई बातें समझा 
दी । दसो बातें समझा दी गईं | बादमे राजपुत्रनें कहा--इतनी बातोंमे से श्रगर राजा कुछ 
भी न पूछेगा तो क्या कहेंगे ? इसपर राजमाता बोली--अ्रब तुममे सही प्रतिभा श्रा गई है । 
बादशाहने राजकुमारको बुलाया और आपसमे दोनोकी बातें हुईं । बातें होते-होते बादशाहने 
र/जकुमारके दोनो हाथ पकड लिए । बादशाहने पूछा कि अब तो जकड लिया, अ्रब तुम क्या 
कर सकते हो ? तब राजकुमार प्रसन्‍तर होकर बोला--अभ्रब तो आानद हो गया । क्योकि 
जब विवाह होता है उस समय तो लडका लडकीका एक-एक हाथ ही मिलता है जिससे जीवन 
भर निभाना पडता है | आपने तो दोनो हाथ ग्रहण किये है, श्रब तो कोई चिन्ता ही नही 
रही । तब राज्य सम्मानके साथ लौटाकर बादशाहने राजा बना दिया। कहना होगा कि यह्‌ 
कुशलतायें पूर्व जन्मके सस्कारोंसे वर्तमानमे पललवित होकर फूलती-फलती है । उत्तम धर्म 
भी, पूर्व भवके शुभ सस्कारोसे मिलता है । ज्ञानीको ज्ञानकला कोई सिखाता नही. है । स्वय ही 
ज्ञानी ज्ञानकलासे वर्तमान होने लगता है । जैसे राजपुत्रमे भ्रतिभा थी तो किसीके बिना बताये 
भी उत्तर दे दिया । वैसे ही ज्ञानी पुरुषका अलौकिक अहिसाका लक्ष्य हो जाता है तब समस्त 
शआ्रावरणमे ज्ञानकलाकी ही छट्य रहती है । ' ह रु 
स्कस्धोका प्रादेशिक उत्पाद व्यय--जीव और पृदुगलका प्रकरण चल रहा है। जैसे 


वह दिखेंगे नही । सख्यात असख्यात 
सी तीन श्रणु वाले पुदगलमे तीन ही परमाणु हैं, वह दि 
गा स्कघ भी आँखोसे नही दिखता है तब तीनकी बात ही कौनसी ? एटम बमवो श्रणु- 
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कहते है, वह भी तो ग्रनत पुदूगल परमाणा्रोंके स्कंधसे बना होता है | तोन अ्रणु बाल्म स्कघ 
है उनमे एक और मिलनेसे चार पुदूगल परमाणाओका स्कन्धका हो गया । तो यहाँ तीन 
वाला नही रहा अ्रब चार अरखुका स्कन्‍्ध ही कहलावेगा । जैसे पहले एक तिगड़्डा था, उसमे 
से एक रास्ता श्रौर निकल आनेसे चौराहा कहलाने लगता है । उसमे तिगड्डेका श्रस्तित्व होते 
हुए भी चार रास्ता (चौराहा) ही कहलावेगा अथवा तीन लडकेका पिता जो था उसके चौथा 
लडका हो जानेपर चारका बाप कहलाने लगता है । पुद्गलमे पुदुगल मिलकर जो पर्याय बने 
उसे समानजातीय पुदू्गल कहते है । तिर्यंच कीडे, देव वगरा मिट्कर मनुष्य बने तो वह 
ग्रसमानजातिके कहलाते है । भिन्न-भिन्न जातिके मिलकर जो द्रव्यकी पर्याय बने उसे श्रसमा-, 
नजातिकी कहते है । तीन ग्रणुके स्कन्धमे चौथा अणु मिल गया | तब ज्यणुकता नष्ट हुई 
चतुरणुकता उत्पन्त हो गयी । इसी तरह समानजातिक पर्याय प्रति समय नष्ट होती रहती 
है और पैदा होती रहती है । 

प्रादेशिक पर्यायमें छता्थंता नहीं है--इस समानजातिक पर्यायमे भुतार्थपना नही 
है, मायापना है। कभी बादल दिखते है, उसमे मन्दिर, हाथी, महल, पहाड जैसे दृश्य 
दिखते है और देखते देखते नष्ट हो जाते हैं । शरीरके भी ग्रणु समय पाकर बिखर जाते है । 
एक राजा था । वह अपने महल पर बैठा हुआ बादल देख रहा था । उससे उसे एक मन्दिर 
का दृश्य दिखा । वह बहुत अच्छा मालूम हुआ । उसने विचारा--इस तरह॒का मन्दिर मैं 
बनवाऊगा । इसलिए वह नीचे से स्थाही दवात (कूची रग) के साथ कलाकारको बुलाने 
लगा । कलाकार झा नहीं पाया । वह देखते-देखते ही मन्दिर वहाँसे अदृश्य हो गया । बस 
उसने सोचा हमें भी इसी ,तरह देहसे उठ जानेमे देर नहीं लगेगी । एकदम विरक्त हो गया । 
क्योकि जिस-जिसका सयोग हुआ है उस उसका वियोग नियमसे होगा । द्रव्योका दुःख नही 
है, वियोगकी पीडा नही है । दुःख तो इसका है, यह मेरा है । अपने लडकेकी नाक किस तरह 
से घोतो आदिसे पोछ लेते है । दूसरेकी देखी तो कह दिया, यह लडका किसका है, नाक 
साफ करलो । दूसरेके लडकेसे क्यो इस तरहका प्रेम नही है ? कारण उसे अपना नही 
, मान रहा है। अगर वियोगका दुख होता तो जिन्होंने घर त्यागी मुनि हुए, उन्हे ज्यादा 
दुख होना चाहिए था । कानी लडकी मर जाये तब जितना दुख होता है, उसकी श्रपेक्षा 
चक्रवर्ती ६६ हजार रानिया, ६ खण्ड पृथ्वीका वैभव छोड देता है उसे उतने गुमा ही दृ-ख 
होना चाहिए । दुख केवल अमका है । दुख भी श्राया, गया, वह भी स्थायी नही रहता । 
विप्लव हुआ, ग्रचानक घटना आ घटी तो प्राण निकल गये अथवा खुद मौतसे मर गये । 
धन, वैभवकी भी यही दशा है । या तो देखते नष्ट हो जाता है या स्वय छोडकर चल 
बसते है। रहता क्सीके पास कुछ नही । अगर आपका ,५) रु० का नोट भी गिर जावे तो 
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विषाद होता है तथा हाथोसे हजारो रपया दान कर देते है जिसका पश्चाताप नहीं होता है । 
वस्तु बिछुडेकी कोई विशेषता नही, भावमे आया । हाय ! वह मेरे इष्ट थे, मुझे छोडकर घले 
गये, । तो इसका है । अज्ञानी कुछ भो सोचे परन्तु पदार्थ फिर भी स्वतन्त्र होकर जुदा 
जुदा परिणमन कर रहे है। ससारावस्थामे त्याग स्वय करके ही कल्याणसे पात्र बन सकते 
है। पात्रको दान देने, पर पात्रदान कहलाता है, तथा साथर्मी भाइयोको दिया हुआ द्रव्य 
समदान कहलाता है, किन्तु जिन्होंने कुछ दिया या नही दिया और वैराग्यभाव छोडकर चल 
दिये वह सर्वदान कहलाता है । जितने भी माया रूप दिखते है उनका आकर्षण नियमसे 
बिछडेगा । 

जिसमें लाम हो वही काम करो--सवेत्र अपने आपको ज्ञानधन एकाकी मानता रहे 
यही सबसे बडा वैभव है । अगर आपको व्यापारमे १००) मिलनेकी जगह १५०) की उम्मीद 
हो तो १००) का प्रलोभन छोड दोगे । उसी तरह इस नश्वर देहसे स्वर्ग मोक्षकी सम्पदायें 
प्राप्त की जा सकती हैं तब इसी देहकी साज सभालमे पडा रहना कहाँ तक श्रेष्ठ है ? इन 
मायामय पदार्थंसि काफी प्रेम बढा चुके । तुमने जितना प्रेम बढाया उन्होंने उतना ही धोखा 
दिया । यह इन्द्रजाल समान जरामे आँखें बरकाकर ओ्रोकल हो जाते है। आपको अगर 
भोजनके समय रोटी व पूडी दोनो परोसी जा रही होवें, तब रोटी पसन्द नही होनेसे 'ऊ हू! 
कर देते है तथा पूडीकी पूछनेपर हु” कहकर इच्छा प्रकट करते हैं। यह मोहका ठाट तो 
देखो जिसपर प्रमत्त ज्ञानी हसे बिना न रहेगे । मोही जीव दाँतो तले अग्रुली. दबाकर सोचते 
हैं कि अ्रमुक व्यक्ति किस तरह इतने वैभवकों छोडकर ,चला गया होगा* ? इसके उत्तरमे वह 
स्वय सोचे---६ खड पृथ्वीसे भी बढिया कुछ प्रतीत हुआ होगा तभी तो ध्यान मुद्राको प्राप्त 
करनेके लिए सबको छोड जाते है| बच्चेको कोई पकडकर जबरदस्ती श्र झ्रा'इ ई पढावे, और 
उसका खेलनेमे मन होगा तो वह कैसे पढ लेगा ? वह तो आँसू ,पोछता हुआ बिलखेगा। 
जिसका चित्त श्रात्मीय आनदके लिए उत्सुक हो रहा है वह क्या यहाँ फसनेमें सुख मान 
सकता है ? वह तो स्वप्नमे भी उनसे शान्ति सतोप सुखकी आशा नहीं कर सकता है । जबसे 
धर्ममे, आत्मकल्यारामे मन लग रहा है तभीसे जीवनकी शुरुआत समभता चाहिए । आत्मीय 
सुख स्वाधीन स्वतत्र है । उसकी उपासनामे यह जीवन रत रहे, यही भावना योग्य है । 

मिलकर भी भिन्‍त-सिन्‍न होकर सी सिले--यहाँ द्रव्यप्र्यायमे उत्पाद व्यय ध्रौव्य 
घटाया जा रहा है। अनेक मिलकर जो क्षेत्रपरिणम॒न : है उसे द्रव्यपर्याय कहते हैं । जैनधर्म 
की द्रव्यस्वरूप कथनकी बडी विशेषता है । अनन्त-परमाणु मिलकर जो चौकीरूप बने हैं उसे 
द्रव्यपर्याय कहते हैं । पशु, मनुष्य, देव, ति्ंड्च आदिकी पर्याय भी जीवमे-पुद्गल मिलकर 
इस रूप बन जाते हैं । समानजातीय और अ्रसमावजातीय इस ठरह दो तरहकी पर्यायें होती 
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है । पुदूगल-पुदूगल मिलकर जो पर्याय बनी वह समानजातीय है तथा जीव और पुदूगल मिल- 
कर जो पर्याय बनी वह अ्रसमानजातोय है । त्रिश्णुकसें वतुरणुक बनना वह तीनसे चार अखा 
हुए है कि वह तीन नष्ट नही हुए है और चौथा अशणु पैदा नही हुआ है । हाँ ब्यणुकका चतुर- 
णुक हो गया । जित्तनी भी समानजातीय पर्याय है उन सबमे यह कार्यक्रम लगा है | सयोगकी 
वजहसे जो आकार बना है वह द्रव्यकी पर्याय है । पूव॑पर्याय नष्ट होना तथा उत्तरपर्याय उत्पन्न 
होना यह लगा ही रहता है तथा नष्ट होते हुए एवं उत्पन्न होते हुए भी वह ध्रूव है। यह 
समानजातीय चर्चा करनेके बाद श्रसमानजातिका कथन चलता है । जो एक जातिकी होती है 
वह अ्रसमानजाति होती है, किन्तु यह न होकर जीव और पुदूगलोका जो मेल हो वह झ्रसमान- 
जाति पर्याय कहलाती है | जो बराबर न हो वह असमानजाति हुई । झ्राकाशकों भी तो आस- 
मान कहते है । इन सबमे सारतत्त्व या सारभूत क्या है ” यह देखना है | पुदूगल जीव मिल- 
कर यह ढॉाँचा बना है। वह बिछुडेगा नियमसे, किन्तु असमजसमे पडा है । तत््वज्ञान न होने 
तक असमजस बनी हुई है । किसीको देखते हो किस तरहके परिणाम होते है ? अगर श्रपना 
माना तब तो ममताके मारे उसी तरह झुक पडता है । अगर उसे अपना नहीं माना तो 
उपेक्षा बुद्धि धारण कर ली । वह मेरा पुत्र है, यह मेरी श्रीमती जी है, यह नौकर, दासी 
मेरी है, मकान मेरा है, दौलत मेरी है--यह विश्वास जमा बैठा है। यहाँ तक कि ४-६ 
ग्रादमियोके समृहको श्रपनी गोछ्ठी मान लेता है। ओऔपाधिक भाव ये भिन्‍न पदार्थ किर भी 
अपने बनाता है । 

निश्चयनयक्षा तो उपयोग न करो--तत्त्वज्ञान वह है जहाँ निश्चयहृष्टिसे पदार्थोका 
ज्ञान होकर फिर निविकल्पता लाई जावे । निश्चयनयका विषय है केवल अखण्ड विभक्त एक 
पदार्थ है । यदि निश्चयनयसे देखें तो यह स्कथ सब बिखर जायगा याने उपयोगमे एक-एक. 
असयुक्त द्रव्य ही आवेगा । निश्चयनय कहते है उसे जहाँ न जोड देखा जावे और न तोड देखा 
जावे । जोड-तोड देखना व्यवहारनय है । जैसे कहा कि आत्मामे कर्म बचे है तो यह व्यवहार 
हो गया । जीवमे रागादि है, यह व्यवहार हो गया । क्योकि इनमे जोड बताया गया है । 
यदि कहा जाय कि आत्मामे ज्ञान है, दर्शन है, चोरित्र है श्रादि तो यह भी व्यवहार हो गया, 
क्योकि इसमे ग्रखण्ड आत्माको तोडा गया है | जहाँ न जोड हो और न तोड हो, ऐसे अखण्ड 
परिपूर्ण द्रव्पको देखो । निश्चयका श्रर्थ है--निर्गत, चयः यस्मात्‌ स निश्चय. ।” जहाँसे चय 
अर्थात्‌ सचय निकल चुका है याने जोड खत्म हो चुका है उसे निश्चय कहते हैं । इस परि- 
भाषासे यह सिद्ध हैं कि जहा जोड न देखा जावे वह निश्चयनय है अथवा निःशेषेण चयः यत्र 
स निश्चयः याते स्वयंगे जो कुछ है उसका ऐसा चय हो कि तोड न करना पड़े वह निश्चय- 
नय है । बहतसे आदमी खडे वर दिये जवें ज्सिमें श्रमरीका, जापान, इगलेड, भारत, अ्रफ्रीका 
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श्रादिके सम्मिलित हो । उन सबमे किसी देशका एक आदमी खडा कर दिया जावे तथा सबसे 
कहा (पूछा) कि यह किसका रिश्तेदार है, तो उनमे कोई भी नहीं बता सकेगा । लेकिन जो 
उस देशका परिचित व्यक्ति होगा वह शीघ्र कह देगा कि यह अ्रमुकका भाई, चाचा, मामा 
आदि है । जिससे पहिचान हो गई उसे अपना मान लिया । पुद्रगलमे राग प्रकृति भाव हुश्ना 
है, यहाँ भी श्रात्मामे राग नही है । यह अत्यत भिन्‍न है । शरीर भी अपना नही है, फिर 
बाहरी परिग्रह श्रपता कैसे हो सकता है ? निश्चयनयसे सबकों इकहरा देखें तो एक-एक पर- 
माणु नजर श्रावेंगे । सब स्वार्थवश ही नाते-रिश्ते है। जब किसीकी मृत्यु हो जाती है तो 
शरीरसे कौन प्रेम करता है ? जोवसे भी कौन प्रेम करता है ? न कोई जीवसे प्रेम करता है 
श्रीर न कोई शरीरसे प्रेम करता है । अपनी कपायसे प्रेम करता है । + छोटे मुन्नाको खिलाते 
समय उसे छातीसे जोरसे मसलते है, लेकिन प्रुत्नाको कितना दर्द हो रहा है, इसे वे कया 
जानें ? यहाँ तो उनकी कषाय पुष्ट होनी चाहिए । जब पवनशञ्लयकों अपनी कषाय पुष्ट करनी 
थी तब वह अ्रक्षनाकों बिना देखे तीन दिन भी नहीं रह सका, श।दीके पहिले और श्रज्ञनाके 
पास दौडा हुआ गया । उसके बाद २२ वर्ष तक भी नही देखा । बादमे आया और अन्ना 
नही मिली तो बोला--चिता लगाकर मर जाऊगा । अपने कषाय परिणमनसे सभी इस तरह 
का व्यवहार करते है । 
जीव व्यज्जनपर्यायहृष्टिमे भी उत्पाद व्यय श्रौव्यात्मक है--असमानजातिके जितने भी 
भव धारणा किये--देव, .नारकी, मनुष्य, तिर्यज्चगतिके (यह सब असमानजाति पर्यायें है) 
उनमे एकमे उत्पन्न हुआ, पुन दूसरीमे जाकर पैदा हो गया । जीव और पुद्ुगल तो श्रविनष्ट 
और शअनुत्पन्न है । कोई आत्मा मनुष्यपर्यायमे था सो देव उत्पन्न हो गया, मनुष्य मिट गया, 
जीव वही है । इसी तरह समस्त अ्रसमानजातिमे लगा लेना । प्रत्येक द्रव्य स्वभावसे उत्पाद 
और व्यय करता है। जब तक तत्त्वज्ञान नही है तब तक दरिद्रता है। अज्ञान मिटा और 
दरिद्रता हटी, तत्त्वज्ञानका यही मूल है । यह द्रव्य एक है, वह अ्रपनेमे उत्पाद व्यय कर रहा 
है । यह चौकी है वह अपने स्पर्श, रूप, रस, गंधसे परिणम रही है । इसमे अनन्त परमाणु 
है वे सब ही अपनी सत्ता रखते हैं, अपने परिणमनसे परिणमते हैं | जगतके सब द्रव्योको 
इकहरा अलग-अलग देखो । एक मनुष्य जाति ,पर्यायरूपमे आत्मा स्वयं उतर होती है व नष्ट 
होती है । देवोको त्रिदश कहते है, क्योकि उनकी तीनों श्रवस्थाय एकसी रहती हैं । उत्पन्न 
हुए और अन्त ह॒तमे युवा अवस्था हो गई, वह जवानी उनकी वृद्धावस्था तक बनी रहती है। 
जीव न नया उत्पल्त हुआ और न नष्ट हुआ तथा वे पुदंगल भी अवुत्पन्त अ्विनष्ट रहते है । 
पुदृगल न नष्ट होते हैं और न उत्पन्न होते है। द्रव्य अपने प्रापसे ध्रौव्य है चूकि यह द्रव्य- 
पर्यायका प्रकरण चल रहा है सो पर्यायरूपमे वह उत्पन्न हुश्ना और नष्ट हश्ना कहते है । अनेक 
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को देखकर एकको देखें तो वह द्रव्यपर्याय है तथा एकको देखकर बहुतोकों देखे तो वह गुण- 
पर्याय है । तत्त्वा्थसूत्रमे आया है-- शब्द बन्ध सूक्ष्म स्थुल सस्थान भेद तम छाया ।” शब्द 
सुनाई दिया, यह द्रव्यपर्याय है । अगुली बध गईं आपसमे और कहे पर्याय किस अ्रगुलीकी है । 
किसी एककी है ? नही ५ दोनोंकी भी नही है । द्रव्यपर्याय बबन है । बधन टूट गया, दोनो 
भिन्‍त-भिन्‍न हो गईं, यह भेद भी द्रव्यपर्याय है | हल्का, पतला, सूक्ष्म है यह किस गुणकी 
पर्याय है ? यह द्रव्यपर्याय है, मोटे बन गये तो यह भी द्रव्यपर्याय है । चौकीका यह क्रम 
आकार बन गया, यह भी द्रब्यपर्याय है । अवकार यह भी द्रव्यपर्याय है । प्रकाश भी पर्यायके 
रूपमे नजर आता है, यह भी द्वव्यपर्याय है । आ्रातप यह पुद्गलमें हुआ । 
जीवके भी विचित्र परिशसमन--जीव समाज यह क्‍या है ? जीव पुदूगलके सम्बधसे 
एकेन्द्रिय भ्रादि हुआ है, यह द्रव्यपर्याय है, गुणास्थान गुरापर्याय है। आत्मामे अनेक गुण है । 
उनमे वे सम्यक्त्वगुण और चारित्रगुण आदि सब परिरणतिमे चल रहे है, यह गुणपर्याय है। 
इन्द्रियमार्गणाके भेद एकेन्द्रिय आदि ये सब द्रव्यपर्याय है। कायमार्गणा यह भी द्रव्यपर्याय 
है । कषाय गुरणापर्याथ है । जो ग्रुसका विकार है वह ग्रुण॒पर्याय है, वह चाहे विभाव या स्व- 
भावपरिणमन रूप हो अपने स्वरूपसे यह द्रव्य ध्रौव्य है तथा गुण परिणति रूपसे उत्पाद 
व्यय रूप है । उनमे जो मूलभूत द्रव्य है वह नष्ट नही होता है । उत्पाद व्यय श्रौव्यके बिना 
कुछ बात नहीं चलती है | अञ्गर हम श्रौव्यमात्र होवें तो हाथ भी नहीं हिलना चाहिए तथा 
ध्रौव्य न होवें तब भी हाथ नही हिल सकता । उत्पाद बिना भी न हम हाथ हिला सकते, न 
पैरोसें चल सकते और न मुँह चला सकते तथा व्यय न होवे तो भी हाथ, पैर, कान सचालन 
नही केर सकते, न चक्षु, कान आदि भी काम दे सकते । वस्तुतत्त्वका स्वरूप जेनधमंमे विशद 
मिलता है । सुभवितव्यता बिना इसको समभनेका भाग्य नहीं है तथा समाजमे दया नही है, 
अ्रतः वे इससे वचित रहते है । क्योकि इसको प्राप्त करनेका उद्योग करें तो समय, पैसा एव 
श्रम लगाना पडता है । द्रव्यको जब इकहरा-इकहरा समभनेंकी वृत्ति श्रा गई तो श्राकुलता 
किस बातकी रह जाती है ? समस्त द्रव्य स्वतत्र हैं, स्वत सिद्ध है, वे इसी तरह अनंत्काल 
तक चतंते रहेगे । 
रागह्वेब भी खुद-खुदमें ही कर पाता है--बन्दरियाकों अ्रपने बच्चेपर सबसे ज्यादा 
मोह होता है । सदैव छातीसे लिपटाये या पीठपर बैठाये फिरती है । श्रगर कही वह पानीकी 
बाढ आ जाय और पानी यहाँ तक आ जाय कि बन्दरिया डूबने लगे तो वह श्रपनें बच्चेकों 
नीचे करके उसपर ही बैठ जाती है । भैया ! सब अपनेसे ही तो प्रेम करते है । आप लोग भी 
ठीक करते है । अगर आपपर भी कर्मोकी प्रबल बाढ़ आने लगे तो सब छोड देना । जब देख 
लिया कि सभी सामग्नियाँ मौजूद है इनमे कोई सारतत्व न निवला है और न निकलनेका है 
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तो सबको छोडकर आत्मकल्वाणके लिये चल दिये । मुनि भी तो यही कहते है । अगर ज्ञान 
पर आपत्ति आने लगे तो सर्वंसे विरक्त हो, निजमे लवलीन हो जावे शौर शरीरकी भी प्रीति 
छोड देनी चाहिए । ६निय्रामे एक-एक द्रव्य है--यह समभनेकी अधिक-अधिक हृष्टि आावे । 
राजुलकी नेमिनाथसे नौ भवकी प्रीति थी । यहाँ तो थोडा भी राग हो जाय तो कहते हैं कि 
सत्रीसे अपन दोनोंका अगले भवमे भी सम्बंध जरूर होगा | अगले भवमे सम्ब हो इसका 
मतलब है भव-भवकी बेव्कूंफी साथ लिये श्रा रहा है । प्रेममे कभी न भ्रा जावे, इसके लिए 
अनेक-अनेक प्रकारके पति-पत्नी हाव-भाव बनाते हैं। कपडे इतने “बारीक कि शरीर भी अदर 
से दिखता रहे तथा श्राजकल तो क्यासे क्‍या प्रसाधन चले हैं, जिन्हे देखकर आजका मानव 
दग रह जाता है । कालिजों वर्गरामे पढाने वाली अध्यापिकायें तक क्यासे क्या बेढगा रूप 
बनाकर ग्ाती है ? इसका लडकियोपर क्या प्रभाव पडता होगा सो वही जाने ! इन सबमे 
प्रत्येक जीव अपना भाव ही करते है। ज्ञानी इन्हें देखकर विरक्त हो जाते हैं | दुनियामे क्या 
है ? सब मायाका नाच है । मायामे ढके हुए वस्तुस्वभावको जो पहिचान जाते हैं, वे तत्त्वज्ञ 
है, कतार्थ हैं । देखो भैया ! पदार्थ तो प्रत्येक ७क-एक है और सबके साथ माया भी है, पर- 
मार्थ स्वभाव है । माया बिना परमार्थ नही, परमार्थ बिना माया नही । इन अनेक द्रव्यपर्यायो। 
भे भी देखो--द्रव्य अनेक हैं, वे सब अपने-अपने स्वरूपसे ध्रू व हैं और द्रव्यपर्याय हारसे उत्पाद 
व्यय रूप हैं। इस तरह द्रव्य उत्पाद-व्यय-प्रीव्यात्मक प्रसिद्ध ही हैं । 
द्रव्यका निष्कध्म और विस्तार--द्रव्यकोी पर्यायें दो तरहसे देखी जाती हैं--- 
(१) द्रव्यके प्रदेशोंके रूपमे । (२) गुण॒की परिशतिरूप पर्याये है । जैसे चौकी है वह दो प्रकार 
से परिणमी हुई देखी जा सकती है । (१) नरम, कठोर, भारी आदि रूपमे देखी जा सकती है 
तथा (२) श्रणु त्रिअ॒णु, चतुरअ्रणु सख्यात अ्रसख्यात और श्रनन्त श्रणु वाले स्कन्धोके पिण्ड 
रूपसे स्कन्ध हुआ करते हैं| यह श्रनन्तो परमाणा ओके स्कन्धोमे चौकी देखी जाती है | शक्ति 
की अपेक्षासे चरित्र, सम्यवत्व आदि गुण भी देखे जाते है तथा प्रदेशोकी अपेक्षा मनुष्य, 
तिर्यंच आंदि गतिमे जीव देखा जाता है। अभी पूर्व गाथामे उत्पाद व्यय थ्रौव्य घटाकर 
बताया है। अब गुण पर्याय रूपमे उत्पाद व्यय श्रौव्य घटाते हैं। अब द्रव्यकी तीनो अव- 
स्थाये उत्पाद व्यय प्रौव्य घटाते हैं । एक द्रव्यकी पर्वायों (गुणस्थानो) के रूपसे उत्पाद व्यय 
ध्रौव्यका विचार करते है । 
रा . प्रिशमदि सम दव्व गुणदो य गरुणतरं सदवतिद्ठ । 
तम्हा गुणयज्याया भरण्णिया पुरा ' दब्वभेवेत्ति ॥१०४॥ 
द्रव्य गुरासे गुणान्तररूप स्वयं परिणमता है। इस कारण शुण पर्याय ही बे य 
सत्‌ होते हुए द्रव्य ही है ऐसा तत्त्ववेदियोने कहा है। यहाँ गुणसे ,शक्ति अर्थ नही लेना है, 
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किन्तु पूर्व गुणयर्यायकी छोडता हुआ अन्य गुणपर्यायरूप द्रव्य परिणमता रहता है यह भाव 
लेना । गुण॒विकास या गुणविकारको भी गुर कह देते है, क्योंकि गुण परिणमनसे गुरसे पृथक्‌ 
प्रन्य नही है! उत्थानिकामे कहा है कि विचार करते है या चिन्ता करते है । विचार एक 
खुशीका होता है तथा दूसरा परेशानीसे, गम्भीरतासे या समभदारी आंदिसे होता है । यह 
गुणापर्याय है जो कि असली बात है । यह आत्मा ऐसा परिणमा था, इस तरह था, इत्यादि 
विविव परिणमन बताये जावें बहाँ चिन्ताकी बात नवीन प्रतीत होती है | सम्बन्धकी अपेक्षा 
से गुणपर्यायमे मोह, राग, हेप पर्यायें है उनका विचार किया जाता है। गुणपर्यायोमे सिद्धो 
के गुणोंकी भी पर्याय आरा गई है तो भी याने ससार अवस्थामे विषय परिणमन है । कैसे 
लक्ष्यमे देकर यह प्रकरण समझना सुगम होगा ? उत्पाद व्यय श्रौव्य घटाना है यहाँ । 

गुणपर्यायका आधार एक द्रव्य--द्रव्य जो है वह एक गुरासे दूसरे गुणपर्यायरूप 
परिणमता है | व्यवहारमें कहते हैं पहले अमुक व्यक्तिमें बहुत ग्रच्छी आदत थी। पअ्रब इस 
तरहके दुग्गु ण गये है या पहले अमुक व्यक्तिका फ्रिंतना बुरा चाल-चलन, बोलना आदि था, 
्रब देखो तो बोलीमे फूल मरते है | द्रव्य एक पर्यायरूपसे दूसरे पर्यायरूग स्वयं परिणमता 
है । जो द्रव्यकी पर्याय है वह द्रव्यसे भिन्न नही है । आत्मामे ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्व, चारित्र 
आदि गुण पाये जाते है । यह गुण अनादिसे है और प्रनन्तकाल तक रहेगे । सब जीवोमे यह 
गुण पाये जावेंगे । ज्ञानगुणकी क्या पर्याय है ? मतिज्ञानादि । दर्शनगुणकी का पर्याय 
है ? चक्षुदशैन, भ्रचक्षुदर्शन, अ्रवधिदर्शन और केवलंदर्शन--ये आत्माकी ही पर्यायें है। सुख 
श्रानन्द भी जीवमे होते है। चारित्रगुणकी पर्यायें सयम असंयम है । सम्यक्त्व गुणुकी क्‍या 
पर्यायें है ? उपशम सम्यक्त्व, क्षायिक, मिश्र आदि यह सम्यवत्व गुण॒की पर्यायें है | क्रियावती 
शक्तिकी पर्याये गमन श्रादि । जिस द्रव्यमे जितनी शक्तियां होती है वह अपने परिणमनकी ही 
करती हुई होती हैं । परसंयोगमें यह द्रव्य ऐसा बन गया । जो ग्रुरापर्याय है वह एक द्रव्यकी 
पर्याय है । आत्मा रागपरिणामका ही कर्ता है तथा उसीका भोक्ता है एवं उसीको ग्रहरा 
करने वाला है । अशुद्ध निश्चयपनसे कमेंके उदयसे होने वाले भावोको हो देखकर रागी है 
यह बतलाया है । 

द्रव्यका शुद्धाशुद्धत्वेत लिरूपण॒--द्वव्य शुद्ध और अशुद्ध रूपसे देखा गया है। शुद्ध 
अर्थात्‌ अकेला मात्र देखना और अशुद्ध अर्थात्‌ दो का सयोग रूपसे देखना। दोनोके मिलनेसे 
यह जीव और पुदूगलका पिण्डरूप - शरीर बना है। अल्लुद्धकी बात देखना व्यवहार है, केवल 
की बात शुद्ध है । अशुद्ध निश्चयपनसे यह साधकतम है। हमारी केवलताके साध्यमे निश्चय- 
नय साधकतम है वह उपादेय हैं । व्यग्हारकी वात भो सही है । विरोध करके चलें तब तो 
वह ठीक नही बन सकता है। बात पूरी मान लो, किन्तु साध्य है निश्चयनय । शुद्धलूपसे 
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पाध्य क्या है ? केवल आत्मा सिद्ध करना चाहते है। तुम्हे सिद्ध करना है आत्माको । तब 
साध्य क्‍या है ? तुम्हारा साध्य आत्मा मात्र है। जो दो की दृष्टि है वह साघकतम नही है । 
वह न हो, ऐसी बात नही है। शरीरका एकक्षेत्रावगाही सम्बन्ध है । उस सम्बन्धका ही नाम 
यहाँ सयोग है । साधक्तस क्या है ? तुम्हे किसका सहारा लेना चाहिए । यह गुरापर्यायें जो 
होती है यह केवल एकमे है । यह आकार जो बन गया, उनमे विचित्र संम्बन्ध ऐसा होता 
है, उसमे कर्मोदय बाह्य है | यह एक द्रव्यमे आते हैं । गुरणापर्याय वोलो या आयतक़म, एक ' 
द्रव्यपर्याय कहो, यह सब गुण द्रव्यपर्याय है। एक एक कर सभी अपने स्वरूपास्तित्वमे हैं 
निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी प्रत्येक द्रव्य अपनी परिणातिमे परिणमता है। कोई 
किसीका नही है। सब अपने-अपने प्रसन्न होनेके नाते चल रहे है। अगर किसीको बुखार 
भ्रा गया तो घरके आदमी कहने लगते है---इसकी श्रपेक्षा यह हमे हो जाता तो अच्छा रहता, 
यह तो कहना मात्र है । कोई भी व्सीका दो डिग्री भी बुखार नही ले सकता । जिसपर यह 
बीतती है उसे' ही भोगना पडता है । दूरकी न सोचकर इतना ही तो कर लिया जाय कि 
अपने शरीरको वृद्ध न होने देवें । एक भी बालकों सफेद न होने देवें । निमित्तन॑मित्तिक 
भावसे सभी कायें होते हैं, पर कोई किसीका कर्ता नही है । 

अपनी श्राकुलताकी निवृलिके लिये ही जीवका यत्न--आचार्य महाराज ग्रन्थ लिख 
गये, उससे हम तो यही मालूम करते है कि उन्होंने दया करके लिखा है। लेकिन जो शुभ 
विकल्‍प आचाये कर रहे थे उसकी ओकुलता न सही गई, इससे उन्हें यह लिखना पडा--हम 
तो कारण बन गये तथा झाचायें महाराज अच्छे काममे लग गये जिससे अ्श्ुभोपयोग न ही ] 
जगतके प्राणी दुःखी हैं इससे प्रेरित होकर लिखा होगा तथा वह विपय कपायोसे छूट सके, 
खोटे 'परिशाम न होवें तथा खाली बैठ कौन सकता था, इससे पृज्याचार्योको जिनवाणी रुचि, 
उसे लिख दिया । उनके यह परिणाम न होते होंगे कि इसे लिखो । अपनी रुचिसे प्रेरित 
होकर रक्षाके लिए आचार्यनि[लिखा है । यह सज्जनोकी ऐसी प्रवृत्ति होती है कि मौलिक लाभ 
हो जाय, ऐसे पुरुषोके निकटमे हो वह लाये हैं। आचार्योका लोहा महान है, वह स्वय ज्ञान 
ध्यानमे रत रहते थे, वह भी दूसरोको कल्याणमार्गमे लगानेके लिए सकेत करते रहे । जो 
त्यागी बनकर यह समझें हमने दूसरोंके उपकारके लिए त्याग किया हैं इससे इन्हें हमारी 
आज्ञा माननी ही चाहिए, सेवा करना ही चाहिए, यह उनके उस पदके विरुद्ध है। क्रोध न 
करनेका उपदेश दूसरोको देवें और स्वय उसमे प्रवृत्त हो जाय तब उनकी वात कौन मानेगा ? 
जो भी कार्य किया जांता है वह स्वयके लिए किया जाता' है । तपस्या की जाती है वह अपने 
लिए हीं की जाती है । कोई किसके लिए कुथ करता ही नहीं, बह लो बन 

शास्त करनेके लिए करता है । कभी-कभी देहातोमे पूजन करने.वाला तक नहीं मिलता | शह 
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तकें भी श्रगर दूर मन्दिर हुआ, एकके सुपुर्दे ही काम रहा, जब शहरोमे पूजन होनेमे देर हो 
जाती है. तथ मनुष्य कहते है--भगवात कितनी देर तक उपासे बैठे रहें । सभीने भोजन कर 
लिया, विन्‍्तु भगवानवा पूजन करनेसे वह तो उपयोग करते नहीं, जो ऐसा कहते है वे तो 
अपने गुर्पोमे वृद्धि लानेके लिए नित्य पूजन की जाती है श्ौर करना चाहिए । यह श्रावकोका 
प्रथग कर्तव्य है । 

श्रव यहां उत्पाद व्यय छ्लौष्य श्रान्नफलपर घटित करते है--आमको सहकार कहते 
£ । राहकार श्र्थात्‌ यह अज्ञानो जीवोकी रसनाइन्द्रियकी पुष्टिके लिए बारहो महीने काम देती 
है । अचार बनाकर मनुष्य काममे लेते है । लेकिन इसके बारेमे कहा है-- जो खावें श्रचार, 
उसके रहे न कोई विचार / इसमें श्रनत च्रस जीवोकी उत्पत्ति हो जाती है । जैनियोकी सतेज 
इन्द्रियाँ शुद्ध वस्तु खाने वाले फिर भी महीनों वर्षोका अश्रचार खाते है यह ही उनके पथमश्रष्ट 
का कारण है | उसके ग्रतिरिक्त सूखा श्रमचूर मर्यादित लिया जावे तब उत्तम है | वर्षों महीनों 
का अचार (अथाना) है, वह खाने योग्य (नही । २४ घटेका ही श्रचार खाद्य होना चाहिए। 
उसको चलित नही होने देना चाहिए । श्रचार याने जिसमे अनेक झात्मा विचरने लगें। खैर, 
अब उत्पादादि देखें--श्राम स्वयमेव हरित भावरूप है, वहु पकानेपर पीलेरूप होता है, वह 
पूर्वोत्तर परिणत होता है । पूर्वकालमे हरा रंग था, उत्तरकालमे पीला हो गया । उन दोनोमे 
प्रसुभत न हुआ । शपनी सत्ताको जो पहले छाप्त था वही [सत्ता आमकी अ्रव भी हैं। जिस 
तरह कोई मनुष्य पूवंभवमे देव था वह भ्ब मनुष्य हो गया तो उसकी आत्मा तो वही है । 
दसी आत्माके पूर्वर्यायका व्यय हुआ । एक अगुली वही है जिसे टेढ़ी की गई तथा स्लीधी को 
गई । श्राम जो हरित था वही पीली पर्यायमे श्रा गया, किन्तु अश बहीके वही है तथा इस 
प्रकार भी वह पर्याय नहीं बदलता कि मुहसे बात निकाली और आम नीला पीला रूपमे हो 
जावे । एक पुरुष मानकपायके वशीभूत था, कारण पाकर क्रोघमे श्रा गया । यहा मनुष्य तो 
नही बदला, मनुष्य तो वहीका वही है । केवल मानका व्यय झौर कफ़ोघका उत्पाद हुशा है। 
को: ग्रज्ञानसे भ्रस्त था भौर ज्ञानमे श्रा गया, तब भी पूर्वकी आत्मा पूर्वका मनुष्य ही है । 
किसीके ज्ञानका व्यय हो जाता है तथा अ्रज्ञानका उदय हो जाता है । कुछ लोग कहते है कि 
हम ५० या ४० वर्षके हो गये तो यहाँ शरीर॒पर दृष्टि गई । यदि सही तौरसे विचार करें ते 
हमसे श्रधिक अ्रवस्यामें वृद्ध और कोई नही । जिस तरह अनादिकालसे हम घूम रहे है, उसी 
तरह झनादिकालके सनी जीव है । तब झवस्थामे श्नादिकालकी अ्रपेक्षा सभी वबरावर ह्ए । 

प्रपने ध्प्राधका दण्ड खुदफो सोगना पदता--एस जीवने ११वें गुणम्थानमे भो 
जाइइ राग फिया तो बहाँसे ता श।कर निगोदिया जीव तक हो जावेगा । ससारमे दितने रू 
पाष्य वे सता पड़े एसनो कोई तादाद नहों । ऋचन्‍्त भव घारुण चर रहे है, पिन्‍्तु बह राशि 
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:क्षय अनन्त नही है। निगोदिया जीव १ स्वासमे १८ बार जन्म-मरण कर लेता है। वह 
स्वास नाकसे ली जाने वाली नही है, किन्तु जितने समयमे एक बार नांडी खटकनी है, उस 
स्वासको ग्रहण करना चाहिए । इस तरह ग्यारहवें गुणस्थानसे गिरे हुए जीवकी भी यह दशा 
होती है, तब अपनी तो बात कौनसी ? युवा अ्रवस्थामे विवेक नहीं किया, तव तो चमक- 
दमकमे पतनसे कौन बचा सकता है। अपनी बात सोचें जो पुरुष वाल्यावस्थामे तो ज्ञान 
प्राप्त नही करता, अभ्यास नही करता, जवानीमे विपयरत रहता है वह बुढापा आनेपर होने 
पर अधंमृतकसम करेगा क्या ? आत्मतत्त्वका उपयोग क्‍या करेगा ? अपने अपराधका फल 
खुदको भोगना पडता है । 

द्रव्यकों गुण, पर्यायोसे पहिचानो--प्रत्येक द्रव्यमे श्रनत शक्तियाँ होती हैं । वह अ्पूर्व- 
अपूर्व परिणमनसे परिणमती रहती है, उनमे उत्पाद व्यय और श्रौव्य रहता है | यह गुण 
ओर पर्यायोमे 'चलता है । बहुत प्रसिद्ध है तो वह उत्पाद व्यय है | जहाँ क्रोवसे मान कपाय 
आयी वहाँ क्रोधका व्यय और मानका उत्पाद होता है। मानका व्यय होकर माया उत्पन्न 
हो सकती है या मायाका व्यय होकर लोभका उत्पाद हो सकता है अर्थात्‌ किसी कषायके 
बाद कोई दूसरी कषाय हो जाती है । जीव पुद्गलका मेल होनेसे असमानजातिक पर्याय होती 
है । स्वभावव्यञ्जन पर्याय तथा स्वभाव अर्थ पर्याय भी पर्याय है। यह सब बनता है, विग- 
डता है और बना रहता है । जो सत्‌ होगा उसमे उत्पाद व्यय होता ही है। डदाहरणके 
लिए जैसे श्राम है, वह शुरूमे हरित भावसे था तथा समय पाकर पीले रूपमे उत्पाद हो गया 
है तो यहाँ हरे रगका व्यय हो गया । वह इस रूप स्वभावसे ही परिणमा है तथा सहकार 
(श्राम) जो एक फल है वह शुरूसे ही है । जिसमे दोनो श्रवस्थायें श्रनुभव न की गई हैं। आम 
वृक्षपर लगते ही शुरूमे काला होता है, बादमे नीला तथा नीलेसे हरा व हरेसे पीला एवं साथ 
साथमे लाल रग भी किसी-किसीमे हो जाता है तथा जब सड जाता है उस समय सफेद हो 
जाता है। यहाँ सब रगोका उत्पाद व्यय क्रमश. चलते हुए भी श्राम द्रव्य स्थानीय मौजूद है । 
प्रत्येक पदार्थ 'स्वयमेव उत्पाद व्यय श्रौव्यसे युक्त है । वह किसीकी दयासे उत्पाद व्यय नहीं 
कर रहे है | इसी तरह प्रत्येक पदार्थ अपने-अपने स्वभावमे रहते है । कोई पदार्थ मेरा उत्पाद 
व्यय नही कर सकता । कोई सोचे कि मैं इसका यह कार्य कर दूंगा या इसको इस तरह बना 
दूंगा, अमेरिका भेजकर पढा दूँगा आ्रादि यह सब व्यर्थके विकल्पमात्र हैं। यह विकल्प आकु- 
लतायें हो मचाती हैं । यह कार्यक्रम चलता है। स्वरूपास्तित्व उसके ज्ञाननेत्रमे भूल रहा है । 
सब पदार्थ अपनी-अपनी सीम। लिये हुए है । सब अपनी-अपनी परिणतिसे परिणमत्ते हैं। ऐसा 
वह द्रव्य पूर्वावस्थासे उत्तरावस्थामें पहुचा । पूर्वावस्थामें जो गुण ॥3 उत्तरावस्थामे परिणम 
गये । गुश तो दूसरे गुणरूप परिणम नहीं सकते, किन्तु उसका श्रथ हुआ जैसे बालकपना व्यय 
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हुआ और युवावस्था प्राप्त हुई । आप कह सकते है कि बाल्यावस्थामे अवस्थितपने वाला मनुष्य 
मिट गया और जवान अवस्थामे अवस्थित वाला मनुष्य हो गया या बालपना नष्ट हुप्ना, युवा- 
पना उत्पन्न हुआ, पर बाल्यावस्थामे स्थित मनुष्य जवानोकी अवस्थामे श्रवस्थित हो गया । 
इसमे गुणसे गुणान्तर हो गया । 

ऋवस्थासे श्रवस्थित गुण भिन्‍न है या नहीं -- पहले जो ज्ञानगुण मतिज्ञानरूप था वह 
केवल ज्ञानरूप हो गया, यह एक रुत्त्वमे ही होता है । दोनोमे रहने वाली एक सत्ता ही हुई । 
कोई कहे बाबूजी |! आप तो पहलेकी अपेक्षा बदल गये । इसका , तात्पर्य पहले जैसो कषाय 
नही मिली, इससे ऐसा कहते है । जहा कषायसे कपाय न मिली वहाँ मित्रता बिगड गई । 
जहाँ दोनोकी कषाय मिल गई, मित्रता बन गई । जो लोग दूसरेको शत्रु मानते हे वह शत्रुके 
प्रति नम्नतासे दो दिन ही तो चलकर देखें । श्रगर एक समय भी प्रेमपू्वंक बोल लेवें तो सब 
सकट मिट जावे । जैसे कि रोग मिटानेके लिए थोडीसी चिकित्सा काम दे जाती है। एक 
मिट्टीकी पट्टी पेड़ूपर रखनेसे हल्का शरीर हो जाता है, उसी तरह प्रेमपृर्वक बोलनेसे या साथमे 
भोजन खिला देनेसे दुश्मन नश्न हो जाता है । कुछ बुजुर्ग तो यह स्वय चाहते है कि हमारा 
पुन्न या गावका कोई व्यक्ति थोडेसे प्रेमके शब्द तो बोल लेवे । भैया | अनेक विकल्पोसे भला 
तो यह है कि निज रवरूप ) दृष्टि करो सब स्वय हो लेगा । भ्ज्ञान अवस्थामें ही मनुष्य सदैव 
नही रहता है। कभी-कभी अज्ञान छोडकर ज्ञानमे ञ्रा जाता है। मिथ्यात्वसे सम्यक्त्वमें भी 
आर जाता है। एक हृढताकी आवश्यकता है तब जो सकट अनादिकालसे लग रहे है, उन्हे 
छोडकर निजहितमे रत हो जावें । यह क्‍या शरीरके वशका काम है ? जो चक्रवर्ती हो जावे 
अथवा तीर्थंकर, कामदेव आदि हो जावे, यह सब श्रात्मबलसे प्राप्त होता है । 

बड़ा-बड़ा वेसभव भी अत्मबल बिना नही मिलता हे--जब तक उस निज तत्वपर 
दृष्टि नही गई तब तक आपत्ति है। जो भी उत्तम सामग्रियाँ मिली है उनका निमित्त पुण्यो- 
दय है । उनमे पुण्य कार्यका आत्मबल भी तो कारण है। इसके लिए भात्मधर्म जैसा उत्तम 
रत्न किसे मिलेगा ? यह बडा दुलेभ है। शास्त्र ज्ञानरूपी प॑नी छेनीसे बार-बार पापकर्म रूपी 
कलकको धो सकता हू । इससे धन वैभव आ्रादिपर भी कोई श्रसर नही पडनेका । धर्मध्यानमें 
लगनेसे कुछ कमी भा जावे, यह सभव नहीं । उदयागत अ्रशुभ प्व॑बद्ध कर्म भी होवें तो समझे 
कि थोडा उपसगं आया है । इससे गरीबी आदिके दुःख भोग रहा हू । सोचे कि धर्मके प्रतापसे 
सकट टलकर थोडा अवश्य हो जायगा या पूर्णतया टल जावेगा । संकल्प हढ़तासे करनेपर सब 
कार्य सिद्ध हो सकते हैं । कहा भी है---'शने पन्‍्था? श्रर्थात्‌ रास्ता धीरे-धीरे ही तय किया 
जाता है। यकायक २० मील १ घटेमें पैदल नहीं चल सकते । घन भी धीरे-घीरे इकठा 
होता है। विसीके पुण्यके उदयसे धन पुराने मकानमें रखा मिल जाय, यह बात दूसरी है। 
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पर्वंतपर भी धीरे-धीरे चेढ! जा सकता है । यदि जहूरतसे ज्यादा दौडकर चढ़े तब आधे रास्ते 
में 'ही थकाबदसे चूर हो जावोगे । शर्ते, कन्या” कथरी भी धीरे-बीरे सिली जाती है तथा धैर्य 
से विद्या और ज्ञानकी उपलब्धि होती है। छोटा बच्चा यकायक चाहे एम. ए. हो जावे तो 
होना श्रसम्भव है । इन सबका भ्पवाद भी हो सकता है । जैसे विशिष्ट तपस्या करनेसे चौथे 
कालमे शल्प ज्ञानके बाद ही केवलज्ञान पैदा हो जावे । पूर्व भवके सस्कारसे विद्या विना पढ़े 
हो या अल्प यत्नसे थ्रा जावे या जैसे राकेटमे बैठकर आ्राक्ाशके ऊपरी हिंस्सेपर पहुच जावे । 
सभी कार्यमे धैयकी श्रपेक्षा: प्रावश्यक है | अ्रगर प्रति दिन आध-आ्राध घटा समय धर्मध्यानकरे 
लिए देवें तो एक माहके पनद्रह घठे हुये | उतने समयके लिए सब दुनियाके कार्यसि निश्चिन्त 
हो जावें तथा सोचे कि मुझे इस समय और कुछ करना ही नही । अ्रपनी आत्माको इसके 
प्रति उडेल देवे । उसी समयसे १०-५ मिनट हढ़ सकल्प हो, (जिनेन्द्रदेवका स्मरण या सर्वे 
विकल्‍पोको छोड एकाग्र सर्व विचार बद करके तललीन होनेकी कोशिश .करें। प्रति वर्ष १ 
'भाह या १५ दिन एकान्त स्थानमे धामिक वृत्ति वाले त्यागी मुनिके सपकोमि जाकर आत्म- 
लाभ लेवें, तब उस आनदको देखें । प्राय कर चौमासेके समय तो व्यापार मदा होनेसे व्यापारी 
वर्गकी भी अच्छा सुश्रवसर घमंध्यानका मिलता है । 
आ्रत्मद्शनमे ही श्रात्महित है--प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र-स्वतन्त्र परिणमन करता हुग्ा 
अपने उत्पाद व्यय प्रौव्यसे जुदा नहीं होता है । पुण्यके फलसे अगर थोडी लक्ष्मी मिली भ्रौर 
उसीमे हर्षित हो गये तो कोई निजी हित नहीं दीखता । पापमें दुखित रहना यह भी विपम 
रास्ता है, जहाँ ककड-पत्थर, काँटोसे मार्ग युक्त रहता है ।' परकृत आ्रापत्ति श्राजावे यह भी 
तो विपम समस्या है । इससे निवृत्त होनेके लिए ज्ञानी जीव यह विचार करता है। सब 
पदार्थ क्षणभगुर हैं, इस भयकरः अटवीमे सकटोका सामना करते हुए स्वकत्तव्यसे विचलित 
न होनेपर वह उपहार मिलता है जो सदैव जीवनमे बहार देता हुआ अ्रगले भवकों भी सुख- 
सम्पन्न करता है । ज्ञानीका बल विशेष दर्शनीय होता है, जो अपने बलपर खडा होकर सववे 
कार्य करता है। ' ॥॒ 
घर्षकार्य बिना जीवनकी खुटाई--एक कथानक है--किसी समय एक मनुष्य सर 
गया । जिसे ले जाकर मरघटमे डाल भ्ाये । वहाँसे एक स्थाल (लडई) निकला, उसने मनमे 
सोचा आज तो ज्यादा परिश्रम नहीं करना पडा और भोजन मिल गया । तब वह हाथोकी 
; उसके है । इतनेमे एक कुत्ता जो वही खडा था, वह रोकता 
त्तरफसे उसकों खाना शुरू करना चाहता | 
प्रा कहता- है, भो | भो। स्याल ठहरो 'हस्तौ दान विवर्जिता” इस मनुष्यके हाथोकों खाना 
गाय नही क्योंकि इन हाथोने कभी भी दान नहीं दिया । तब पा 3 से 8 
' जाता है । तब वहाँ भी कुत्ता कहता है 'श्रतिपुटी सारस्वत प्रोहिणो” अरे स्थाल : इन 
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को नहीं खा, इन कानोंने कभी घर्मकी बात नहीं सुनी । फिर स्याल पेटकी ओर खानेको 
गया । कुत्ता रोककर कहता है--अन्यायोपाजितवित्तपूर्णुमुदरम” इस पेटमे अन्यायसे कमाया 
हुआ धनके द्वारा भूख शान्‍्त की गई है । इसलिए इसे मत खा । पीठकी ओर स्याल लपका । 
तब श्वान (कुत्ता) बोला--इस ओर मत जा, इसने कभी परस्त्रीको पीठ नहीं दिखाई | अरब 
क्‍या था पैरोकी ओर खानेको गया । तब कुत्ता कहता है--ठहरो जी, 'पादौ न तीर्थ गतौ” 
इसने इन पैरोसे कभी तीर्थयात्रा नही की है। इसके पैर तो खुदके उदरपोषणार्थ ही यहा 
वहाँ दौडते फिरे । श्रांखके समीप स्थाल गया तो कुत्ता बोलता है--इन आँखोसे देव, गुरु 
शास्त्रके दर्शन कभी नहीं किये | कलेजा भी खानेको गया तो कुत्ता कहने लगा--इसके ' कलेजे 
में (मतमे) कभी भी शुभभाव नही आये। वैज्ञानिकोके श्रनुसन्धानसे पशु, पक्षी आंदिका शरीर 
नाना काम आ सकता है, किन्तु इस शरीरकी न चमडी काममें ञ्राती है और न हड्डी, बाल 
ग्रादि कुछ भी कामसे नही आता । यह भी इसका पुण्यकर्म समझना चाहिए कि मनुष्यका 
अवयव काममे नही लेते अन्यथा काममे लेते होते तो कितने गरीब मनुष्योको खरीदकर 
सहार कर दिया जाता । जिस तरह हजारो बन्दरो, मछलियो, मुगियों तथा बकरो श्रादिको 
मौतके घाट उतार दिया जाता है। पशुओके पापकर्मका उदय समभना चाहिए जिससे वह 
अपने जीवनभर जी भी नही पाते । कसाईखानोमे उनको बबेरतासे मौतके घाट उतार दिय। 
जाता है । 

है भानव इस शरीरके स्वरूपसे शिक्षा लो--इस शरीरकी अ्पविन्नतापर भी विचार 
करतेसे वैराग्यकी तरमें उठ-उठकर टकराती है। नश्वर शरीरके बारेमे सोचना भी श्रेयस्कर 
है, तभी तो वह हितके कार्योमे लगेगा । देवोका वैक्रियक सुन्दर शरीर होता है । भोग-भूमियों 
(मनुष्यों) का भी सुन्दर शरीर होता है जिससे उन्हे विरक्त होनेका अवसर ही नही आता । 
उसका दुरुपयोग करनेपर एकेन्द्रियमे जाकर पैदा होना पडता है । जहाँ शरीरका विकास ही 
नही कि इन्द्रियाँ सहनन होनेसे कुछ किया जाय । 

उत्पाद व्यय प्रोब्यकी अ्रपनेमें निगरानी कर श्रपनेको परखो--भैया ! वस्तुस्वरूपके 
भीतर प्रवेश करो । एक द्रव्य जितना होता है उतनेपर ही दृष्टि रखकर पूर्वोत्तरकालवर्तिनी 
परिणतियोको भी देखो । एक द्वव्यकी पर्याय गुणपर्याय रूपसे दिखती है, क्योकि गुरापर्यायका 
समुदाय ही तो द्रव्य है। गुणपर्यायोकी एकद्रव्यता कैसे है ? सो आरमके दृष्टान्त द्वारा समझ 
ही लिया होगा । जैसे कि श्राम फल स्वय ही हरितरूपसे पीतरूप परिणमता हुआ पूर्वके हरित 
भाव व उत्तरके पीतभावसे अनुभूत की है अपनी सत्ता जिसने, ऐसा होता हुआ वही आम्र- 
फल हीनेसे एक ही वस्तु है, वहा कोई जुदी-जुदी वस्तु नही हैं, 'जुद्या-जुदा श्राग्रफल नही है, 
वही एक है। इसी प्रकार द्रव्य स्वयं ही पूर्वावस्थामे अवस्थित गुणसे (पूर्व गुणपर्यायसे) उत्त- 
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रावस्थामे अ्रवस्थित गुणरूप परिणमता हुआ पूर्वपर्याय ४(पवॉविस्थित गुर) व उत्तरपर्याय 
(उत्तरावस्थित गुण) के साथ अ्रवशिष्टसत्ताक होनेंसे एक ही द्रव्य है, वहा कोई द्रव्यान्तर नही 
है । तथा जैसे ही कि पीतभावसे उत्पद्यममान, हरितभावसे व्ययमान, सहकार फलत्वसे अवतिए्- 
मान, वह एक वस्तुके पर्यायह्वारसे सहकार फल ही है, उसी प्रकार उत्तरावस्थावस्थित गुणसे 
उत्पच्यभान, पूर्वावस्थावस्थित गुणसे व्ययमान व द्रव्यत्व गुणसे श्रवतिष्ठमान वह एक द्रव्यपर्याय 
द्वारसे द्रव्य है। इस तरह एक द्रव्यमे गुणपर्यायद्वारसे होने वाले उत्पाद, व्यय ओर श्रौव्य 
एक द्रव्य ही हैं । यह द्रव्यका साधारण स्वरूप है । इन सब उत्पाद, व्यय, शध्रौव्योको आत्म- 
स्वरूपमे देखो । न्‍ 
प्रात्मज्ञानके उद्यमकी वास्तविक उपासना--जिस श्रपने ज्ञानके विना यह जीव अना- 
दिकालसे विकल्पजालोमे भ्रमण करता श्राया है वह श्रात्मज्ञान कैसे हो ? प्रथमानुयोग शास्त्र 
मन बहलानेके लिए नही बना है | जिसमे महापुरुपोके जीवन-त्तारित्रको पढ़कर स्वयमें उथल- 
पुथल मच जाती है कि इन महांपुरुषोंके पास इतना विशाल वैभव था उसे ये यो ही छोडकर 
चले गये, तब मैं क्यो न उद्यम करू ? चरणानुयोग शास्त्र बना वह भी सनकमे आकर नहीं 
बना, किन्तु चारित्ररहित जीवन कोई महत्त्वप्रद नही, इसी तथ्यपर लिखा गया है। करणा- 
नुयोग शास्त्रमे महान्‌ ज्ञान भर दिया | इसका तात्पयें यह नही कि उससे कोई मौलिक मौज 
लेना हो तथा द्रव्यानुयोगमे द्रव्यकी चर्चा करके भीतरसे खोखला बना रहना, यह भी इसका 
विपय नही । समस्तका प्रयोजन यह है कि जो अनेक प्रकारकी तरग उठ-उठकर जीवनकी 
शान्ति भग कर देती है, वह टिकाऊ रह सके । वह सब इस प्रयोजनको लिए हुए है कि स्वा- 
ध्याय करके ज्ञान बढाया जाय । जैसे धनकी महिमा है, वैसे ज्ञानकी महिमा आ्रात्मामे हृढ कैसे 
हो ? वह किस रूपका हुआ करता है तब झआत्माका प्रत्यय भी हृढ कर लेवे । कुशल कारीगर 
महलकी नीव हढ़ करके आगे बढते है । तत्त्वज्ञान और वैराग्यका महल उठानेके लिए आचार्यों 
ने एक ठोस नीव रखी है । ्रात्मा सत्‌ है, यह सत्‌ उसे कहते है जिसमे सत्ता है । वह सत्‌ 
सत्तासे जुदा नही है । केवल समभने श्रौर समभानेका भेद है । इसीको श्राज फिर;कहते हैं । 
ग्रब सत्ता और द्रव्यके अभिन्‍नपनाको बताते है । इनमे केवल एक भाव और भाववानका पके 
है । एक स्वरूप दृष्टिसे देखा तो ' आत्मा नजर आया | द्रव्यमे सत्ता उपन्यस्त है । कितना 
उत्तम शब्द दिया है कि अर्थान्तर है, सत्ता द्रव्यसें जुदा पदार्थ नही है । इसीका उपन्यास है 
है भ्र्थात्‌ थे पासमे रखते हैं । उपन्यास पढने वाला भी गपने लिए उसी रूप बनानेकी चेष्टा 
करता है । अगर उसमे अ्रच्छी शिक्ष। हुई तो ग्रहण कर लिया । यदि उसमे किसी भोले पत्र 
का वंणोन है तो अश्रुपात तक होने लगता है भ्रथवा किसी छली णतकी पाचरका वर्णन है शो 
उसपर खिंजलाहट उठती है। उपन्यास पढते समय कोई जेब भी काट लेवे तो ध्यान गो 
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रखते । सत्‌ सत्तन्तर नहीं है। इसको उपन्यास करते है, इस रूप अपना उपयोग बनाते है । 
इसे कुन्ददुन्दाचार्यदेव कहते है । 
ण॒ हंवदि जदि सहृव्व अमृद्भुव हवदि त॑ कह दब्वं । 
हवदि पुणो अण्ण वा तम्हा दव्व सय सत्ता ॥१०५॥ 
द्रव्यकी सद्र पता--यदि द्रव्य सत्‌ नहीं हैं तो क्या निश्चय हो गया कि वह असत्‌ 
बन गया | है ही नही तो द्रव्य ही क्या ? द्रव्य तो सत्‌ रहा नही तब द्रव्य सत्तासे भ्रन्‍्य रहा, 
सत्तासे पृथक्‌ रहा, यह कैसे हो सकता है ? कोई भी मूलसे असत्‌ बात नहीं कर सकता । 
ऐसा कोई नही है जिसका मूल वही और उसे मान लेवे । जैसे ईश्वर जगतका कर्ता है तो 
यहाँ ईश्वर तो है ही तथा जगत भी है । तुम्हारा यह विकल्प ईश्वर जग्रतका कर्ता है,” यह 
हो गया । बस अभ्रब इस विकल्पका मडन-खडन है, श्राकाशका फूल है । यहापर आकाश होता 
ही है श्र 'है” भी तथा फूल भी होता है। 'गधेके सीग” गधा होता है उसके सीग नही होते । 
तब भी यह ज्ञात होता है कि किसीके सीग होते है । गधेके सीग यहे विकल्प असत्‌ है। 
सवंत्र मूल तो होता ही है यहाँ कुछ मूल भी नही, तो असत्‌का भी कोई आधार है । विवक्षा- 
वश असत्‌का आधार तो अन्यका सद्भाव पाया जाता है। दुनियामे जितने शब्द है उनका 
घूल्य है । यह शब्द निर्वान्य भी नहीं है। अगर निर्वाच्य होते तो उनका महत्त्व भी क्‍या 
रहता ? जैसे मै कह 'घ, ला, ट, ओ” इनका भी कुछ महत्त्व है । उनको बखेडकर इस तरह 
कर सकते है, घट लाओ । कोई द्रव्य ऐसा है जिसमे स्वरूप अस्तित्व नहीं हो । यदि एक 
द्रव्य स्वरूपसे सत्‌ न हो तो क्‍या बनेगा ? कोई भी द्रव्य दूसरे द्रव्यका श्रकर्ता है । ईश्वर भी 
जगत्‌का श्रकर्ता है । हम भी अपने द्रव्यके कर्ता है, क्योकि प्रत्येक द्रव्य स्वरूपसे सत्‌ होता है। 
सत्से सत्ता भिन्‍न नही है । ' 
श्रभाव भी किसी न किसीके भावरूप रहता है--एक व्यक्ति विलायत यया, वहां 
उसका भाषण होना था । वहां उसके लिए विपय दिया गया 'शुन्य” पर बोलनेके लिए तो 
उसने वहांवर भी दो तोन घटा बोल दिया है । है” के लिए ही यहाँ जिक्र कर रहे है । यहा 
है' के स्वरूपका जिक्र कर रहे है । है” ऐसा है | कुछ लोग यह कहे कि आत्मा;सो पर- 
मात्मा, किन्तु श्रात्मा भी है, इसपर दृष्टि नही है | जो [है वह स्वयं अपने झ्राप है, किसीकी 
कृपासे नही है । दो विकल्प किये थे--अगर द्रव्य स्वरूपसें सत्‌ नहीं है तो दोनोमे विकल्प 
उत्पन्न होते है । द्रन्य असत्‌ हो गया तो श्रौष्यपना तो रहा ही नहीं । आत्मा अपने आपको 
धारण ही नही कर सकता भ्र्थात्‌ अपना स्वरूप अस्तित्व ही नही रख सकता । यहाँ तो 
ऐसा कह देते है कि उसने अपना ऋस्तित्व ही मिटा दिया, अपनी बात ही नही रख सका 
सो रिर गया। द्रव्य ऋष्तित्वसे रहित नही, र स्वय है । मेरा कोई बिगाड या सुधार करने 
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वाला नही है। हम ही अपने बिगाडसे सुधार तथा मुधारको त्रिगाडरूप कर लेते है। कोई 
किसीका सुधारने वाला नही, फिर भी भोहवश परद्वव्यके लिए आकुल-व्याकुल होतेध्चले जा रहे 
है। अश्रगर घन है तो उसको चोर डाकू लूट भी ले जावें, विन्तु इस अनुपम ज्ञानघनको कौन 
लूटने वाला है, वह संदेव काम देता रहता है । जब सन्तोष मिलेगा तब तत्त्वज्ञानसे मिलेगा । 
अगर कही द्र॒व्यस्वरूपसे ही असत्‌ हो जाय तो असतूपनेको प्राप्त हो जायगा | सत्ताके बिना 
अपना स्वरूप घारण कर लिया । जब मान लिया या मानते हो द्रव्य है तो अब सत्तासे लिपटने 
की क्या जरूरत है ? सत्ताके बिना ही वह है और वह सत्ताके बिना ही हो गया है ।। द्रव्य सत्ता 
को नष्ट कर देगा, अप्रयोजन कहने या करने वालेकी कोई विशेषता नही रहती । भ्रनर्थंक चीज 
ही क्या हो सकती है ” लोकव्यवहारमे इस तरह लगा लो, कोई भी वस्तु न होवे, यह होना 
सम्भव है क्‍या ? बडे-बडे आफीसर लोग श्राजकल सबकी जानवरोकी उपयोगिता सिद्ध कर 
रहे हैं। इसे अर्थक्रिया नही कह सकते । सब निज अर्थ क्रियाकारी है, सब श्रपने-अ्पने भ्रदर 
क्रिया करत है । कोई किसीका कर्ता होता द्वो कोई पदार्थ कही रख दो और उसका ध्यान न 
रहे तथा फिर कुछ समय बाद देखा जानेपर उसे नही मिलना चाहिए था था ज्योका त्यों 
रहना चाहिये था। 

आत्मचिह्नकी प्रतीति बनाये रहो--एक लडकेका नाम रुलिया था । उसकी माँ लडके 
से बोली-बेटा, साग-भाजी बाजारसे जाकर खरीद लाग्रो तो रुलिया कहता है कि हम बाजार 
जावेंगे तो वहाँ रल जावेंगे । इसलिए मैं नही जाता । तब माँ ने उपाय सोचा और कहा कि 
तेरी कलाईमे कपडा बाँघे देती हु, उसे देखते रहना और कहना कि हम नही रुले । वह 
बाजारसे गया और साग-भाजी खरीदकर घर श्ाने लगा, तो कपडा कच्चे धांगेसे बधा था, 
जिससे भीड-भडक्कामे वह टूट गया । तब चिल्लाता हुआ आया और घर श्राकर बोल। कि 
माँ मैं रुल गया, माँ मैं रल गया । तब माँ बोली कि यह मेरा लडका जैसाका तैसा खडा है, 
इतनेपर कहता है--मैं रुल गया ।” यह क्या बबाल है ? तब माँ ने उसे सुला दिया और 
सोतेमे माँ ने उसे वैसा ही कपडा बाघ दिया । तब॑ वह सोकर उठा तो दिखाया कि यह तो 
कपडा तेरा जैसाका तैसा बधा है, इससे वह सन्तुष्ट हो गया । इसी तरह जब तक स्वरूपा- 
स्तित्वमे नही है तब तक यह भ्रम हो रहा है कि ,परपदार्थेसि मेरा भला बुरा होता है । स्व- 
रूपास्तित्व ध्यानमे आ जाय तो क्यासे क्या हो जाय । एक यहीके राजेन्द्रकुमार लडकेके रा 
से सुना था । एक समय सेठ्जी के यहा हाथी खरीदा हुआ आया तो हक हा 2 
चाहिए और रोने लगा | तब उसे उसके पिता हाथीके पास लिवा ले गये और हे 8 
हाथी । तब भी नहीं माना तो उसके ऊपर बैठा दिया, फिर भी हर माना और न 
कि इसे खरीद लो । उस हाथीको ग्रागनमें खडा करा दिया । तब भी वह न माना 
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कि तुम तो इसे हमारी कुज्डी (लोटा) मे रख दो । वह कुजियाकी जगह यह भी कहने लगे 
कि जेवमे रख दो तो उसकी इच्छा कौन पूर्ण कर सकता है ? इसी तरह यह जीव अनेक 
प्रकारके भूठे-भूठे विकल्प करता रहे तो उसे कौन समझा सकता है ? अगर कोई भी अनुकूल 
या प्रतिकूल चले तो तुग्हारा क्‍या बनात्ता बिंगाडता है । कुछ लोग इस बातपर गुस्सा होते हैं 
कि अमुक-अ्रमुक व्यक्ति आदि मदिरमे नहीं श्राते । लेकिन उनके इस क्रोधसे क्या लाभ मिलने 
का ? क्रोधित व होकर उन्हे वस्तुस्वरूपका उपदेश समझाया जाय तब कही हृदयमें बैठ जावे 
तो उत्तम है। 
जिसको श्रपने श्रापकी दया नहीं है दह दया श्रपता भला करेगा---अ्रपनी खुदकी गर्ज 
होगी तभी तो शुभ व आत्मकल्याण सग्बधी कार्य करेगा । दुनियामे ओर भी तो देश है । 
अमेरिका, इंगल॑ण्ड, जापान, चीन, अफ्रीका, आस्ट्रेलिया श्रादिमे भी तो है । क्या उनका भी 
यह सुधार कर सकता है ? जो भी व्यक्ति भला-बुरा कार्य करता है वह अपने माफिक अच्छा 
ही तो करता है । क्योकि मिथ्यात्वसे ग्रस्त है चित्त जिसका वह तो उसी तरहके कार्यमे प्रवृत्त 
होगा । यदि उसका पृण्योदय होता तो वह उन कार्योसे मुख कभीका मोड लेता । जमतमे 
श्रनत आत्मायें तो है, फिर इन्ही एक या थोीडेसे व्यक्तियोको देखकर क्यो दु खी होते हो ? 
जितने भी जीव है वह अपनी-अपनी योग्यतासे परिणमन करते चले जाते हैं । कोई किसी 
द्रव्यको परिणमा देवे, यह नही हो सकता । प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने स्वरूपमे स्थिर है । पुराणों 
में पढो तो ज्ञात होगा । बड़े वैभवशाली महापुरुषो, राजाश्री, ,सेठोने खूब ग्रहस्थीका साज- 
सामान इकट्ठा किया और जब दिल ऊब गया तो उन्हे दृष्टि पसारकर पुनः देखनेकी भी इच्छा 
नहीं हुई और विरक्त होकर जगलकी राह ली, जहा उनकी परीक्षा ठडी, गर्मी, धूप, बरसात, 
वायु प्रकोप एवं जीव-जत्तुग्रो आदिने खूब ली तथा उसमें यह १०० के खरे सोनेके सामान 
उतरे । ऐसे ही आत्मायें पूज्य है । अपने भ्रात्मतत्त्वको देखो - तुम झुद्धसत्ताक हो, स्वय सतत 
हो । द्रव्यका स्वरूप ऐसा ही है । द्रव्य स्वभावसिद्ध है, स्वयं सत्स्वरूप है । यदि द्रव्य स्वरूप 
से सत्‌ न हो तो या तो वह असत््‌ हो जायगा या सत्तासे पृथक हो जायगा । श्रसत्‌ होता हुआ। 
तो भ्रौव्य असभव होनेसे द्रव्य अपने आपको भी न घार सका, तब द्रव्य अस्तको प्राप्त हो गया, 
शून्य हो गया । द्रव्य (सत्‌) सत्तासे पृथक है तो जब सत्ताके बिना ही द्रव्यने श्रपनेको कायम 
रखा तो सत्ताका इतना ही प्रयोजन था कि सत्‌ कायम हो सो तो बिना सत्ताके ही सतृ होगा, 
सो सत्ता ही अस्तको प्राप्त करा दे गई । फिर यथार्थ बात क्‍या है ? बात यथार्थ यह है कि 
स्वरूपसे ही सत्‌ होता हुआ हव्य श्रौव्यके सभव होनेसे आ्राप अपनेको धारता हुआ द्रव्यको उठा 
देता है श्र्थात्‌ प्रसिद्ध कर देदा है तथा सत्तासे अ्रपृथक होता हुआ द्वव्य (सत्‌) अपनेको घारदा 


हुआ घस ही प्रयोजनदो रखने वाली सत्तावो भो प्रवट दर देता है, प्रसिद्ध कर देता है । 


कु प्रवचनसार प्रवचन 
इव्य स्वयं सत्त्‌ है--द्व्य स्वय सतू न होवे तो दो आपत्तिया आरवेगी--(१) द्रव्य 
असत्‌ हो जायगा। (१) सत्तासे न्यारा मानना पड़ेगा । द्रव्य अ्रसत्‌ होनेसे कुछ भी नही रहेगा । 
जब सत्ता ही नही है तो द्रव्यकी मौजूदगी ही कैसे रहेगी ? सत्ताके बिना अपना स्वरूप नहीं 
रह सकता | सत्ता ही मुख्य है और देखते जाग्रो, फिर उत्पाद व्यय ध्रौव्य वाला सदैव वन्ता 
रहता है । यह लक्षरा द्रव्यका निरखते जाओ । कार्य यह हो जाने और यह नही हो पावे, यह 
सब अपने-अपने विकल्पमे कार्यक्रम बनाता रहता है.। वृद्धता न आवे इसके लिए उस प्रकारके 
कार्य किये जावें तब है । तीर्थकरोको कहाँ वृद्धपना आ्राता है या श्रत्यधिक पापसे उत्पन्न नरक 
में नारकी जीवोको भी वृद्धपना नहीं झ्राता है । द्रव्य स्वभावसे तथा स्वरूपसे ही सत्‌ है किसी 
की कृपासे नही है ॥ विलीन हो मोह जावे तो निज स्वरूप समभमे भ्रावे । स्वरूपसे सत्‌ है 
तभी द्रव्य है, नही तो द्रव्यपना भी प्राप्त किसको होता है ? सम्बधकी बात भी देखो तो जीव 
का पुदूगलके साथ सम्बध होनेसे कुछ बनता भी है । लेकिन जीवसे जीवका कुछ भी नहीं 
बनता । जो इतना पृथक्‌ है तब भी जो मोह होता है वह जीवको लक्ष्य लेकर होता है । यह 
जीव मित्रोंसे मोह करता है, स्थीसे मोह करता है, पुत्र, भाई, पिता, माता, बहनोई, साला, 
चाचा, भत्तीजा आदि किस-किससे मोह करता है ? यह मोहकी लीला विचित्र है। यह सब 
व्यावहारिक मोह करता है। अगर द्रव्यको लिया जावे तो पुदृगल व जीवसे भी मोह नही 
करता । शुद्ध चैतन्यसे मोह किया जाता है क्या ? बिगडे जीव पुदूगलसे मोह करते हैं | शुद्ध 
चिद्रप आत्मतत्त्वका विचार करो, स्वरूपसे सत्‌ हो गया तो ध्रौव्यपना सभव हो गया । वस्तु- 
स्वरूपसे सत्ता है, सत्तासे अभिन्‍न है, वह स्वत सत्‌ है तथा उसकी सत्ता द्वव्यसे अभिन्‍न है । 
स्वरूपसे सत्‌ न मानो तो झ्रापत्ति | सत्तासे अभिन्‍न न मानों तो आपत्ति । द्रव्यमे सत्‌ ओर 
' सत्ता दोनों रहते हैं | यहाँ ऋजुपृत्र नय जैसी विशेष्य विशेषणके श्रभाव वालीः दृष्टि चलती भी 
है और तीथ्थप्रवर्ततके लिये शही भी चलती है । (जैसे कोई कहे--“कौग्ना काला” यह ठीक 
नही है, क्योकि जितना सारा कौवा है वह सारा काला नही श्रौर जो-जो काला है वह सब 
कौवा नही, यहां जो-जो सत्ता वाला है वह सत्‌ है और जो-जो सत्‌ है वह-वह सत्तावान है । 
जैसे कहो--काला कौझ्ा । तो कौवेसे काला रग क्या भिन्‍न है ? वह कृष्ण वर्णके सयोगसे 
' वही बना । कौझआ जब अपने श्राप काला है तो उसको जुंदा कहनेकी जरूरत क्या है ? उसी 
तरह सत्ता और सत्‌ स्वयं अभिन्‍न है, उनको भिन्‍न-भिन्‍न कहनेकी जरूरत क्या है ? द्रव्य अपने 
श्राप परिणमता है उसे कोई परिणमाता नहीं है। द्रव्यमे जो विशिष्ट परिशमन है वह भी 
निमित्तका सन्निधान है तो वह अपने आप परिणमता जाता है। 
|. किसी भी द्रब्यका स्वभाव औपाधिक नही होता है--स्वभावसे हो प्रत्येक द्रव्य परि- 
रामता रहता है । इसलिए द्रव्यको स्वत. सतूके साथ मानना चाहिए । द्वव्यके पास जाम्री 
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भ्रथवा आत्माके पास जाओ, दोनोका फल एक है। विशेष पर्याय या भेदमे विकल्पता 
चलती है । विकल्प करनेका सस्कार है । उसे द्रव्यस्वरूपके उपयोगरूपी करण से 
नष्ट करो समसे द्रव्यकों मानना चाहिए, उसके समीप पहुचना चाहिए । निरखकर दया 
करना ? उस रूप उपयोग बनाकर अनाकुल रहना । भोजनको देखने माजसे सतुष्टि नहीं होती 
है । किन्तु उस भोजनको खा लेना चाहिए तब सतुष्टि होगी । उसी तरह सत्व देखनेका प्रयो- 
जन क्‍या ? निविकल्प शान्ति एवं निर्मोहता होवे तो आगे बढा जावे जिससे कर्मनिजेरा होवे। 
हमे तथा झ्रापको कौनसा कार्य करना है ? मुख्य लक्ष्यपर दृष्टि होना चाहिए । ऐसा तत्त्व- 
ज्ञान हो कि निविकल्पताका स्वाद लेते रहे । कोई कहे सच्तानको पढ़ा लिखाकर योग्य बना 
देवें, अच्छी नौकरी दिला देवे तब कुछ करेंगे तो क्या यह सोचने वाले वृद्ध नही होगे या मृत्यु 
नही शावेगो । जब वृद्धता आरा जाती है तब अपना शरीर स्वयपर नहीं सबता है । वचन 
लटपठाने लगत्ते है, पैर कमजोर हो जाते है; नाक, कान, आँखोको शक्ति कमजोर हो जाती 
है । मृत्युका भरोसा नही, फिर भी र्याली पुलाव बनाता रहता है। तुम इन्हे खास मानो 
तो उनका कार्य होगा श्रीौर न मानो तो उनका कार्य न होगा । जब तक राग भाव बना हुआा 
हैं तभी तक तो तुम घन वैभव, क्षुटुम्बीजनोमे मोह कर रहे हो । सोचते १ लाखका घन हो 
जावे, फिर १ लाखसे, १ करोड हो जावे और एक अरब भी हो जावे, किन्तु प्ताथमे इसका 
भी पता है खुदपर क्या बीतेगी ? लोगोके मुह सुना जाता है कि जिसके पोता, पडपोता, 
पतो सती अर्थात्‌ पॉचवी परी हो जावे और बुडढ़ा आँखोसे देख लेवे तो उसके साथ सोनेकी 
नसेनी (छोटी सी) मरनेपर रखी जाती है । क्योकि नसेनी स्वर्गके चढ़ानेके काम आ्राती है, 
लेकित नसेती उतरतेके भी तो काम आती है। तुम क्या स्वगंमे भेजनेके ठेकेदार हो जो इस 
प्रकारकी लीला करते हो ? उसने लडकेमें मोह किया, नातीमे मोह किया, पोतेमे मोह किया, 
पतीमे मोह किया और सतोमे मोह किया तो इतनी पीडीका मोह ही करता रहा, ऐसी दशा 
में चढना सभव है या उतरवा । यह मोहका ही तो फल है कि तुम इन्ही सन्तापोमे पलते 
रहो । इस मोहमे मिथ्या वुद्धि, मिथुनवुद्धि और युग्मबुद्धि हो जाती है तब अझपनेको श्रन्यके 
मोहसे पृथक्‌ कहाँ कर सकेगा ? मोहरूपी ममता पिशाचिनी परमे ही भ्रमण करती है । 

। निज स्वख्पास्तित्वकी प्रतोति धर्मका मूल है--अपने स्वरूपास्तित्वमे श्राना यही 
धर्मका मूल है और यही धर्मकी शुस्आत समझना चाहिए। यही स्वरूपास्तित्व स्वेश्रेष्ठ है 
और वह सतूसे जाना जाता है। सत्ता जुदी है और मैं जुदा हू, यह भेद इसमे उत्पन्न नही 
होता, इसलिए इसे नहीं करना चाहिए । किसी व्यक्तिके लिए भोजन बनाया और उसे 
परोसा 3 तथा कह यह हलुवा है, इसमे गंजबासोदा मिलकी सूजी पडी है, सहारनपुर 
शुगर मित्सकी शकर है, चंदोसीका उत्तम घी पडा है था अमुक-अमुक प्रकारका मेवा इसमे 
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है । यह छहारा, छोटी दाखकी साग है, पूडियाँ, कचोडियाँ प्रादि है । वर्णन तो दुनियाभर 
का कर डाले झोर परोसनेमें विलम्ब करे तो बुद्धिमत्ता नही, किन्तु वह वर्णंव सुनकर थानीमे 
लेकर मु हमे रब लेगा तो सव॒विशेषतायें उस भोजनकी समझ जावेगा । अनेक विकत्य 
बनानेसे क्या फायदा होता हैं ? जिसको समझा रहे है उसे मुखपर रखनेमे एक सेकेंडमे सब 
समभमे श्रा जावेगा । दुनियाके इसी तरहके वर्णन मेरे कोई काम नही आनेके । ससारका 
वनसा पदार्थ मेरा आलबन हो जायगा ? केवल श्रपना स्वभाव ही साथ रहेगा, वहीं समझमे 
शीघ्र श्रा सकता है । भाव और भाववान अपृथक्‌ नही हैं । चेतनका चैतन्य ही र्वभाववान 
हुआ, पृथक्‌ नही हैं । वुद्धिकत ही तो श्रन्तः क्रिया है श्रौर कुछ भिन्न नहीं है। यह स्वय 
अपने परिणमनमे परिणमता चना जाता है। कोई विरक्त होवे और मंत्री उल्टा समभाने 
लगे, कुटुम्बी लोग भी ऐसा ही समझाने लगें तो भी उसे कोई भी नही रोक सकता है | तत्त्व 
ज्ञान जग गया फिर उसे परपदा्थामे फसनेकी क्या झ्रावश्यकता रह जाती है ? 

वराग्यको फोई फंद नहीं फर सकता--सुकमालको विशाल महलोमे बन्द किया 
गया, अनेक प्रयत्न किये कि यह बाहर नही निकल पावे । सुकमालमें जब तत्त्वज्ञान जग 
चुका तो कपडोंकी पोटलियाँ उठाकर धोती साडियो आदिको ऐंठकर रस्सी जैसी बनाता है 
झौर महलके पिछले भागपर लटकाकर उसके सहारे उतर जाता हैं। जिसके ध्यानमे यह 
समा चुका कि इस ससारमे अ्रनादिके दुःख भोग रहा हू । भ्रव इन वन्वनोकों तोडना है, वह 
कदापि इस मोहजालमे नहीं रक सकता । कुछ लोग कहते हैं--जिनेन्द्रदेवकी पुजन कर लो, 
पाठ किया करें, माला जप लिया करें जिससे तुम्हारा वैभव सुरक्षित बना रहेगा और मनो- 
वाच्छित फल मिलेगा । कुछ अ्रशो तक तो इसे ठीक कह सकते है, कारण वह अन्य देवोपर 
श्रद्धा न कर 'जिनेन्द्रपर श्रद्धा कर रहा है, जिससे फल तो मिलेगा ही, लेकिन लक्ष्य यह न 
रहे कि मै पूजन, सामायिक, पाठ, दर्शन, भक्ति इसलिए कर रहा हू कि मेरे घन वैभव श्रादि 
बढ़ जावें । बिना फलकी इच्छासे यह काये होता चाहिए । क्योकि इन धार्मिक कार्यसि मोक्ष 
का संस्कार जो परम्परासे हढ हो रहे थे, उनके बदले हमने यहीपर इस भूसे रूप सपत्ति 
मागकर उसको नष्ट कर दिया या उस फलसे वचित हो गये। वह वड्चना रत्न पाकर 
चिडिया उडानेमे फेंक देनेके समान है तथा पूर्व भवका जो पापबंध होगा उसे हर करते 
भोगना होगा । अपनी तो बात क्या श्रीरामचन्द्र, श्रीपाल, सुकमाल, सुदर्शनसे महा- 
व्यक्ति नहीं छूटे । हा घामिक कार्य करनेसे उस पापकर्मका अचु भाग कम हो जाता 
है । सातिशय सम्यग्हष्टिके सातिशय पुण्य बंधता है । पुण्यकी सीमा है वह उसे प्राप्त हा 
कोई महान पुण्यके प्र भावसे इन्द्र, चक्रवर्ती, तीरथैंकर, कामदेव आदि हो 3 है , दा 
पुण्य नहीं बचा, किन्तु सम्यक्त्वरूप निर्मेल परिणामोंके होते हुए जो राग रहा हैँ, 


हुए भी 
पुरुष जैसे 
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निमित्तसे पुण्य बधा है । एक प्रधानमंत्रीकी कोठोका चपरासी भी प्रधानमत्रनोके प्रसद्भमे होनेसे 
काफी इज्जत पा जाता है | अगर कोई त्यागी अकेला स्कूल आदिमे जावे तो उसे वहांका चप- 
रासी भी नही पूछता, किस्तु चार सेठ साथमे होवे तो वही मास्टर, सुनीम, चपरासी सेठोसे 
ज्यादा आवभगत (प्रादर) त्यागीजी की करते है । यह बात तो यो ही कह दी, श्रचरज कर 
हुए न देखें । 
तत्वदर्शनकी महिमा--सम्यग्दृष्टिके जो राय रहता है उससे बड़े-बड़े वैभव मिलते 
है | अ्रगर यह गलती न रहे तव कहना ही क्या ? मोक्षलक्ष्मीका स्वामी शीघ्र हो सकता है । 
इस वैभवके सुकावले वह कितनी अतुपम अनमील निधि सदेवको मिल जाती है, वह हमारे 
अ्रतुभवमे नही श्रा पा रहो । सर्वार्थसिद्धिका मूल तत्त्वज्ञान है। द्रव्य स्वय सत्स्वरूप हे, यह 
यहां बताया जा रहा है | इससे अनेक बातें प्रकट हुई, द्रव्य रात्तासे पृथक नहीं है, द्रव्य सत्ता 
के समवायसे सत्‌ नहीं है, द्रव्य उत्पाद व्यय श्रौच्यात्मक है | द्रव्य प्रदेशगुणपर्यायात्मक है 
इत्यादि । इस गाथामे द्रव्य व सत्तामे अ्रनर्थान्तरता बतानेके लिये युक्तिया देकर ग्रव अतमें 
आचार्यदेव कहते है कि द्रव्यको स्वय सत्त्वरूपसे मानना चाहिए, वयोक्ति अब भाव भाववानमें 
पुतकता ने होनेसे उनमे झननन्‍्यता है | यहा मानना चाहिये इसका वाचक 'अभ्युपगन्तव्य' शब्द 
दिया है---' अभि-उप-गन्तव्य” अर्थात्‌ सव॑ ओरसे ञ्रति निकट जानना चाहिए जिससे शिक्षा 
भिलती है कि द्रव्यके सामान्य छुद्ध स्वरूपके उपयोग द्वारसे सामान्य ग्रात्मतत्त्वमे उपयुक्त होना 
चाहिए। अव पृथक तथा अन्यत्वका लक्षण खोलते हैं । यहाँ उन्मुच्यति शब्द दिया है, जिसका 
थ्र्थ हर्षपुर्वक प्रकट करते हैं । जिस तरह शीशीमे सत्‌ आदि द्रव्य भरे हो उनको निकालते है, 
उस भरे हुए तत्त्वपर अपूथकत्व व अच्यत्वपनेकी छाप लगाकर उद्घाटन करते है तथा अपृथकत्व 
एवं अन्यत्वको जानते हुए वह हमारे सामने है, उसका उपयोग करना हमारी शक्तिपर निर्भर 
है । मनुष्य एक पंसेकी हडी भी ठीक बजाकर लेता है । उसी तरह जिस त्ततत्वको ग्रहण करना 
भाहते है, उसे खूब ठोक-बजाकर स्पष्ट करके प्राप्त करो, तब उसका अनुसरण करो | जो उदे 
विवेकपूर्वंक यहूण करेगा वह असली तत्त्वकों पावेग। । श्रव पृथक्त्व और अच्यत्वका लक्षण 
उन्मृद्वित करते हैं । 
पविभत्तपदेसत्त पुधत्तमिदि सासरा हि वीरस्स । 
ग्रण्णत्तमतन्भावों ण॒ तब्भव हवदि कथमेग ॥॥१०६॥ 
प्रविभक्तप्रदेशपना होनेसे पत्थंबयको सिद्धि तथा अतझूपव होनेसे अ्रन्यत्ववी समक्त--- 
प्रविभक्तपदेशपना (जुदे-जुदे प्रदेश होने) को ही पृथवत्व बहते है । ऐसा भ्री वीर भगवानका 
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ही, किन्तु अतड्भावकों ऐसा समभाना कि एक ही वस्तुमे व्यवहार प्रवृत्तिके लिये जो गुण गुरा 
की स्थापना की जाती है उसमे लक्षणमात्रका भेद करना होता है, उप हृष्टिसे एक वस्तुने हो 
अत:्भाव सिद्ध होता है। अन्यपना देखना चाहते हो तो सही सत्तामे, जिसमे विभाग न हों, 
उसे इस तरह मानों--विभक्त हो गया है प्रथकत्व प्रदेशयना जिसमे, ऐसा वह प्रदेश पृथक 
नही हुए, इस तरह देखो । यह अ्रगुली है, इसमे गुलाबी रग है, वह श्रगुलीसे पृथक नही है । 
जो अग्रुली है उसीके साथ उसका रग है तथा जब हम रगका वर्शान भिन्नपनेसे करना 'वाहे 
तो भिन्‍न है भी, किन्तु उसका प्रदेश जुदा-जुदा नही है। वहां अन्यत्व लक्षण भेदसे है। सत्‌ 
और सत्तामे फर्क (डिफरेन्स) तो है, किन्तु पृथक्‌ (सपरेशन) नहीं है। जिस तरह सपरेटा दूध 
(मबखन निकला दूब) रहता है, इस तरह जुदा-जुदा नही है | जिसमे बिल्कुल जुदापन हो 
गया है, इस तरह सत्‌ सत्तासे जुदा नही है। प्रदेश जिसमे पृथक हो जावें, उसे प्रविभक्त 
प्रदेश कहते है । यह वीर भगवानका शासन है, इसमे तत्वका मथन खूब किया गया है । 
मंथन करनेके बाद जैसे मक्खन निकलता है, उसी तरह यहाँ तत्त्वको खूब वाद-विवादपूर्वक 
ग्रहण किया गया है। अन्यत्वमे अत-द्भाव है । अतद्भावी मात्र ऐसा श्रन्यत्व है, जो समभमे 
एक रूप न हो । अतद्भाव होनेसे वे सब सत्त है, यह कैसे कह सकते हो ? सत्‌ अपने ग्रुणोप्ते 
परिपूर्ण है, उसमे किसीका मिश्रण नहीं है। इस तरहका मैं एक आत्मा अपने-अपने गुणोमे 
परिणमता हुआ स्वृभावसे पृथक नहीं हू । इसीके ऊपर आगे भगवान कुन्दकुन्दाचायक्रत गाथा 
पर आचार्य अमृतचदाचार्य सूरि जी प्रकाश डालेगे । 

द्रव्य और सत्ता जुदी चीज है या एक-- द्रव्य और सत्ता जुदी चीज है या एक' 
'इसपर विचार चल रहा है । द्रव्य और सत्ता प्रदेशसे जुदी नही हैं किन्तु वाच्यवाचक भावसे 
तथा लक्षण्से जुदी हैं । साधारण रूपसे यह भी मालूम है कि द्रव्य पिण्डपनेकी अपेक्षा क्ेत्रपने 
की अपेक्षा, कालपनेकी अपेक्षा, भावकी श्रपेक्षासें पहिचाना जाता है । अन्यत्वका यह दूसरा 
स्वरूप है | दो भाई एक घरमें रहते हो और उनमे आपसमे मनमुटाव हो जावे तो कहा 
जाता है श्रब तो तुम दूसरे हो गये । हालाकि भाई वही है किन्तु दिल फटनेसे वीचमे भेदकी 
एक दीवार पड गई है। इससे दूसरे कहे जाने लगे | कुछ समय वाद अलग-अलग घरमे रहने 
लगे । चकिया चूला जुदे-जुदे बट गये । तब कहा जाता है अलग अलग घरमे रहने लगे । 
* सत्‌ और सत्ता जुदे-जुदे: है या भ्रन्‍्य अन्य है। जुदे जुदे हैं या इथक्‌ डा । दोनो जुदे तो 
हैं तथा अत्भावरूप अन्यपना है किन्तु प्रदेशपनेकी भ्रयेक्षा जुदे नही हैं, बिल्कुल इथक्‌ हैं प्रदेश 
जिसके, ऐसा वह पदार्थ, प्रविभक्त जुदे-जुदे हो गये है प्रदेश जिसके ऐसा वह पदार्थ इथक्‌ है, 
यह अनेक द्रव्योमे घटित है । यह बात सत्ता और सतुमे सभव है क्या ? यह सत्ता और सतमे 
सभव नहीं है। कोई कहे आ्राग वही पडी रहे और गर्मी यहाँ दूर झा जावे तो यह सभव नहीं । 
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जैसा कि देहाती लोग कहते है--आ्राँच (गर्मी) दे दो । अगर ऐसा होने लगे तो केवली-जुदा 
रहना चाहिए तथा उसकी गर्मी विशिष्ट जुदो रहनी चाहिए । सत्ता और सत्‌ जुदा नही 
किया जा सकता । पदोर्थोका यथार्थ सत्‌ समझ जानेपर स्वरूप जाना जायगा, कौन किस तरह 
द्रव्यको मानते है| प्रथम दार्शनिकोमें लो, वह कहते है--सत्‌ अलग हैं, सत्ता अलग है ओर 
समवाय अलग है। अ्रब व्यवहारी जनोकी बात लो तो वह कहते हैं हमारा सुख दु.ख इन 
भाई साहब पिता आदिपर निर्भर है, जीना मरना भी पुत्रादि या विता पर निर्भर है। अपनी 
ग्रवस्थाके अनुसार कहते है । सुख दुःख यह भी तो सत्‌ है । यह क्या दूसरेसे आावेगा ? यहाँ 
शून्‍्त्र है तो उन्होंने कहाँ अपनो सत्ता मानी है। तुम सत्ताके पुञज हो । तुम सत्ताके केन्द्रबिन्दु 
हो । सत्तासे ही तुम्हारा सत्‌ एकमेक होकर प्रकाशित है। हम कैप भी खेल खेले, जिमसे 
ग्र/त्माका विकास हो, वही हमारा प्रधान लक्ष्य सत्‌ है । 
आत्मा सो परमात्मा'--आरात्मा और परमात्मामे एक भी गुण कम नही है । आत्मा 
में परमात्मा होनेकी शक्ति है, किन्तु यहां वह अज्ञानान्धकपरसे लुप्त प्राय” है । वह भी समय 
पाकर अपना विकास परमात्मा जैसा कर सकता है । हममे और परमात्मामें यह भेद नही है 
कि एक यह जीवित घोडा है श्रौर दूसरा लकडीका काल्पनिक घोडा हो । अगर यह काल्पनिक 
घोडा होता तो वह परमात्मा नही बन सकता, जिस तरह कि बच्चे लकडी पैरोके नीचे डाल- 
कर टिक-टिक करके हॉकते है और दौड पडते है, उस लकडीके घोडेमे चाल नही श्रा,सकती । 
यह समझ लीजिए हम कुमार्गंपर चलने वाले घोडे है जो कि तिरछे टेढे-मेढे रास्तेपर चलते 
है । लेकिन चैतन्य प्राण परमात्मा समान ही है । तत्त्वज्ञान जिस दिन हो गया उस दिनसे 
सीधे चलने लगेंगे, उल्ठा चलना छोड देंगे। मुझे ऐसा न दिखे, न कुछ ऐसा प्रतिभासमान 
होवे कि एक द्रव्यके द्वारा दूसरे द्रव्यका परिणमन हो रहा हो “भात्रैक द्वव्वेण द्रव्य हृयपरि- 
खणाम' कियमाणः प्रतिभातु,” एकके द्वारा दो का परिणमन किया जा रहा हो, ऐसा न दिखे । 
मुक्ति मिले न मिले, हमे प्रभुवी कुछ चाह नही, केवल रागद्वेषकी ज्वालासे छुटकारा हो और 
रागमे अधे न होवे । है भगवन्‌ ! मुझे मोक्ष मिले श्रयवा न मिले, किन्तु रागके वशीभूत होकर 
मैं ग्रधा न हो जाऊ और न द्वेषकी ज्वालामे सै कुलसा जाऊं। हे देव | मुझे केवलज्ञानदी 
जरूरत नही है ओर न अनन्तज्ञानकी भी जरूरत है| मै तो केवल यह चाहता हू कि खुदकों 
जानता रहू तथा खुद ही खुदको जानू तो देखता रहू | मुझे अनत सुख नहीं चाहिए, किन्तु 
आकुलताका तापभर मिठ जावे । मुझे श्रतत शक्ति भी नही चाहिए, किन्तु खुद ही खुदमे 
समा जाऊ | खुदका खुदके समा जानेमे भी वीयंकी आवश्यकता होती है, क्योकि वृद्ध अ्रवस्थां 
में अपना शरीर भी सभालना कठित हो जाता है । ऐसी ऊपरी बात तक तो देखी जाती है । 
नाकसे लवाब निकल पडता है, मल मृत्रकी बाधा हो जाती है, आँखोसे मैल लगा रहता है । 
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शरीर कमजोर होनेसे थोडेसे परिश्रमसे ही पसीना श्राने लगता है । इस तरह हमारे शरीरकी 
दशा इनको सभालनेकी बनी होवे तो भी इनकी बाधायें मेरे उपयोगमें दखल न देवें । जो 
श्रात्माका उपयोग है उसको रखनेकी जरूरत है । हमको यहाँ वहाँकी पूजा, मान-बडाई मिले 
या न मिले, किन्तु जो चैतन्य तत्त्व है उसकी पूजा करता रह । रागमें अधे हो जाना और द्वेप 
मे जलना, ये दो ही धन्घे इस प्राणीके चल रहे हैं । 

राग द्वेषके श्राकर्षशसे जीवका संसरण--दही बिलोते समय मथानीमे एक रत्सी 
रहती है जिसे रई (नेतना) कहते है। उसके दो छोर निकालकर बिडोलन किया जाता है। 
जब रईके एक छोरकों खीचते है तो एककों ढीला कर दिया जाता है । इसी तरह रागद्वेप 
रूपी दो रस्सियाँ लगी है तथा आत्मा मथानी बनकर यहाँ वहाँ (चारों तरफ) घूम रहा है। 
अ्रगर आपके किसी प्रेमी मित्रादिका किस्सा सुनावें, वह आपकी बहुत प्रशसा कर रहा था, 
आपसे मिलनेको उत्सुक है, तुम्हारी कीति व उत्कर्ष सदेव चाहता है, यह सुनकर आप बड़े 
खुश होगे, अ्रत्यघिक राग बढेगा । श्रगर इसीके विपरीत कहना शुरू कर देवें, ग्रमुक भिन्र 
होकर भी तुम्हारी सदैव निन्‍दा करता है, गालियाँ बकता रहता है । तब उसके प्रति ह्वेपकी 
भावना जागृत हो जायगी । देखो हुआ क्या ? केवल मनकी कल्पना । यह प्राणी अज्ञानसे 
ससार-समुद्रमे घूम रहा है । दूसरे मतानुयायी भी रागद्वेषसे पिण्ड छुडानेमे कुछ-कुछ सफल 
हुए हैं । 'इससे उच्च श्रेणीका एवं वस्तुस्वरूपका सच्चा कथानक वीतराग शासनमे है । राग 
द्वेष तो आत्माकी तरगे हैं। समुद्रकी तरगें घूब जोरसे उठा करती है, फिर वह उसीमे समा 
जाती है। आत्मा खुदमे समाया हुआ बन जावे तो वह मूलसे सुखी बन जावे। आत्माके 
द्वारा आत्मा ही जानने योग्य होता है । श्रभी सामान्य द्रव्यका प्रकरण चल रहा है । इसीमे 
विशेष द्रव्यका प्रकरण आयेगा । हमारा, तुम्हारा उत्पाद व्यय स्वभावसे चल रहा है । 
तुम्हारे उस परिणमनमे विशेषता आती जाती है वह विशिष्टता औपाधिक है, किन्तु परिणमन 
श्रौपाधिक नही है। रेलगाडीका चलना गाडीमे हो रहा है, किन्तु उसका जो निर्दिष्ट पथसे 
चलना 'हो रहा है, वह औ्पाधिक है। श्रात्माका परिणमना स्वभाव है, वह परिणमता रहवा 
है, किन्तु जो विशेषता उत्पन्न होती है वह श्रौपाधिंक है । 
।, , > पृथकपना सत्ता और सत्मे संभव नहीं है--गुण और गुणीपनेका उसमे श्रतद्भावहूप 
प्रभाव है ।' वह प्रदेश जुदा नहीं रह सकता । सफेद वस्त्रमे है, वस्त्रसे सफेद जुदा नही है | 
श्रगर वस्त्रसते सफेद गुण जुदा रहता हो तो उसे: बुलाना पडेगा जरूरत होनेपर । कहेगे--श्रो 
मे यहाँ झाञ्रो, नाराज मत होग्नों, किन्तु इस तरह तो नहीं है, कपडेका शुक्ल 
न्‍्यारा नही है उसी तरह सत्ता सत्से भिन्न नहीं है । जिस स्थानपर शुक्ल 
नपर कप्डेका, क्षेत्र है । उसमे गणा गणीका प्रदेश विभाग नहीं 


सफेद गुणा तु 
गुण वस्त्रसे 
गुरका प्रदेश चेत्र है उसी स्था 
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है । जो ही सत्ता गुशका प्रष्श है वही सत्‌ गुणक। प्रदेश हैं। इसलिए सत्ता और सतके प्रदेश 
विभाग नही है । तब आ्रात्मा चैतन्य जुदा-जुदा नहीं है। इस दरह होनेपर भी दोनोमे 
अन्यत्व बना है, क्योकि सत्ताका लक्षण जुदा है और सतका लक्षरा जुदा है। इन दोनोमे 
अन्यपना नहीं हो तों कपडेको टटोलनेपर सफेद गुण टटोल लेना चाहिए। तब जो जो 
वस्त्र है वह सफेद गुण है, इस तरहकी व्याख्या करनी पड़ेगी और जो जो सफेद है वह 
वह वस्त्र है। बस्त्रके लिए हवासे फडफडाता हुआ समभकर कानसे जान सकते है | नाकसे 
भी उसको गन्ध द्वारा जाना जा सकता है। स्पर्णनइन्द्रिय अर्थात्‌ हाथसे छुनेपर भी जाना 
जा सकता है | रसनाइन्द्रियधके द्वारा भी वह जाना जा सकता है, किन्तु सफेद गृग केवल चक्षु 
(श्रांख) इन्द्रियों द्वारा ही जान सकते है, ऐसा अन्तर है । फिर भी सफेद जुदे स्थानमे हो और 
वस्त्र जुदे स्थानमे हो, यह बात नही है । इस तरहका होनेपर भी अचन्यपना है । आम है उसे 
हाथके स्पर्शसे जान सकते हैं । अन्‍य इन्द्रियोंसे भी जान सकते है, किन्तु रप्तको सबसे नही 
जान सकते । वह जीभसे चखनेपर ही जाना जायगा । भ्रगर आम और रस एक होते तो श्राप 
देखने मात्रसे सतुष्ट हो जाते, वही श्राप दूसरेको दे देते, वह भी पेट भर लेता, इस तरह कई 
को देनेपर भी उसमे कमी नही आरती । 

चेतनसे चैतन्य झदा नहीं है--यही बात आत्मा और चैतन्यमें है। चेतन स्वभाव - 
वान है श्रौर चैतन्य स्वभाव है, ज्ञान स्वभात्र है, ज्ञानी स्वभाववान है | श्राममे रूप, रस, यव, 
वाग भी रहता है, किन्तु किसी गुणामात्र ही आराम हो जावे, ऐसा नही है । इस दृष्टिसे चैतन्य 
और आत्मा भी जुदे कहलाये, किन्तु प्रदेशसे भेदकी बात नहीं है। आग तथा गर्मी जुदी नही 
है, अनन्य हैं । श्राँच दे दियो हमे तनकसी” तो यहाँ आाँच (गर्मी) भ्रग्निसे जुदी नहीं है । यहा 
वह आंगकी याचना ही तो कर रहा है । यह आग और केवला जुदा नही है । सत्ता और सत्‌ 
भिन्न-भिन्न इच्च हृष्टिसि हो सकते है । वस्तुका सहजस्वछूप अभेदहृष्टिसे ज्ञात होता है । आ्त्मः 
के स्वरूपमे एक टकोत्कीण ज्ञायकभावको ग्रहएणा करना चाहिए । एक पत्थरकी मूति बनवानों 
है तो श्राप विशालकाय लम्बे-चौडे पत्थरको लेंगे । बादसे कारीगरको बुलाया गया और कह। 
कि इस पत्थरसे इस आकारकी शूर्ति बनानी है । इस चित्रको तुम खूब सोच समककर देख 
लो । तब कारीगर कहता है--हाँ इसी तरहकी मृति बन जायगी । कारीगरके हृदयमे «ह 
मूर्ति समा चुकी, उसका भव्य पूरां प्रतिबिम्ब दिख गया है । हालाकि सूर्ति बनी नही । जिस 
तरहकी मूर्ति कारीगरकों दिखी है, उसी तरहसे वह पत्थरमे का मुलम्मा (क्रिचे) छेनी हथोडा 
की ठोकरसे अलग कर देता है और मूर्ति प्रकट हो जाती है। श्रब जो मृति निकली है वह 
वहीसे निकली है बाहरसे नही बनाई गई, दिझू तरह मिट्टी मसाले आ्रादिसे बनाई जादी है | 
चेतनमें जो बाहरी रूज है उसे प्रश्ावान कारीगर रागहेप रूपी पत्थरोको हटाता जावे तब 
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परमात्मा प्रभु परिणतिमे भी विकसित होनेको तैयार है (वह इसी ्रात्माप्रे है, प्रदेशसे भिन्‍न 
नही है । 

प्रदेशभेदके श्रसावमे एकत्वकी प्रसिद्धि--जुदे-जुदे प्रदेश होनेंको पृथक्त्व कहते हैं। 
यह प्रथक्त्व सत्ता और द्रव्यमे सम्भव ही नही, क्योकि गुछ गुणीके प्रदेश >भिन्‍न-भिन्‍न नही 
होते । जैसे सफेद वस्त्रोमे जो ही शुक्ल गुराक़े प्रदेश हैं वे ही वस्त्र गुणीके प्रदेश हैं । इस 
तरह देखो उनमे प्रदेशभेद तो नही रहा | इसी तरह सत्ता और द्रव्यमे जो सत्ताके प्रदेश हैं वे 
ही द्रव्यके प्रदेश है । इस तरह देखो उनमे प्रदेशभेद तो नही रहा, फिर भी उनमे भन्यत्व तो 
है, क्योकि भ्रन्यत्वका लक्षण वहाँ घटित है । अन्यत्वका लक्षण गतडड्भाव है सो ग्रत्भाव सत्ता 
व द्रव्यमें है, क्योकि गुणा और गुणोमे तड्भाव नही होता । जैसे कि एक ही चक्षुरिन्द्रियके 
विषयरूप और अन्य चार इन्द्रियोके विषयप्ते परे शुक्ल गुण होता है और वस्त्र कैसा होता है 
कि वह सभी इन्द्रियोका विषयभूत है । सो भेद हुप्रा ना। मात्र चक्षुरिन्द्रिया विषयभूत 
शुबल गुण समस्त इन्द्रियोका विषयभूत वस्त्र कैसे हो सकता है ? देख लो, तडझ्भाव तो इनमें 
न रहा । इसी प्रकार सत्ता तो ऐसी है कि वह आश्रय करके रहती है, निर्गुण है, एक ग्रुण॒- 
स्वरूप है, ग्शिपणाकों बनाने वाली है, वृत्तिरूप है और द्रव्य कैसा है कि वह प्नाश्रित होकर 
रहता है, गुणवान है, अनत गुणोक्रा पिण्ड है, विषीयमान विशेष्य है, वृत्तिमान है। सो देख 
लो भैया | तख़़्ाव तो इनमे न रहा । 

जो श्रन्यत्वकी पृयकत्वके साथ व्याप्ति नियम नहीं--प्रथक्त्व श्रौर अन्यत्व जुदे ग्र्थंको 
द्योतित करते है, जिस तरह स्वभाव और स्वभाववानकी पृथकृता है । जैसे सफेद वस्त्र है, यहाँ 
सफेद गुण वस्त्रसे जुदा नही रहता है । वस्त्रका वाच्य जुदा आता है तथा शुक्लका वाच्य 
अलग ढगसे भ्राता है । जो शुक्ल गुण है वह कौसा है ? सफेद गुण चश्षुरिन्द्रियसे देखनेमें स्पष्ट 
मालूम पड जाता है । बाकी चार इन्द्रियोके सफेद गुण विषयभूत नहीं हैं । इस तरहका वह 
शुक्ल गुण है । उत्तरीय वस्त्र कैसा है, वह सभी इन्द्रियके द्वारा जाननेमे आता है, क्योकि वह 
सर्वेपर्यायात्मक शोभायमान होता है | आम श्राँखोसे भी दिखता है तथा चूसनेमे भी मालुम 
पडता है तथा प्रारेन्द्रिय, रसनाइब्द्रिय, कर्णा इन्द्रिय, स्पर्शनेन्द्रिय एवं चक्षुसे भी जाना जाता 
है । लेकिन आमका रस रसनाइन्द्रियसे जाना जाता है तो क्या आम व रस अथव। वस्त्र व 
सफेदी दोनो एक बात हो गई । जिसका विषय एक रसनाइन्द्रियसे जाना जायगा बह सब 
इन्द्रियोका विपय कैसे बन जायगा ? चक्षु इन्द्रियको प्राप्त होने ,वाला सफेद वर्ण है। वह 
समस्त इन्द्रियोंके द्वारा जाना जाने वाला वस्त्र कैसे हो जायगा ? यह बात अत तय दा 
चल रही है। ऋजुसूत्रनयका विषय तो अ्रति सुक्ष्म है । हा दृष्टिसिे- काला कौग्ना रह 
असत्य है। भ्रन्य तयोमे सच है। वह सर्वाग काला ही नहीं हैं | अन्दर शरीरका खून लाल 
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भी हे तथा जो-जो काला होता है वह कौा ही नहीं होता है । कोई कहें कि रुई जल रहो 
है । यह कहना सच भी है और भूठ भी है, वयोकि जो जलती हुईं हैं वह 5६ नही है तथा 
जो जली नहीं वह रुई है। चौकी ऋजुसूत्रनयकी अपेश्नासे नही बोल रहे हैं | जो चौकी है 
याने चार कोने वाली है वे सब विवक्षित चौकी नहीं है। किसी आदमीको गुस्सा श्राया तो 
आप क्या इसे जान जाझ्ोगे ? जिस समय क्रोधको पर्यायदृष्टिसे कहोगे, उस समय वह क्रोध 
नही, जब बोल लोगे उस अन्य समयमे लक्ष्यभूत पर्याय नही। दूसरी चीज गुस्सा है, इससे 
क्या जान गया ? यह नयोकी वकालत है । हम जब चौकी कहते हैं तब उस शब्दसे भिन्‍न है 
चौकी या अभिन्‍न ? यदि भिन्‍न है तो वाच्यवाचक सम्बव कैसा ? फिर तो चौकी शब्दसे घडी, 
पुस्तकको भी तो कह सकते है । चौकी शब्द्से घोंडा, गधा भी तो भिन्न हैं | यदि वाच्यवाचक 
अभिन्‍न हो जाय तो चौकीसे अभिन्‍न कह सकते है । इस तरह हम सही कही भी नही बोल 
पाते है । जब सही नही बोल पाते तो ज्ञाताहृष्टा बने रहो, दुनियाके विकल्पजालोमें नहीं पडो। 
यहाँ शुक्ल वस्त्रकों सामान्य दृष्टिसे घटा रहे है । जो शुक्ल गुण है वह प्राखसे जाननेमे आने 
वाली चीज है। पाँचो इन्द्रियो और केवल एक इन्द्रियके द्वारा ही उस वस्तुफो जानना, यह 
एक ही समान नही है। प्रदेशकी अपेक्षासे शुवलकी सत्ता भिन्‍न नही है। जो-जो शुक्ल है 
वह-वह वस्त्र नही है ता जो-जो वस्त्र है वह भी शुक्ल गुण वाला ही नहीं है, क्योकि वस्त्र 
लाल पीले रगका भी हो सकता है । 
यदि कुछ है तो उसमें सत्ता व परिणमनशीलता निथ्रमसे है--सत्‌ श्रर्थात्‌ है” और 
उसमे रहने वाला अधत्तित्व सत्ता है। मेरा स्वभाव सत्‌ है। मैं स्वय ही परिणम रहा हू । 
भेरा अन्य कोई परिणमन नहीं करता है। बाहरी वैराग्य थोडे समयमे लुप्त हो जाता है । 
स्वरूपास्तित्वसे उठा वैराग्य लुप्त नही होता है। अमसे रस्सीको सर्प जान लिया। ग्रब 
समभमे सर्प झानेपर भी वीरता, विर्भयता बतानेके लिए रस्सीमे जो श्रम है उसे हठात 
छुपावे व उस समय वह रस्सी भी बोले तो झूठ है। इस समय वह रस्सी भी कहे तो भी 
अन्दरसे कपकपी लगती रहेगी । भले किसी कारणसे यह कह देवे कि रस्सी है । अन्त रज़में 
यह बात झा जावे कि सर्प है तथा बाहरसे यह भी जानते हुए कि रस्सीमे भ्रम है, तब भी 
वह डरता हुआ आगे बढ़ेगा । लेकित वह बढना उसके लिए हृदयसे सहायक नहीं है। इसी 
तरह जब तक द्रव्यकै स्वतत्र स्वरूपास्तित्वकी प्रतीति नहीं है तब तक मिथ्या बुद्धि है । कोई 
कम मन हक हा रे बडी जे गृहस्थीका सचालन करता हू, सभीको आपस 
मित्रके द्वारा होता है, मैं ब, जा सा हू हक पा सा पलक रा इस, सेठ, 
आदि वल्पनाये जब हा बनी हुई है . अप हज जल की. 
६३ हैं तब तक स्वरूपास्तित्वकी प्रतीति नहीं हुई समभना 
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चाहिए । जब तक स्वरूपास्तित्व प्रतीतिमे नही आया तभी तक वह इन पदार्थोसे हिताहित 
को कल्पनाग्रोके हृढ बन्चनसे जकडा है किन्तु स्वरूपास्तित्व होनेपर उन पदार्थोके प्रति कोई 
भी लगाव नही रह जाता है। सर्पंको रस्सी जानकर भी चले तब भी आ्राकुलता है, किन्तु 
जहाँ रस्सी समझ चुका वहाँ भ्रम नहीं रहता । उसी तरह जब तक पदार्थोका स्वतस्त्र-स्वतन्त्र 
स्वरूपास्तित्व नजरमे नही आया तब तक कितना ही बल क्यो न लगाया जावे, वह सव 
निरथंक जाता है। जब तक भीतरकी गति स्थिर नहो हुई तब तक वह अ्रसफल ही होता 
रहेगा । ह 
निजस्वरूपास्तित्वकी हृढ़ प्रतीति करो-- यह जो खेल लगा हुआ है, वह बन्द होवर' 
स्वरूपास्तित्वकी हृढ प्रतीति हो जावे तब उसे विचलित कोई भी नहीं कर सकता | श्रच्छी 
तरह ज्ञान हो गया यह रस्सी है, तब उससे कोई हजार बार भी क्यो न कहे कि इसे सर्प 
जान जाश्रो तो भी नहीं जाननेका | यह कह सकते हो कि कुछ प्रलोभनसे नाम मात्रका 
उच्चारण भले कर देवे, लेकिन उसके अन्तरद्धमे वह स्थान नहीं जमनेका। वह ज्ञानी 
निश्चय किसी भी दबावमे नहीं कह सकता कि सप॑ है । जिसके उत्पाद व्यय ध्रौव्य सत्ताके 
परिज्ञानसे स्वतन्त्र श्रस्तित्वका निर्णय हो गया, तब कोई उससे कहे कि थोडी देरको तुम इसे 
अपना लडका, श्रपनी स्त्री कह दो तो वह नहीः कहेगा । स्वतन्त्र स्वरूपास्तित्वका अ्रदूभ्रुत 
प्रभाव है । जब सुकौशल राजसुत विरक्त हो गये तो उनको रोकनेका काफी पड्यन्त्र रचा 
गया । घरके कुठुम्बी जन समझा रहे है, राज्यकर्मंचारी समझा रहे, यहा तक कि राज्यमत्री 
कहता है कि आपकी रानीके जो गर्भ है उससे सतान होनेपर १ वर्षके भीतर ही घर छोडकर 
चले जाना, विरक्त हो जाना तो सुकौशंल कहता है--जो भी गर्भभे सन्‍्तान है मेरी तरफसे 
उसके पैदा होते ही राज्यतिलक कर देना और एकाकी सबको छोडकर चल देते है। कभी 
कभी लडाईमे भी तो वैराग्य हो जाता है, वहाँ विगत राग है। लडाई हो गई तो आपसमे 
महसे बोलते तक भी नहीं । उनसे कोई कहे कि तुम पहले इतना भर कह दो-हमसे जो कसूर 
हुआ होवे उसे क्षमा कर दो तो वहा वह रुचिके विरुद्ध नही बोलेगा झर कहेगा कि हम शुरूमे 
क्यो बोल जायें ? नहीं तो गौरव घट जायगा । जब पदार्थोका स्वतत्र अस्तित्व ज्ञात हो गया 
तो वह शरीरमे फसा रहनेपर भी आत्माके श्रान॑न्दको पांवेगा। ज्ञानी जीव शरीरसे विरक्त 
रहते हैं कक हो तो विरक्त होते देर नहीं लगती--जब एकान्तमे सीता दर्पणके सामने 

बाल पोछ रही थी उस समय कहीसे नारद श्रा गये, जिनकी परछाई झ्ाइनेपर पड गई । 

ही सीता डरकर भाग गई । नारदने इसे अपना श्रपमान समझा । वह सोचता ' 


परछाई आते सम्मान करते है, सिंहासन देते है, उस नारदके लिए 


है कि जिस नारदका राजा महाराजा भी 
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यह राज्यघरानेकी छोकरी मेरा यह अपमान करे, पीठ दिखाकर भाग जावे । तब नारदने 
सोचा, इसका मजा चखाना चाहिए। इसलिए नारदने सीताका चित्रपट बनाया ओर जहाँ 
विजयाद्ध परव॑तपर भामण्डल घूम रहा था वहीपर इसे डाल दिया और नारद छिप गया । 
घुमते-यूमते भामण्डलने चित्रपट देखा और उसपर अकित युवा लडकीका चित्र देखकर एकदग 
मोहित हो गया । बस हाय | मेरा जीना निरथंक है जो कि इसको प्राप्त नहीं किया । उसके 
बिना भोजन पानी भी छोड दिया | अगर श्राज भी कोई यह वात सुनावे कि हमारा लडका 
अमुक लडकीपर मोहित होनेसे भोजन नही करता है, तो मनुष्य ताज्जुब करेंगे और उस लडके 
की निन्‍्दा ही करेंगे । लेकिन मोक्ष जाने वाले महापुर्ष जीव भी बिना जाने रागमे इस तरह 
अधे हो जाते है। मामण्डल रागमे अधा होकर चित्रपटकी लडकोकी तलाशमे चल दिया। 
आगे जाते ही वह स्थान आता है जहाँ सीता और भामण्डलका भाई-बहिनका सम्बंध था। 
भामण्डलको एकदम जातिस्मरण आया, वह तो मेरी बहिन है और विरक्त होकर चल देता 
है । तत्वज्ञान हो तब विरक्त होते देर नही लगती । 

पापवृत्तिके कारण जिसमे महानता है वह विडस्बनासे उपस्थित होनेपर एकदम सभ- 
लता है । जब स्वरूपास्तित्व समभमे ञ्रा चुका, शरीर और आत्मा भी न्यारी-न्यारी है, तब 
किसीमे कर्ता कर्मपनेकी ब्रुद्धि नही रहती है । 

किप्तीके स्वरूपास्तित्वमे सन्‍्देह मत करो--मनुष्य सोचते है कि मेरा लडका है, श्रगर 
मैं आत्मकल्याणमें लग गया तो इसका पालन-पोषण कौन करेगा ? इसकी चिता क्या, जिसका 
जैसा पुण्योदय होगा उसे वैसा निर्मित्त दूसरा मिल जायगा । दूसरोका पृण्योदय है इससे मैं 
उनको सेवामे निमित्त बन रहा हू, मैं बच्चेका सेवक बन रहा हु। बच्चा ठाटसे मौज करता 
है, किन्तु पिता यहाँ-वहाँ पैसा कमानेके लिए मारा-मारा फिरता है। वह भूख प्याप्त मानाप- 
मानके भी दु ख सहता है, संत्य, झूठ बोलता है, दूसरोको फदेमे फसाता है, तब द्रव्य उपाज॑न 
कर पात।! है । श्रगर उसी समय यह तत्त्वज्ञानकी लहर उठ खडी होवे कि मेरा परिणमन स्वतत्र 
होता है, दूपरेका स्वतत्न होता है । एक द्रव्य दूसरेका परिणमन नही करता है। मैं व्यर्थमे ही 
रागद्वेष कषायरूपी भरट्टीमे जल रहा हू । मुझे यह प्रतीतिमे न आरावे कि भेरे द्वारा दूसरेका परि- 
णमन होता है तथा दूसरेके द्वारा मेरा परिणमन होता है तो कतृ त्व बुद्धिका घोर क्लेश तो न 
रहे । बच्चे तालाबमे नहाने जाते है और ठडका समय होनेसे सभी बच्चे पानीमे उतरलेसे' 
डरते है । कोई डरसे सीढियोपरसे नहाना चाहता है, तो कोई पानीमे धीरे-धीरे प्रवेश करठा 
है जिससे उसे पानी ठडा महसूस हुआ और भाग आता है । लेकिन कोई बच्चा विलग्ब न 
करके हिम्मत भर तथा दौडनेकी कसरत कर और एदब्म ऊपरी हिस्ठेसे शीघ्र गिर पडता 
ह। ससे टड 5 सूस नर हू. । इसो तरः जो धीरे-धीरे धर्म करते है वह जाड़ेका कारण 
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है, किन्तु जो तत्त्व निर्णय करके एकदम उतर पडता है वह सच्चा आत्मकल्याणी है ! 

हैं! को विशेषता बताना ही गुरभेद है--प्तत्‌ और सत्तामे जुदापन नही है, यह 
सिद्ध करनेके पश्चात्‌ श्रब॒ सत्‌ और सत्ताका लक्षर जुदा कहेंगे । यहां भिन्‍नता दर्शायी जा 
रही है, वह सर्वथा सम्भव नहीं है। श्रतएव इसे सत्‌ और सत्ताका भेदरृश्सि वर्णन करना 
कह सकते है । यह भेद प्रदेशकी अपेक्षासे नही है, केवल लक्षरभेद है । जँसे शुरूमे हृष्टान्त 
दिया था, सफेद वस्त्र है, यहॉपर सफेद रूपका वाच्य दूसरा है और वस्त्रका वाच्य दूसरा है | 
सफेदरूप घक्षुइन्द्रियसे देखनेमे श्रा सकता है, लेकिन सफेदरूप ही वस्त्र नही है और वस्त्र मात्र 
रूप नही है । इसी पद्धतिसे सत्‌ श्रौर सत्तामे विशेषता है । सत्ता आ्ाश्रववर्तिनी है, आश्रय 
करके रहने वाली है अर्थात्‌ वह सत॒को छोडकर नही रहती है | यहाँ केवल स्वभाव और स्व- 
भाववानका वर्णान है । रूप वस्त्रका आराश्रय करके रहता है, यह कहनेसे वस्त्र और रूप श्र॒लग 
नही हो जाता है श्रौर न यही बात हैं कि वह सफेदरूप वस्त्रके ही श्राश्रय रहता हो । सफेद 
रूप कागजमे भी हो सकता है, दीवारकी कलईमे भी होता (है । सफेद सगमरमर मारबलमें 
भी होता है । सत्ता किस तरहकी है ? आराश्नय करके रहने वाली है, निगु ण है, एक गुण समु- 
दित निगु ण है श्र्थात्‌ एक गुणसे समुदित है | उसमे अन्य ग्रुण नही, सत्तामे निगुण है। 
यदि सत्तामे भी सत्ता हो तो उस सत्तामे भी सत्ता है या नहीं | तब इस तरह कहोगे कि रत्त। 
मे सत्ता है, उस सत्तामे दूसरी सत्ता है, दइसरीमे तीसरी सत्ता है । इस तरह अनेकों विकच्प- 
जाल खडे होते जावेंगे । इसलिए यहाँ कहते है सत्ता स्वय गुण है । श्रतएव इस सम्बधमे प्रश्न 
नही उठता, क्योकि गुराके गुणा नही पूछे जाते, भावका भाव नही जाना जाता । वस्त्रमे सफेदी 
है तो उस सफेदीमे श्र्य सफेदी नहीं पूछी जाती है । भ्रगर कहो चेतनमे चैतन्य है तो चैतन्य 
के सम्बंध बिना पहला चेतन जड हो गया । कोई पुरुष वस्तुमे यह बात उपस्थित कर देते हैं, 
जिससे दोष आरा जाते है । वह अन्योन्याश्रित हो जाते है । उसको समकानेके लिए जो भेद 
किया जायगा वह अपने-अपने आ्राधारसे चलेगा। सत्ता कैसी है ? जो द्रव्य है उससे 


क्त्है। 
; 'है! समझमे ठीक श्राया तो सब समभमे आरा गया--यहाँ , हैं! इसको ही सिद्ध कर 
रहे है । है! श्र्थात्‌ सत्‌ है । है” मे भेद तो नहीं “है, किन्पु अतद्भाव है । इन्सानकी इन्सानि- 


यत कहना, यह इन्सानसे भिन्‍न नहीं है। इन्सानियत इन्सानके ही श्राधारपर है । उसी तरह 
संत सत्‌ आश्रय रहती है । वह सत्ता आश्रित होते हुए निगु ण्‌्है प्रौर एक ग्रुणकी शक्लमे 
उदित हुई है । जो एक गुराकी बनी हुई है वह गुरा ही हुआ । 'वह एक गुणलूपसे प्रकट हुई 
है । गुराके रूपमे ही उदित हुई है । लेकिन गुणके रूपमे क्सीके द्वारा बनी नही है | वह तो 
स्वतः वस्तु अश है तथा निगु ण है, एकरूपसे समुदित हुई है । सत्ता विशेषणरूप भी है । विशे- 
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पणको बनाने वालो है । रुत्तासे क्या ज्ञात हुआ ग्रर्थात्‌ द्रव्य सत्तावाच है । सत्ताको कोई बनाने 
वाला नही है | सत्ता विशेषशवान भी है । सत्ता द्रव्यका सद्भाव बनाने वाली है। इसलिये 
सत्ता विशेषण बनाने वाली व स्वयं विशेषण है तथा सत्ता वृत्ति स्वरूप है । वर्तेना ही जिसका 
स्वरूप है। विशेषण रूप है विशेेषणकी विधायिनी है, ऐसी वह सत्ता द्रव्यमे ही बन सकेगी । 
वह द्रव्य और रूपसे भिन्‍न है। जैसे इन्सानमे इन्सानियत रहती हैं। यहाँ कोई प्रश्न करे, 
इन्सानियत किसमें रहती है ? इन्सान स्वय अपने गुणोसे युक्त रहता है, वह स्वतन्न है। सत्ता 
भी किसीको आश्रय करके रहती हैं, किन्तु द्रव्य स्वतत्र है वह किसको श्राश्रय करके रहता हैं, 
स्व्य निर्भर है । वह अनेक गुणोके रूपमे समुदित हुआ है । अनेक गुणोका पुञ्ध है, अनेक गुणी 
से समुदित है। 

विशेषशात्व भिन्नत्वका नियामक नहीं--जसे वृक्षमे तना, डालिया, टहनियाँ, पत्ते 
आदि है, वह सब मिलकर एक वृक्षरूप है, विशेष्य है। वैसे तो दुनियामे जो भी नाम लो 
वह विशेष्य वहों है । दुनियामे किसीका भी नाम नहीं है। चौकी कहोगे तो चार कोनो वाली 
जो वस्तु है वह चौकी हुई । पुदूगल जो पूरे और गले, यह है । भीत कहोगे तो जो इंटोसे 
विनी गई है वह भीत है। सब विशेषण। शब्द है । किसोका कुछ भी नाम नहीं है, तव भी 
मरे पचे जा रहे है। दिन-रात इसीमे लगे रहुते है कि किस तरह प॑सा कमावें, किस तरह 
बच्चोका पालन-पोषणा करें, कीति कैसे प्राप्त हो ” जिसे दूसरे शब्दोमे नामवरी बहते है । 
क्िसीको ग्रच्छी नौकरी पाकर नाम पानेकी भूख है, किसीको अच्छे कपडे पहनकर श्रच्छे माने 
जानेकी भूख है, कोई अपने रूपको सभालनेमे ही घटो बिता देता है । एक नामकी भूख पूरी 
नहीं हो पाई और दूसरीते अड्डा जमा लिया । अगर थोडा पैसा हाथमे हुआ या कमानेका 
जरिया मिल गया तब तो कहना ही क्या है ? श्राज एक साइकिल चाहिए तो कुछ दिन बाद 
एक फट-फट गाडी चाहिए, रेडियो चाहिए, फिर घरमे या दुकानपर लाउडस्पीकर (ध्वनि 
विस्तारक यत्र) चाहिए । बढिया रहनेंको मकान, फर्नीचर, जेवरात, मोटर, घडी, आलमारियाँ 
आंदि न जाने कितनी इच्छाये दिन दूनी रात चौगुती बढती ही जाती है । उनका शप्न नही। 
इन पदार्थोकी कुछ अशोमे पूर्ति हो गई तो फिर निज चेतनकी खबर न लेकर दूसरे चेतनोवो 
पानेकी या उन्हे सभालनेकी पडती है । यदि स्वयकी स्त्री है तो पुत्र चाहिए, उसे ऊची शिक्षा 
दिलानेकी धुनि सवार रहती है जिससे वह सुखी रहे । उसके शादीके खटराग मिलाने पहले 
है, शादी हो पाई, नती चाहिए | कई माता-पित्ततओं तथा सास ससुरकी यही इच्छा रहती है 
कि एक लडकेका मुह भर देख लेवें। दैसे सुह तो प्रतिदिव कई लडकोका देखते है, किन्तु 
उनसे उतना राग नही है । यदि पुत्र या नाती है तो उसके स्वस्थ रहनेकी चिन्ता दिन-रात 
सवार रहती हैं । यह चक्र सर्वथा जीवनभर चलता ही रहता है। 
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वस्तुका नाम होता ही नहीं-यह सब होते हुए फिर भी नाम नहीं है, वह तो 
विशेषणोके द्वारा बना दिया गया है। सम्पूर्ण दुनियामे किसीका नाम नही है, सभी निर्नाम 
है । विशेषता दिखानेके लिए नाम रख लिया है। अगर नाम भी लेना है तो ब्रह्म (आत्मा) 
का नाम लो लेकिन वह आत्मा भी बिना नामकी है। ब्रह्म उसे कहते है जो गुणोंसे वरद्धन- 
शील हो । नामका भी नाम नहीं है। नाम उसे कहते है जो प्रचलन करावे, सम्पूर्ण जगत्‌ 
एव सम्पूर्ण जगतके पदार्थ निर्नाम है । लेकिन हमे उसकी विशेषता बतानेके लिए नाम लेकर 
बोलना पडता है । सब लोगोंने जो पसन्द कर लिया उस नामके द्वारा उसे बोलने लगते है 
और वही विशेषता नाम या सजा बन गई । सन्नायें बनाई जाती है, इसके भ्रतिरिबत और 
कुछ नही हैं। इस तरह होते हुए पदार्थ, उनमें विकट मोह चल रहा है | जमीन भी क्‍या 
किसीने उपहारमे दी है ? वह स्वय अकृतिदत्त है, श्रनादि कालसे है । उस जमीनके लिए भी 
एक एक इचपर मरने मारनेको तैयार हो जाते हैं। वर्षो तक सेसन जज हाईकोर्ट श्रादिमे 
भुकहमा चलते है । बार-बार पचायतें बैठती हैं। पच फैसला दिया जाता है। उसपर भी 
कोई गौर नही किया जाता । इस मोह महाराजकी विकट लीला है, इसने कहाँ कहाँ श्रष्टा 
नही जमा रखा है ? मन्दिर, मस्जिद, मठ, त्यागी, आश्रम, साधु-सन्तो ग्रादि किसीकों भी 
निर्मोह नही छोडा है। 

समोहकी विचित्र लीला--अपने नामका सस्कार सभीमे जमा हुआ बैठा है। अ्रगर 
क्रिसीके सामने १०० व्यक्तियोंके नाम लिखकर दिये जावें तो वह अपना नाम शीघ्र खोज 
लेगा, अगर दूसरेका खोजनेको कहे तो काफी समयको आवश्यकता होगी । रागड्ेष जोदु सके 
स्रोत हैं उनमे बौद्धोते नामको भी एक कारण माना है। पहले जाना तो कर्म बध जावेंग, 
पीछे जानते रहो तो कर्म बच जावेंगे । नामको हो कर्मबन्धका कारण माना है। यथार्थम 
नाम किसीका कुछ नही है, जो जिसरूप है वह उसी रूप है। दुनिया नाम रखती है तो 
शरीरके पिण्डको लक्ष्य करके रखती है, जिस शरीरमे कि आत्मा समाया हुआ है। यदि 
शरोरका ही नाम $ तो मरनेपर याने देह छोडकर जीवके चले जानेपर शरीरसे वह व्यवहार 
क्यो नहीं किया जाता * इससे कहना होगा यह नाम साभेका है । जैसे जम्बुप्रसादजी । यह 
नाम केवल न शरीरका है ओर न आत्माका ही है। एक तरहसे दोनोकी सामेदारीकी फर्म 
चल रहो है और विशिष्ट नामसे उच्चारण करते रहते है । प्राइवेट लिमिटेड इसकी विशेषता 
है प्र्थात्‌ इसकी गुप्त (आइवेट) सुरक्षा और परिणमन उसी तक सीमित है, इससे मा 
नहीं । आत्मविकासकी अच्तिम लिमिट (सरहद) मोक्ष है ।_ उसे पानेवो कुछ भी न उठा रखे 
तब इससे क्या बाकी रह जाता है ? इसकी विशेषता भ्रयली अगली पर्यायोमे रा 
बदल जाती है। पर्यायका नाम भी श्रपना अ्रथ रखता है । मनुष्य, तियेज्च, नारकी, देंद 
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की अपेक्षा भी पर्यायोमे विशेषता रखते हैं | जैसे--तिर्यञच, जिनके तिय॑क्‌ टेढे-मेढ़े छल-कपट 
रूप परिणाम (भाव) हो वह तियेक है | मछुत्यो आदिके नाममे व्यक्तिगत विशेषता भी देखने 
को मिलती है। जैसे राकेश भर्थात्‌ कर्मोको जी मे चन्द्रमाका स्वामी जैसा निर्मल है। जब 
यह समभमे श्रा जाय तो समानताका नाम बने, तब हमे नियमसे उसको उसी रूप आचरण 
करते देखना चाहिए । इसके बिना समानता भरा सके, यह बात बनना कठिन हैं । स्वामी 
रामतीर्थने अमेरिका झ्रादि देशोका पर्यटन किया था। वह जिसे भी देखते, पुकारते थे, उसे 
राम कहकर पुकारते थे । रामकी श्रात्मके समान अच्य आत्मामे भी शक्ति है, जो मोक्षगामी 
बन सके । राम नाम रख लिया तो कुछ विशेषता तो आ गई । जब सत्‌ एक अखण्ड स्वरूप 
द्रव्यमे आता है तब जाना जाता है । जैसा एक आत्मा है उसी तरह श्रन्य आत्मायें है । न 
वह ग्ात्मा प्रमत्त है और न प्रप्रमत्त है । 
नास नहीं फिर वाचना वयों--कई मनुष्य तो आत्माका ख्याल रखकर गाली सुनते 
हुए भी यह कल्पना कर लेते है, गाली मेरे शरीरकों नही दो जा रही तथा आत्माकों दे नही 
सकता है या एक व्यक्तिके दो नाम होवें तो सोच लेता है--मेरे नामको नही दी जा रही है । 
जिसे तत्त्वज्ञान हो गया वह किसी भी प्रकारसे अपनी ओर भुकता है | ग्वाला गाये चराने 
जगलमे ले जाता है, वहाँ वह पेठ भरती है । जब शामका समय हुआ तो उसने गावके समीप 
से उन्हे ढील दिया, छुटकारा कर दिया, तब वह अपने बच्चेके लिए पूँछ हिलाती हुई रंभाकर 
आती है और अपना प्रेम प्रकट करती है | वह गोल-मटोल पूछें हिंलाती चली आती है । कोई 
बाडी याने छोटी पूछकी गाय हो तो वह भी हिलाती जाती है। इसी तरह ग्ृहस्थकोी भी 
विवेक हो गया, सम्यस्दर्शन रत्नको पा चुका तो वह अपना हित करनेके लिए उत्सुक है। 
मुनिमे और गृहस्थमे यह अन्तर चारित्र मोहनीय कर्मंकी श्रपेक्षा है, दर्शन मोहनीयकी अपेक्षा 
नही है । 
सत्ता सतूका सात्र श्रभ्िन्न गुश--सत्‌ और सत्तामे प्रादेशिक भेद नही है। लेकिग 
लक्षण छूटकी अपेक्षासें सत्‌ श्र सत्ता जुदी-जुदी रहती है | जैसे इन्सान और इन्सानियत । 
यहाँ इन्सानियत इन्सानसे अलग नही है । लेकिन जो अतर है वह श्रतः्भावका है । जो सत्‌ 
है वह सत्ता नहीं तया जो सत्ता हैं वह सत्‌ नही है । जिस तरह सफेद वस्त्र है। यहाँ वस्त्र। 
सफेदी भिन्न नहीं है तया सफेदी वस्त्र नही है । जब कि वस्त्रसे सफेदी भिन्न नही है, इसी 
तरह सत्‌ और सत्तामे प्रादेशिक भिन्नता न होते हुए अ्रतद्भावका अन्तर है । सत्‌ द्वव्यका 
आश्रय करके रहता है । सत्ता नियु ण है, गुणमे अन्य गुण नही । याद हो तो जिस गुखके 
कारण वह पूर्वका गुण कहलावे, उस दूसरे गुणको और-और गुर होना चाहिए । इस तरह 
अनवस्था दोप होगा इसलिए सत्ता गुण ८। रुत्तामे अन्य गुण नही रहते, नही तो सम्पूर्ण 
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अव्यवस्था पैदा हो जायगी । एक गुणके लिए दृसरे-टूसरे गुरोकी जरूरत पड़ेगी । भनुष्यको 
गुणोसे युक्त देखनेके लिए मनुष्यत्व कहते है । कुछ लोग और साथमे मनुष्यत्वपना कह देते 
है । जब यहाँ त्व गुणोका द्योतक प्रत्यय रूप है तव वहाँपर पना और लगानेकी जरूरत प्रतीत 
नही होती । जैसे बोलते है--वेफजूलभे 'फजूल' शब्द स्वत. निरथ्थक अर्थको प्रकट करता है । 
साथमे बे” कहकर फजूल शब्दकी निरथंकता दिखाना है । इसका अर हुआ 'ठीक कर रहे हैं! 
क्योकि फजुल ही निरर्थक हो गया तब वह कार्य ग्रादि मजुर है | वास्तवमे उस शब्दका यह 
अर्थ हुआ । इसी प्रकार निगूण गुणरहित है । सत्ता एक गुणासे समुदित है, वह विशेषण रूप 
है । एडजेक्टिव तो सत्‌ है और नाउन (सज्ञा) सत्ता बन गई । सत्ता सज्ञा है, वह किसीका 
एक विशेष धर्म है। गुण विशेषण है और वह ग्रुणी उसका विशेष्य । सत्ता एक विधि बताने 
वाली है । विशेषणोको बताने वाली है । 
सत्ताके तादात्म्य सम्बधसे ही तो सत्‌ कहलाया--सत्ता वृत्ति स्वरूपसे पाई जाने 
वाली है अथवा उसीमे रहने वाली है । सत्ता सत॒का ही आश्रय करने वाला है तो सत्ता सत्‌ 
से जुदी नही है । इन्सानियत इन्सानसे जुदी नही है। वह इन्सानका आश्रय करके ही रहती 
है। सतमे साधारण अमृतंत्व, सूक्ष्मतव आदि अनेक गुरा है । वह सब एक ग्रुण कैसे हो 
जायगा ? फिर भी प्रदेशभेद तो नही, यथा अगुलीका सीधापन तथा ठेढापन उससे जुदा नही 
है । अगर केवल सीधापन ही अगुलीका लक्षण रहे तो टेढापन नही कहना चाहिए। लेकिन 
सीधापन तथा टेढापन एक ही अग्रुलीकी भ्रउस्थायें है । एक गुणवान द्रव्य है, वह अनेक ग्रुणो 
से समुदित है । द्रव्य अनेक गुणोसे प्रकट हुआ है, अनेक गुणोसे उदित है । जब कि सत्ता 
विशेषण है तब सत्‌ विशेष्य है, विधि वाला है, वर्तना वाला है | सत्ता विधायिका व वृत्तिरूप 
हैं वह सत्‌ कैसे हो जायगा ? इसलिए गुणा गुणीमे तद्भाव नही है। सत्ता सत्‌ नहीं हैं तथा 
सत सत्ता नही है। सत्ता और सतूमे सत्ता भावका अभाव है। अतएवं इस ही कारणसे सत्ता 
और, सतमे श्रनर्थान्‍तर होते हुए भी भिन्नता है, एकता नहीं मान लेना चाहिए, क्योकि तद्भाव 
हौना तो एकत्वका लक्षण है । सत्ता श्रस्तित्व तो एक है । सत्ताके जितने भी पर्यायवाची शब्द 
है वह तद्भावमे श्रा जावेंगे, किन्तु सत्‌ और सत्तामे अतद्भाव भ्रा जायगा । फिर भी पा 
होता हुआ नही लग रहा है, वह एक कैसे हो जायगा ? इसलिए गुण गुणीमे एकपना कैसे हो 
जायगा ? इन्सान इन्सानियतकी क्या सर्वास्था एक है ? अ्रगर एक नही है तो जिस दिन 
इन्सानसे काम पडा तो उसे बुला लिया जायगा तथा जिप्त दिन इन्सानियतसे काम हुआ्ना उस 
दिन उससे काम ले लिया जावेगा । यह बात नही है, वह मात्र गुण गुणी रूपमे भिन्न है। 


श्र्थ क्रियाकारी इन्सान है । रे क का 
खुद हो में देवत्व प्रकाशसान है-+-बहुतसे देवी देवता बन गये, वह कुछ वो अ्लकार 
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से बन गये । २४ तीर्थकरोंके प्रबन्धक यक्ष विशेष हुआ करते थे । प्राय/कर उन्हीमे से मा। 
जाने वाक अ्मेंक लोगोके देवी प्वता है। अरब अध्यात्मदृष्टिसे देखो---जिसे अपने निजस्वरूपकी 
प्रतीति हों गई, उसके लिए वही उपास्य है । वयोकि आत्माका गुरु श्रात्मा है, उसके अनुकूल 
वह चल सकता है, लेकिन वह उच्छुखल प्रवृत्तिसे चलनेकी नही कहता । अ्रपनी उपासना की 
जाय तो कुछ मिलेगा । इसका यह मतलब नहीं कि अपने शरीरकी पूजा की जाय । लेकिन 
शरीरसे ममत्व छोडकर आत्मामे आत्माके लिए हो रमणा किया जावे | यही निजात्म उपा- 
सना है । इसके लिए पञ्चपरमेष्ठीके गुणोका अनुसरण करना जरूरी है । भ्ररहत सिद्ध परसेष्ठी 
का पूजन करते समय यही लक्ष्यमे रहना चाहिए, मुझे निविकल्पता आवे, समता भाव परि- 
णाम आवें, शान्तिका आगार जो मेरा स्वरूप है उसे मैं प्राप्त कर सक्‌, यह सुबुद्धि मुभमे 
दीजिए । यह भावना क्या कोई कुदेवोकों पुजकर कर सकता है, वह स्वय रागी हेषी है तथा 
दू खके साधन गदा आयुध वगैरा समीप रखते है । सुखका साधन स्त्री वगैरा रखते है । उनकी 
पूजासे लाभ नहीं होगा, ससार सम्बधी वासनायें ही बढेगी । दुर्गा २४ तीर्थकरोके सेवक देव- 
ताभ्रोमे से कोई एक है, जिसकी व्युत्पत्ति इस तरहसे होगी दु खेन गम्यते प्राप्यते या सा 
दुग। ।' जो कठिनाईसे पाई जा सके वह दुर्गा है । इस तरहकी स्वानुभूति बडी मुश्किलसे प्राप्त 
होती है । स्वानुभूति प्राप्त करनेपर कितने ही कष्ट कलक दूर हो जाते है तो स्वानुभूतिका नाग 
दुर्गा है। चन्द्रघन्टा भी कोई एक देवी है, ऐसा रूपक है । अ्रमृतस्रावणे चन्द्रधण्टयति सा 
प्वन्द्रधण्टा' जो अम्ृृतदानमे चन्द्रमासे भी ईप्या करके आगे बढने वाली है, वह स्वायुभूति है, 
उसको चन्द्रषण्टा कहते है भ्र्थात्‌ चद्रमासे भी उज्ज्वल आत्मगुण जो है उन्हे प्रकट कर सके । 
भद्रकाली--कलयति भद्रे सा काली” जो भव्य जीवोको हितमे प्रेरित करे वह काली है । स्वा- 
नुभूति ही हितका. मार्ग है तथा रागद्वेपादि शब्रुओको जो भक्षण कर जावे उसका नाम काली 
है । सरस्वतीकी मूर्ति बनाते है तो उसके चार हाथ होते है तथा कमल उसका वाहन है। 
हस कमलके पास बैठा रहता है तथा तालाबके श्रन्दर कमल रहता है । सरस्वती शब्दकी व्यू- 
त्पत्ति होगी--सर. प्रसरण यस्या: सा सरस्वती, जिसका सर याने फैलाव हो वह सरस्वदी 
है । वह परस्वती एक हाथमे बीणा लिए हुए है तथा दूसरे हाथमे पुस्तक लिए हुए है तथा 
तीसरे हाथमे माला तथा चौथे हाथमे शल्ल लिए हुए है। मगलाचरण शास्त्रके शुरूमे करते है 
उसमे पढ़ते है । सरस्वती हस्तु नो दुरिताच! वह जिनव।णी वही हुई सरस्वत्ती वह पापोको 
दूर करे---जिसंका फैलाव हो बह सरश्वती है । इस जिनवाणीका भी फैलाव है । सर फैलाव 
है । इसलिए तालाबको सर बोलने लगे | तालाब इस बातका सूचक है कि इसका ज्षेत्र बड़ा 
भारी है। इसका समस्त ज्ञानपर अधिकार है तथा उस सरस्वतीका कमलपर श्रासन है याने 
हृदयमे जिनव,णी बर ती है । हस जैसा स्वच्छ विवेकी आत्मा हो तो ज्ञानी बन सकता है, 
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श्रन्य जीव नही । क्योकि इसमे क्षीर-नीरका” विवेक होता है तथा यह मानसरोवरसे मोती 
चुगता है । शा 

जिनवाणीकी श्राराधनाका दिग्दर्शन--जिनवाणी भी विशाल हृदय वालेके पास ही 
श्राती है। कहते हैं कोई--मिथ्यादृष्टि जीवद्गे जिनवाणी न सुहाय । के ऊघेके लरपरेके उठ 
घरको जाय ॥ हस जैसा स्वच्छ आत्मा होना चाहिए । वही सरस्वतीका उपासक बन सकता 
है। सरस्वतीके जो चार हाथ है वह प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग 
के सूचक है। इस तरहकी पवित्र जो जिनवाणी है, उस सरस्वती देवीकी भव्य जीव आरा- 
धना करें । कवियोंने कुछ समय तो अलकार-भ्रलकारमे ही लिखा था, वही अ्रब सरस्वती हो 
गई । ज्ञान कहो, उपासना कहो, उसके साधन हाथ बताये है । पुस्तक ज्ञानका साधन है । 
श्र्थात्‌ भव्य जीवोको स्वाध्याय. करना चाहिए, जिससे ज्ञानका विकास हो और चारित्रकी 
हृढता हो तथा मालासे अपने निज स्वरूपको ध्यान कर प्राप्त करना है । पच्रपरमेष्ठीके वाचक 
भनत्नोका जाप करनेसे स्वात्म तत्त्वपर आया जा सकता है तथा एक हाथमे वीणा लिए हुए है 
जिसका मतलब है अन्तथ्वंनिकी शक्ति अभ्रनहर ध्वनि प्रकट कर रही है। श्रगर कोई व्यक्तियों 
को ही सा रे, गा, मा, पा, धा, नि, स” आदि प्रथम स्वरसे बोलना शुरू करें तथा पीछे हटते 
हटते दूसरे सप्तकके सतक पर पहुच जावेंगे । तब वहाँ सर्वप्रथम 'सः मिलेगा । वह इतना 
कोमल स्वर है कि उसका उच्चारण करते रोम-रोम खडे हो जावेंगे तथा उस समय दुनिया 
की सारी बाते भूल जावेंगे । लोकोक्तिमे कहा भी है--सगीतसाहित्यकलाविहीन” सगीत और 
साहित्यसे रहित जो है उसे सभी कलाश्रोसे विहीन समभना चाहिए। जीवनकी मुख्य ये ही 
दो कलायें है । जिसमे समता लानेका गीत भरा है वह सगीत है, वह कितने ही विकल्पजालो 
को मिटा देता है । साहित्य, जिसमे हिंतका भाव समाया होवे वह साहित्य है। इनको सीख 
कर आत्मध्यानके सगीतमे रत हो सकते हैं। ,सरस्वती देवी चौथे हाथमे शख लिए हुए है । 
वह शख बजाकर आह्वान कर रही है। ससारके मायाजाल छोडो। शान्तिका स्थान कही 
नही है, वह अपनी श्रात्मामे ही है। यहा वहा मटकनेसे कोई लाभ नही मिलेगा । शख युद्ध 
के बाजेका भी प्रतीक है । वह जता रहा है विकट भर जो कर्म कलक लगे हुए हैं उन्हे शीघ्र 
छटा दिया जावे । वह अपनी आत्मध्यानकी अग्नि द्वारा ही प्रज्वलित होगे। उसके लिए 
प्रथमानुयोग आदि 'चारों योगोका सहारा लेकर अ्रपना उज्ज्वल परिणाम 22208 200 000 7६ 
स्वरूपके विज्ञानसस मोह दूर होता है। मोह दूर हुआ कि निर्मलता श्रकट होती है। श्रतः 
निर्मोहिता पातेके लिए, शान्ति पानेके लिए वस्तुस्वरूपका अध्ययन, मनन करना चाहिए । यही 
प्रथम उपाय है । इस गाथामे यह बताया है कि द्रव्य सत्स्वरूप है। द्रव्यमें और सत्तामे से 
भेद नही है सो तो दोनो एक है और ग्रुण ग्रुणीके भेदकी दृष्टिसे इनमे अ्रतद्भाव है सो एक 
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नही है, अर्थात्‌ गुणगुणीकी अपेक्षासरे अनेक है, किन्तु यह संब सावधानीके साथ जानना व 
सुनना चाहिए, क्योकि एक ही वस्तुकी यह सब चर्चा है । 

धन दोलत ही सब कुछ नहीं है--धनके लिए मोही दर-दर मारे फिरते है | कोई 
धन कमानेके लक्ष्ससे विद्या पढने अमेरिका जाता, कोई इगलेड जाता तो कोई किसी निर्ज॑न 
बनमे घूल छानता हुआ फिरता है। लेकिन उस विद्याके सामने यह उत्कृष्ट जिनवाणी 
सरस्वतीका अध्ययन कल्यारणुप्रद हो सकता है। वह आधायोंकी वाणी हृदयमे धारण करने 
योग्य है, जो अ्रनादि जन्मसन्ततिके बच्चन काटनेकों समर्थ है। थह सौभाग्य जीवोको ही 
मिलता है । इसमे छलछिद्र नहीं चलते हैं । यह दूधका दूध और पानीका पानी बताने वाला 
अदभुत महारथी है । इसका सहारा लेकर श्रन्यकी ग्ोर मुह ताकनेकी जरूरत नही रहेगी । 
श्री कविवर प० दौलतरामजीके शब्दोमे (निज पीजो धीधारी जिनवाणी सुधा सम जानेके ॥! 

प्रखंड वस्तुको विस्तारसे समभनेके लिये ऋतद्भावका श्राविष्कार--पदार्थ है, उसमे 
अस्तित्व है । सतमे सत्ता है, इस सम्बन्धमें चर्चा चल रही है । वह एक वस्तु है या मिली 
हुई है । सत्‌ और सत्ता मिली हुई नही है क्योकि उनमे अतदृभाव पाया जाता है। वह एक 
नही है | क्योकि वहाँ स्वरूपभेद है, इसीको प्रकट करते है। अतदृूभाव श्रर्थात्‌ श्र---नही, 
तदू--वह' तथा भाव--भाव--उसका भाव यह नही है। ऐसा जो भेद है उसे अतद्भाव 
कहते है । जैसे चेतन चैतन्यमे प्रदेशभेद नहीं, फिर भी चेतनाका जो भाव है वह चैतन्यका 
नही है तथा चैतन्यका जो भाव है वह चेतनका नही है। जैसे बोलते है इस चेतनमे चैतन्य 
है, इस तरह आपसमे एक दूसरेका ज्ञान हो जाता है । होशियारसे होशयारी श्रलग नही है। 
होशयारीका जो श्र्थ है वही होशियारका नही है । उत्कृप्टरूपसे फैला हो (समन्तात्‌) इस 
तरहका हुआ उदाहरण उसे प्रकट करते है, पृथक्‌ करते है । यह सब प्रयोजनभूत होनेसे स्पष्ट 
कहते है, घोषणा करते है, निष्कर्ष निकालकर कह देते है। अभी तो अपनी गोष्ठीकी चर्चा 
थी अब सामान्य तौरसे प्रकाशित करते है । 

सहृव्व सञ्च गुणो सच्चेय य यज्जश्रोत्ति बित्थारों । 
जो खलु तस्स अ्भावों सो तदभावों श्रतब्भावो ॥ १०७॥ 

एक ही सतूसे द्रव्य गुण पर्यायकी समक--सत्‌ द्रव्य है और सत्‌ गुण है और सत्‌ 
ही पर्याय हैं, यह एक द्रव्यका विस्तार है। अब जो उसका अभाव है (पर्थात्‌ गुणका लक्षण 
गुणका है, द्रव्य या पर्यायका नही, पर्यायका लक्षण पर्यायक्ता है, द्रव्य या गुण नही, द्रव्यका 
लक्षण द्रव्यका है, गुण या पर्यायका नही) उसे तद॒भाव कहते है और इसीको अत:द्भाव कहते 
है इस ज्ेयाधिकारकी १४वीं गाथादे गुण, द्वव्य और पर्याय यह सतूका विस्तार कहा है । 
जैसे विसी सेठका बहुत वुदुम्ब है त्तो कहते हैं उन सबका एक कुनवा है या सेठजी का इतना 
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विस्तार है, यह सतृका परिवार है। सतक्े विस्तास्मे सत्‌ द्वव्य है । "सत्‌ गृण है, रुत्‌ पर्याय 
है और जो एकका एकमे श्रभाव है, उसीको अतदभाव कहा है। किसीका किसी श्ौर दूसरेमे 
अभाव है वही अ्रभाव है । जो सेठके पोतेका लक्षण है वही क्‍या सेठजी का लक्षण है? यह 
कहाका विस्तार है ? वह विस्तार कहा है ? विस्तार इसलिए कि स्वतत्र द्रव्य गुण नही है, 
गुणा पर्याथ नही, पर्याय द्रव्य नही, पर्याय गुर नहीं, ग्रुण द्रव्य नहीं-और द्रव्य पर्याय नही 
है | फिर भी गुर और पर्याय रहित द्रव्य नही है । द्रव्यरहित गुण पर्याग्र नही है। यह 
तीनो सत॒के अ्रश है | यहाँ अभेद स्वभावकों लेना तथा भैद स्वभावकों साथमे हो कह रहे है । 
द्रव्य अभेद स्वभावरूप है तथा गुण भेदस्वभावरूप है एव पर्याय क्षण-क्षणवर्ती है। ज्ञेयाधि- 
कारकी सबसे पहली गाथामे द्रव्य गुणमय तथा गुण पर्यायमय और द्रव्यमय अर्थ, इस तरहसे 
विवक्षा की थी । इसलिए द्रव्य गुगा, पर्याय सम श्रौर अर्थ द्रव्य हुआ, यह सब अविवक्षा भेद 
का नाम है। जैसे एक मोतियोकी माला है, उसमे तीन तरहसे विस्तार है। उसीका नाम 
हार है तथा उसके अ्रन्दर ही सूत्र (डोरा) है और उसीमे मोतियोंके दाने हैं। मोतियोकी 
माला और हारमे क्या अन्तर है ? तीन विस्तार किये हैं। (१) हाररूपमे, (२) सूत्ररूंपमे 
तथा (३) मोतीके दाने रूपमे । हार और दाने जुदे भावकों लिए हुए है। भोतियोकी माला 
हार रूपमे देखी जाती है। हार मोजियोंके रूपमे देखा जाता है । । 
सतृका विस्तार द्रव्य, गुणा, पर्याय है--जो जो उसकी वृत्ति है, कार्य कलाप है, वह 
उसकी विशेषतायें है या उसको दशायें है, वें सब उसके विस्तार है। सतृका जो स्वभाव है 
व्‌ विस्तार है । वृक्षका विस्तार क्‍या है ? तना, डालियाँ टहनियाँ, पत्ते, कोपलें यह सब ड्स 
वृक्षका विस्तार है । वृक्षमे गुणकी अ्रपेक्षासे भेद तथा एक वृक्ष रूपके ग्रहरा करनेसे अ्रभेद 
स्वभाव भी पाया जाता है ! यद्यपि जो हार है वह सूत्र नही तथा जो सूत्र है वह हार नही 
तथा धागा माला भी नही है । किन्तु हारसे धागा, मोती जुदे रखे हो सो बताशों । जो बजाज 
है वह क्‍या सर्राफ है ? किन्तु उन दोनोमे अतदुभाव पाया जाता है भर उनमे प्रदेश भेद 
नही है । जैसे मोतियोकी एक माला है, मालाका सफेद गुर है, वह तीन रूपसे विस्तारित 
है । एक द्रव्यका सत्ता गुण है, उसका सत्‌ द्रव्य है तथा सत्‌ ही पर्याय है । ऐसा तीन तरहसे 
कहा है । उस मोतियोकी मालामे जो हार है वह मोती नहीं, शुक्ल मा नही हि ! मोती 
के दाने सूत्र नही है। परस्पर एक दूसरेका अभाव है यही अतदूभाव है । यह कक वह 
हार मोती धागा रूप नही तथा धागा हार रत्व नही है । जो ४0 आफ है वह का 
स्वरूप नही है, जो श्रात्माका स्वरूप है वह ज्ञानका स्वरूप नहीं है। यह श्त्ववक़ा कारण 
भूतस्वरूप है । जो ज्ञान गुण है वह दर्शन नही वन जाता तथा दर्शन गुण चारित्र 2६ बदन 
जाता, न दर्शन ज्ञान बन जाता है तथा न चारित्र दर्शन वन जाता है और न ज्ञान बन जाता 


गाथा १०७ कर 


है । वह तीनो हो एक दूसरेका काम नही कर सकते है । श्रग्तिमे कई गुण हैं, जलानेका गुर 
है, प्रकाश करना भी उसीका काम है। भोजन सामग्री श्रादि पकाना भी अग्निका काम है 
तथा शोषण करना भी अग्निक। काम है, लेकिन जो जलानेका गुर है वह प्रकाश करनेका 
गुण नही है वथा जो प्रकाशका गुर है वह शोषण करनेका काम नही है तथा शोषण करना 
पकानेका काम नही है । जिस तरह दो तीत भाई इकटठे रहते हो भ्रगर वह कारणवश न्यारे 
भी हो गये हो तो भी वह भाई रूपसे वही कहलावेंगे तथा एक दूसरे पर कब्जा (अधिकार) 
भी रख सकते हैं, फिर भी एक दूसरेका काम नही करता । कभी-कभी मनुष्य इकटठे काम 
करते है तो वह उस कामको बन्द भी तो कर देते हैं तथा कहते है यह काम हमारी शक्तिके 
बाहर है ग्रतः करनेमे असमर्थ है । यह काम तुम्ही सभालों । चारित्र गुण चाहता है कि ज्ञान 
इसको जाना करे । पस्स्तु ज्ञान गुण चारित्रकी मानता नहीं। घारित्र गुण मनाता है। हैं 
ज्ञान ! तुम उहृण्ड मत हो, तुम हमें दुख मत दो । तुम हमारे साथ ऐसा उपयोग कार्य मत 
करो जिससे हमारे विकासमे क्षति पहुचे । लेकिन चारित्र गुराने कभी हडताल भी की क्‍या ?, 
तुम मानते नहीं हो तो जाश्ो, हम अपना अकेले काम बना लेंगे, यह भी असभव हैं | यहां 
श्री अ्रमृतचन्द्राचार्य सुरिनें इतनी संत्य युक्तिसे समझाया है । ज्ञानमे दर्शनका अतझूावरूप भेद 
ही है। ज्ञान गुशका काम जानना हे । ज्ञान गुणमे चारित्रकी अपेक्षा अतदूभाव है । ज्ञानगुण 
ओर जानना इसमे प्रदेशभेद है क्‍या ? प्रदेश भेद नहीं है फिर भी अतदूभाव है । द्रव्यका 
पर्यायमे अतदूभाव नही है । " 

स्पाहादमे कइृपणता (कंजुसी) को गु जाइश नहीं--स्याद्वादमें बुद्धिका उपयोग खूब 
किया गया है, पर कज़ूसीसे काम नहीं लिया हैं । जैसे कि वुछ मनुष्य धन जोड-जोडकर खूब 
रखते है, लेकिन उसमेसे दान नहीं देते और न निजी उपयोगमे ही पूर। खर्च करते है. तथा 
धन पडा रहता है जिसका उपयोग दूसरे हो करते हैं। यह बात यहाँ स्याह्मादमें नही है । 
स्पाह्ादमे दिल खोलकर तत्त्वको स्पष्ट किया गया है। द्रव्यको जितना भी विलक्षण समकका है 
उसे स्पष्ट कह दिया । जहाँ कुछ भो विशेषता दिखी, गुर कहनेकी जरूरत हुई वहाँ गुण कह 
दिया तथा जहाँ पर्याय की वहाँ पर्याय कहा है । जहाँ भी अन्तर ज्ञात हुआ वहाँ शीघ्र कह 
दिया कि अमुक वस्तुका गुण है । वैशेषिक गरोशका चूहा है। उसने खूब द्वव्यकों कतरा 
है। अद्वैतवादी गरोशकी सूड है । मनुष्यके आकारमे तियज्च हस्तीकी सूड एकसी जमानेमे 
सिद्ध रहे । उनसे इस तरह कथानक है । पार्वती तालाबपर अ्रकैली नहा रही थी। पावंतीने 
अपने पुत्र गणेशको श्राज्ञा दी थी कि तालाबमे जब तक मैं नहाऊँ तब तक किसीको तालाबसें 
नही आने देना । इतनेमे महादेव गरोशकी बिना झाज्ञाके तालाबमे घुसने गये, तब गणेशने 
रोका । इस प्रसगमे महदेवते उसे रूत्म कर दिया | तब पावेतीको पता चला तो उसने आ्राज्ञा 


है] 
सा प्रवचनसार प्रवचन 


दो कि इसे शीघ्र जोडो । वहांपर एक हाथी फिर रहा था । मह देवने : सकी सूंड लेकर गणेश 
मे जोड दी । ऐसा फिर द्रव्यको एक करे इवये अ्रद्वैतवाद कहते हैं। क्या ईश्वर कहा जाने वाला 
ह का तरहका कार्य भी कर सकता है ? यह ऋदवतवाद्ियोकी श्रभेदकी कला है । जिसे वह भेद 
होते हुए भी फिरसे जोड देते है। तब भिन्न-भिन्न नहीं मालुम पडते है। वैशेषिक लोग भी 
कहाँ तक किसी वस्तुका भेद करेंगे, जितना जैनोने विया है। जैनोको बखेडा (तितर-ब्रितर) 
करके मिलाना श्राता है | वंशेषिकोको बस्तेडा करके मिलाना याद नही है, वह वस्तुभेद मानते 
है । जिसका मूल भेद भी नहीं बढ पाता तथा पर्याय भी नही जँचती । इस आ्रात्माका कुट्रम्ब 
ही दृष्टिभेदसे [बना सकते है । ज्ञान, वर्शन, चारित्र गुण है। यह सबका सब यदि परस्परमे 
भिन्न है तो भ्रतद्भाव रूप है, किन्तु श्रौव्यपनेसे रहित नहीं है । रे 
कुछ भी करो होता है सबका निजमे परिशमन--घरमे अगर भाइयो-भाइयोमे लडाई 
हो जावे तो वह एक दूसरेको मार-पीट तक भी देते हैं, क्योकि जहाँ जितना गाढा मोह रहता 
'है वहाँ उतना विवाद भी किया जा सकता है । जब एक दूसरेके अधिकारोपर नाजायज कब्जा 
जमाने लगते है वही विवाद उत्पन्न होता हैं। ममताका परिवार जो बब गया उसमे ऐस। 
करना चाहिए । मोहकी व्यवहारमे ही एकता है । इसी तरह वस्तुस्वरूपकी वस्तुमे एकता है । 
कैसा ही कितना वडा मालिक हो, वह अपने श्राधीन कर्मचारी या सेवकोंके हकको नही छीन 
सकता है । श्रगर ऐसा किया तो विप्लव मच जायगा । प० जवाहरलाल नेहरू भारतके 
प्रवानमत्री थे । वह सर्देव देशकी उन्नति चाहते थे तथा सभीको एक सूत्रमे बधा देखना चाहते 
थे, किन्तु यह सब कुछ होते हुए भी जनताकों जब किसी वस्तुकी अत्यधिक कमी प्रतीत होती 
है और उसका मुख्य कारण प्रधानमत्री या अन्य कोई पडता है तो वे श्रापसमे ही भडक उठते 
हैं । कोई किसीके द्वारा नही परिणमता यह सब होते हुए भी । श्रगर एकके द्वारा दूसरा परि- 
णामने लगे या परिणमा देवे तो अधेर मच जाय । जिस दिन प्रलय होगी उस दिन भी प्रत्येक 
प्राणी अपने-अपने परिणमन जुदे ही करेंगे । जहा जो चल रहा है वह भ्रपनी योग्यताके अ्रनु- 
सार ही परिणम रहा है । वस्तुत्वको देखो, ससारमे बेईमानी है ही नहीं । कही भी वस्तुस्वरूप 
में बेईमानी तीन कालमे न श्राई है श्रौर न आ सकती है । बेईमानी तो तब कहलावे जब 
कषाय करे, पचचेन्द्रियोके विषयभोगोमे रत रहे और स॒दूगति हं।वे तो बेईमानी है। सारा जगत 
अपनी ही परिणतिसे परिणम रहा है । इसक। कोई सुधारक या अल करने वाला नही है । 
अनुभवका श्रानन्‍्द आर उसका प्रदर्शन--श्री प्रमृतचन्दाचार्य॑जी सूरि एक-एक गुणका 
विस्तार जुदा-जुदा बना रहे है। अनुभव भी बडा भारी कार्य है.। वह निविकरुप पदंतिपे 
उसका आनन्द लेनेके बाद विकल्प श्रवस्थामे झोये उसका विस्तार कर रहे हैं ।' 


हुआ था । उसक ! ह' 
इतनी बढ्िया चीजका अमृतपान आचाय 


अपने आपको मौजमे पाकर विस्तार कर रहे है । 


गाथा १०७ ३४६, 


महाराज हम लोगोको करा रहे है । वह हम प्राणियोके बीचमे हो अनुपम तत्वका विज्लार 
कर रहे है। आत्माकां अनुभव आना प्रथम कार्य है। आत्मामे श्रनुभवोका विस्तार करना 
दूसरा कार्य है तथा उन अनुभवोकोी अपने श्रात्मबलसे सबके सामने प्रकट करता तीसरा 
कार्य है | स्वयका अनुभव अ्रन्य जनोको किसी न किसी रूपमें प्रकट करना कव्याणप्रद है ॥ 
इन तीन बातोसे ज्ञानी जीवकी शोभा ही बढती है तथा उसके लिए प्राय आवश्यक भी हो 
जाती है। जैसे किसीके यहाँ बढिया भोजन बनाया गया और उसको अकेलेने खाया, ख ते 
समय भोजनकी ही घुनि रहती है । उस स्वादको किसीके सामने प्रकट न किया । खिलाकर 
तो वह सतोष नही पाता । दूसरे आत्मतत्त्वकों जान जावे फिर ऐसा कौन सामर्थ्यवान्‌ होगा 
जो उसे पानेकी चेष्टा न करे ? उसी तरह ज्ञानी जीवोने जो पूर्व॑भवके सस्कारसे ज्ञाव पाया है 
उसको उन्होने अपने आत्मानच्द द्वारा चखनेका मुहावरा प्राप्त कर लिया । अब जब तक 
अनुराग है तब तक उसफो दूसरोमें बिना कहे रहा जाना अंसभव है । भले वह शब्दोमे कहने 
में कठिन प्रतीत होता हो, फिर भी उसकी विशेपतायें बताकर सबके सामने प्रकट किया है। 
आचारयोने जो स्वयं आस्वादन किया वह दूसरोके लिए भी स्रोत प्रकट किया है । वह भरने 
का जल विभिन्न प्रवाहोसे निकलकर हम सबको पान कराता है तथा कभी-कभी पूर्णातया 
अवगाहन करना जरूरी हो जाती है । जब वह एक बार भी अनुभवमें आरा जाता है फिर उसे 
छोडे बिना नही रहा जा सकता । यह आत्मानुभवका आनन्द अनुपमेय है । 

श्रभिन्न धर्म धर्मासें स्वरूपभिद--एक हो द्रव्यमे जो सत्ता गुण है वही उसका द्रव्य 
स्वरूप भी है। द्रव्यमे सत्ता रहती है वह सतके बिना नही रह सकती है। किर भी दोवों 
एक स्वरूप नहीं है। श्रगर किसी एक व्यक्तिने भोजन क्रिया तो वह दूसरे भाईके पेटको 
सन्‍्तोष नहीं दे देगा। वही दोनो लडने भिडनेको भाई-भाई है। उसी तरह एक अनुभव 
लिए सत्ता ओर सत्‌ एक है । प्रकृत बातको समभनेके लिए जो भी बात लेंगे उसे लक्षण भेद 
से जुदा कहते हैं । जीव सिद्ध करतेके लिए उसीका हृष्टान्त दे दिया तो समभनेमे कठिनाई 
होती है । जीवको सिद्ध करनेके लिए अजीवर्की उदाहरण भी देता पडेगा । कुछ वस्तुए इस 
वरहकी होती हैं जो देखनेपर एकसी मालूम पड़ती है। फिर भी उनके लक्षण जुदे-जुदे होते 
है । उसी तरह द्रव्य गुणोके सहित भी है तथा उसमे अर्थ भी पाया जाता है। वह तीनों 
इकट्ठे रहते हुए भी एक ही 'वस्तु नहीं है। अ्नावमे दो दार्शनिक एद्धति गर्भित हैं, न के 
दो श्रर्थ होते है। अभावके भी दो श्रर्थ होते है । व्याकरणमे यह दृष्टान्त बहुत चलते है । 
जैसे 'अन्नाह्मणा भ्रुज्यन्ता' अर्थात्‌ ब्राह्मणको न'खिल/म्मो । इसका एक यह भी भ्र्थ हो सफ्ता 
है ब्राह्मणको न खिलाकर दूसरोको खिलाया जावे तथा यह भी भाव निकलता है कि ब्राह्मणों 
को भी न खिलाग्ो । इस भिखारी को मत दो, दूसरे को दे दो दथा दूसरा अर्थ भिखारीको 
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भी मत दो । 
!...तच्छाभाव कैसे जाना जा सकता है--जैनसिद्धातमे स्वंधा अभाव तो नही है । जिसे 
दूसरे शब्दोमे तुच्छाभाव कह देते है। जैसे कहे कमरेमे से समयसार ले आश्ो । तब जिप्नसे 
लानेको कहा था वह झाकर कहता है कि हमने कमरेमे समयसार देख लिया, वह वहाँपर नही 
है । लेकिन वहाँ समयसारका सर्वथा झ्रभाव तो दिखता नही । पृष्ठा- दिखाओ्ो त्तो, समयसार 
नही होनेपर वह चौकी लाकर दिखाता है कि चौकीपर समयसार नही है। यहाँ समयसारका 
अभाव चौकोरूप पडा । जैनसिद्धान्तमे निरर्थक बातोको स्थान नही दिया जाता है । जैत्े वही 
से ईश्वरको ग्रहण कर लिया, कही जगतकों लिया तथा कर्नापनकों सम्मिलित करके बहने, 
लगे-- ईश्वरने जगतको बनाया या वह कर्ता है । इसीको कहते है । 'कहीकी ईंट कहीका रोडा 
भानुमतिने कुनबा जोडा” इससे वह विवश है । यद्यपि ईश्वर भी है, जगत भी है, करतृत्व भी 
है, किन्तु इस रूपमे नही । कुछ न कुछ तो उनके लिए कहना आवश्यक हो गया । इसलिए 
जहाँ तक जैसी बुद्धि चली वैसा जिस किसी उनके मुख्य पुरुषने कह, दिया उसीपर आगे भी 
कहने लगे । उन्हें हितकी भी बात समझाई जाय तो समभमे नहीं आती | क्योकि वह तो 
कहते है कि जो हमारे शास्त्रोमे लिखा वह भूठ नहीं है। इसीसे वह ईश्वरको जगतका कर्ता 
मानने लगे । लेकिन ईश्वर तो उसे कहते है जो अपने स्वादके भोगमे अत्यत स्वाधीन हो, 
जिसे वैभवमे दूसरेके मुहुको न. ताकना पड़े । जिस तरह कुछ जमीदार इस तरहके होते थे या 
राजा लोग जो सभी पूर्ति अपने यहासे कर लेते थे, श्रनाज अपने खेतसे पैदा कर लिया, फल 
साग-सब्जी भी । कपास उम्ाकर कपडा बनवा लिया, नमक भी बनवा लिया, रस वाले पदार्थ 
गुड, शक्कर आदि भी स्व्य बना लिये । धातुए भी उनन्‍्हीकी जमीनोसे निकल सकती है। 
इनको कहते है ऐश्वयंवान । अपने भोगके अर्थ किसी अन्यका मुह न ताकना पडे । जिसे दूसरे 
का मुह ताकना पडे, उसे 'ऐश्वयंवानः नहीं कहते । यह स्वाधीनता नही कि नौकरसें कहा--- 
पानी लाझो पीनेको.। तो नौकर कहता, है कि,जो काम मै कर रहा हू, उसे पूर्ण कर लू, बाद 
में लाऊगा या शरीरके सहारेसे काम करना, मुहसे बोलना, यह भी तो पराबीनता है । क्योकि 
शरीर तो पुद्गलसे निर्मित है। तब दुनियामे ऐसा कौनसा ऐश्वर्य है जो स्वत मिलता है ? 
बह ऐश्वर्यं भगवानमे है, उसे निहारवा चाहिए । द्रव्यह्टिसि श्रपनी आत्मा और भगवान समान 
हैं, पर्यायदृसि भिन्न-भिन्न है। मनुप्योमे भी सर्वृत्कृष्ट प्रशसनीय नारायण माना जता है । 
नारायण ८ नरके समान जिसका श्राचरण हो । मनुष्य आयः कहा करतें है-- किस जगह 
अचानक नारायणके दर्शन हो जावें ? एक, गरीब पुरुष, विद्वान, त्यागी झ्रादिम भी उस नारा- 
यराके दर्शन हो सकते हैं तब किसीके भी श्रति खोटा भाव क्यो रखा जाय ? जिसमे उत्छष् 


ज्ञान पाया जावे, उसे भगवान कहते हैं । 
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श्रपराधका व्यय होते ही पवित्रता श्रा जाती है--बगालसे द्रोपदी नामकी एक 
लडकी थी । पिता सम्पन्त घरानेका था | उसने बचपनमे लडकीकी शादी कर दी । वह बचाने 
मे ही विधवा हो गई । लडकीका पिता जमीदार था, इसलिए उसने लडकीको दुलाकर काफी 
जमीन, बगीदा, कूँआ्ा भ्रादि दे दिया । वह कुछ समय बाद व्यभिचारिणी हो गई । सभीने 
उसकी अ्पकीरति फैल गई। कुछ समय बाद उस चडकीके मनमे ज्ञान जगा । तब पिताके 
पास आकर कहने लगी कि मै तीर्थयात्राकों जाना चाहती हु । पिताने समझाया-जीवन काफी 
बडा है, श्रभीसे क्यो इतनी व्यग्र होती है ? तब उसने कहा--भेरा जीवन अभी तक पापोमे 
सना रहा, अब मैं उन्हे छोडकर आात्माराधना करूगी । बडे पिताकी पुत्री, अतएवं गाँव वालो 
को बुलाया गया । सभी मनुष्य आये, लडकीने सबसे घोषणा की मैं अब अपना जीवन पवित्र 
ढगसे बिताऊगी, इसलिए सबसे क्षमा माँगकर तीथ॑वन्दनाकों जाती हु । तब सभी मु ह 
बन्द करे कोई हाथ लगाकर, कोई कपडा लगाकर हसने लगे । यह देखकर लडकीने कहा--- 
भाइयों ! मैने विषयलोलुपी बनकर जीवनके इतने भागका पतन कर दिय। अ्रब मै उसे घृणाकी 
दृष्टिसे देखती हू तथा उसका महान प्रायश्चित्‌ लेनेके लिए प्रयाग कर रही हु । इसलिए तुण्हे 
हसना हो भले हसो, क्योकि मेरे अ्रब तकके कार्य हो ऐसे थे, जो कि आप सबकी हदृष्टिमे इस 
तरह जच रहे है--नौ सो चुहा मार बिलैया हज को रूठी' । उसके पहलेके पापसे बगीचेके 
भ्राम श्रादि फल कइ वे हो गये थे, बावडीका जल दुर्गन्धित कीडोसे युक्त हो गया था । उसके 
विरक्त होते ही उस लडकीने यकीन दिलानेके लिए कहा कि आप सब बगीचेके फल चखकर' 
देख लो, वह राभी मीठे हो गये तथा बावडीका जल सुगच्वित निर्मल हो गया । तब वह फल 
बगैरा कद्ठेके अनुरूप ही निकले । उस लडकीने तोर्थमे जाकर देवताके ऊपर जल घचढाया 
एकाग्र मनसे तथा बादमें ध्यानमे लवलीन होकर उसीमे समा गई । इससे ज्ञात होता है पृथ्में 
किसीने वितत्तना भी पाप किया हो वह आधा तो स्वयके पश्चात्ताप करनेसे छूट सकता है तथा 
उस पश्चात्तापमे जो ज्ञान होगा वह भी विशुद्ध होगा । लेकिन यह चेष्टा सच्ची आात्मकल्याण 
की भावनासे होती चाहिए। इसका भाव यह नही है कि जानकर पापकार्याम्रि-प्रवृत्त हो जावे 
और सोचे मे भक्ति, दान पश्चात्तापसे उन पापोसे छूट जाऊगा | इस तरह सोचकर पापकार्य 
करनेसे अधिक पतनके कारण बनते है । 

चस्तु स्वपरकी अपेक्षा सत्‌ु सदाप्मक र--प्तत्‌ और सत्ता दो का आवारधूत एव: ही 
वस्तु है। वही सत्‌ अन्यद्ा ऋसत्‌ रूप है। अज्ञात मिटा वह सर्वथा अ्रभावरूप नही है । ये 
दुनियभरके शभाव है तो वया कुछ भी नही है ? हममे दुनियाभरका अभाव हैं। एम: ये 
सत्यवो देखनेसे शरीर व कर्म हममे दह। है । जब आत्मजन्य लक्ष्य नहीं हैं तब दे. द 77६ 


मानना ही पड़ेगा । अभाव सर्वथा शुत्य रु नही दृत्ता ₹। शअ्रभाव द्वारसे प्रत्येक पदार्थ ४ 
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तरहसे जाना जाता है--(१) प्रागृुभाव, (२) ध्वसाभाव, (३) अ्रव्योन्‍्प/भाव, (४) शत्यन्ता- 
भाव । आगे होने वाली श्रवस्था नही हैं । इसे दिखानेके लिये पहलेकी अवस्था पेश (उपस्थिति) 
कर दी । यहाँ पहलेकी अवस्था पेश करके उत्तर श्रवस्थाको दिखाया है, यह प्रागृभाव है! 
उत्तरावस्था दिखाकर पहिली अवस्थाका ग्रभाव बताना प्रध्वसाभाव है । कपडोमे चौकी नहीं 
है ओर चौकीपे कपडा नही है, फिर भी यह एक दूसरेके परमाणु समय बीतनेपर दूसरे' रूप 
भी बन सकते है । कपासके परमाणु सडगलके खेतमे पहुचनेसे कपासमे भी जा सकते हैं, यहाँका 
ग्रभाव अन्योन्याभाव है । जीवमे पुदूगल नही है तथा पुदूगलमे जीव नही है, यह अत्यताभाव 
है । कोई पदार्थ दूसरे रूप परिणम गया या एकके नहीं होनेपर दूसरा है । इस तरह पदार्थ 
का स्वथा ग्रभाव' नही है । 

भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थोका भिन्‍न-भिन्‍न व्यवहार--मनुप्य एक दूसरेसे स्वार्थकी प्रीति 
करते है । जब 'तक हित सघता है तब तक प्रेम करते है । यहाँ तो अगर सुबह प्रीति है तथा 
कुछ समय बाद स्त्रीने ही पत्तिको भोजन अच्छा नही दिया तो वही पति प्रेम नही करेगा । 
क्षणमे वैमनस्यता हो जाती है । दूसरे भवमे भी कौन किससे प्रेम करता है ? सेठ जिनदत्तका 
अचानक स्वर्गवास हो गया । वह मरकर मेढक हुआ तो उसकी स्त्रीको मुनि द्वारा पता चला 
जो तेरे घडेमे बार-बार मेढक श्रा जाता है वह तेरा पति था, जिनदत्त ही मरकर मेढक हुआ 
है । तब उसकी पत्नीने मेढकको लाकर छने जलमे रखा व उसको भोजन दिया करे । क्‍या 
इस तरहके भी प्राणी कोई मिल सकते है ? भैया ! वहाँ भी पत्नीने मेढकका कुछ नही किया। 
पत्नीने अपना भाव ही पोषा । ससारमे अ्रनादिसे भ्रमण करते हुए इस जीवका प्राय. सभीसे 
किसी न किसी रूपमे परिकरताका नाता हुआ । कौन किसका भाई कृठुम्बीजन नहीं हुआ ? 
उन्हीको हम देखकर घृणा कर देते है । एक पैसा भी गरीब भाईके लिए हायसे देना कठिन हो 
जाता है । जैनधर्मकी रक्षा करते हुए आत्माका जो लक्ष्य है वही सच्चो स्वार्थ है । खुदगर्जी 
छोडकर आत्माका स्वाद ग्रहण करा लिया जावे, यह कल्याराप्रद है | कोई बुरा है तो वह 
अपने लिए तथा भला है तो वह अपने लिए ही है । कोई! भला है तो मुझपर क्या ' ऐहसान 
कर रहा है ? वह अपने हो भलेमे तो मस्त है । कोई बुरा है।तो क्‍या मेरा बुरा कर रह। है, 

अपना बरा करनेमे प्रयत है । ! अप 

बे ० गुणा, पर्यायसे प्रथक्त्थका अ्रमाव--द्रव्यके स्वरूपकी समझ 'निर्मोहता उत्पन्न 
करती है । इस गाथामे बताया है कि द्रव्य एक शुद्ध कक है उसमे व्यवहाौरनयसे' भेद किये 
है | यहाँ दृष्टान्तपूर्वक समझा दिया गया है कि देखो---जैसे एक 5 आओ माला है, उसका 
तीन प्रकारसे विस्तार है--हार है, डोरा हैं, मोतीदाना है । इसी प्रकार एक द्रव्य (पदार्थ) 
का तीन प्रकारसे विस्तार है--हतव्य है,' गुण है, पर्याय है | जैसे उस एक मालाके शुवल गुण 


गाथा १०७ ३४ 


का तीन प्रकारते विस्तार है--शुक्ल हार है, शु।ल सूत्र (डोरा) है, शुक्ल मोतीदाना है, इसी 
प्रकार एक द्रव्यके सत्ता गुणका तीन प्रकारसे विस्तार है--सत्‌ द्रव्य है, सत्‌ गुण है, संत्‌ 
पर्याय है । जैसे एक मोतीमालामे जो शुक्ल गुर है, वह न हार है, न सूत्र है, न मोतीदाना 
है और हार है, सूत्र है अथवा मोतीदाना है, वह शुक्ल गुस॒ नहीं। ऐसा जो एकमे दूसरेका 
अभाव है, उसे तद्भाव लक्षण वाला अतझ्भाव कहा गया है। इसी प्रकार एक द्रव्यमे जो सत्ता 
गुण है वह न॒द्र॒व्य है, व अन्य गुण है, न पर्याय है और जो द्रव्य है अथवा श्रन्य गुरा है 
प्रथवा पर्याय है वह सत्ता गुण नही । ऐसा जो एकमे दूसरेका श्रभाव है वह तझ्भाव लक्षण 
वाला अतड्भाव कहा गया है। यही अंतः्भाव अन्यताका कारणभूत है, अन्य प्रकारसे ग्र्थात्‌ 
प्रादेशिक पुथकत्व उनमे नही है। | 
वीतराग महर्षियोंकी श्रयार करुणा--वीतराग प्रभ्ुने ससारमे रलते हुए जीवोंपर 
मानो अलौकिक करुणा की है। उन्होनें आत्म-प्रेरणासे प्रेरित होकर ससारी जीवोको भी 
कल्याणमागंकी शोर उन्मुख किया है । उन्होने ज्ञानका उपदेश दिया है । सत्‌ द्रव्यका लक्षण 
है । है” बिना समझे एक तिल भी बढनेको गुजाइश नही है । है” का मर्म जाने बिना आत्मा 
की बात जानी जाय, यह अ्रसभव है । आगे जानेके लिए मौलिक सत्‌ जानना आवश्यक है । 
जगत्‌के पदार्थ न्यारे-न्यारे है । यह सत्‌के द्वारा जाना जाता है। सत्‌के परिज्ञानसे श्रज्ञानका 
आवरण हटाया जा सकता है । यहाँ अमृतचन्द्राचार्य सूरिनें सत्‌का ही विस्तार किया है, जिसे 
बहुमुखी प्रतिभासे स्पष्ट दर्शाया हैं। पूर्वोमि जो ज्ञान कराया जाता है उसमे कर्मप्रवादपुर्व 
तथा भ्रात्मप्रवादपूर्व भी है । इन दोनो पूर्वोमि से मुख्यतया कमंप्रवादपूर्व वाले घवल, महाघवल 
सिद्धान्त ग्रन्थ है । उनकी कितनी विस्तृत टीका है, वह विशालकाय ज्ञानकोषसे भरे हुए है । 
उनको पढ जानेपर भी नयी-नयी उत्कठा उत्पन्न हो जाती है । उनके भी पढे जानेपर कुछ 
और जाननेकी अभिलाषा बनी ही रहती है । उन्‍्हीका कुछ सार भाग सिद्धान्त चक्रवर्ती नेमि- 
घन्द्राचार्यने गोमट्डसार (जीवकाड, कर्मकाड) की रचना की है। अगर यह धवल महाधवल 
(पंट्खण्डागम) लुप्तावस्थामे ही पढे रहते तो बडा भारी शास्त्र-प्रवाह रुक जाता । इससे कुछ 
अधिक जिनवाणी समयके प्रवाहमें कालकवलित हो गई है। लेकिन जितनी भी श्राजकल 
जिनवाणी उपलब्ध है उन्हे ही सुनकर थकित हो रहे है । श्रात्मप्रवादविषयक बातका भी 
बडा विस्तार है, यह तो अ्रति संक्षेप है। प्रतिदित नया-तया भोजन किया जाता है तथा 
बुसुक्षा शमन की जाती है, फिर भी भोजनके प्रति नया-वया राग उत्पन्न होता रहता है 
श्रथवा प्रतिदिन उसकी झ्रावश्यकता बनी रहती है, उसी तरह हम जिनवाणी प्रतिदिन सुनते 
है, उससे नयी-तयी वस्तुओका ज्ञा मिलता है, उस ज्ञानकी हृदयमें कोपलें फूटती है, जो ज्ञान 
को हरा-भरा वरके मन्द-मन्द वायुसे सुगधित किये रहती है। यह ज्ञानका भोजन है, इसका 
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स्वाद बेजोड है । शुरूसे श्रपने ऊपर भी यही बात चल रही,है । कोई क्षण नही है जहाँ ज्ञान 
की बात नहीं मिलती हो । जैनियोकों जीवनमे अनेक श्रवसर श्राते है ज्ञानपथमे आगे बढनेके, 
लेकिन उन अमृल्य क्षणोंको प्रमादमें खो देते है । जिससे हम पूर्व जैसे तथा उससे भी ज्यादा 
गिरे हुए रह जाते है। इन ज्ञानकरके क्षणोमे लाभ लेवें तो वह विस्तृत नही होना चाहिए। 
अनुभुत तत्त्वके स्मरणमे भी श्रानन्‍्द--जैसे किसीको गोमटेशवर वाहुबलिकी मूतिका 
श्रापचर्वे हुआ । तब उसकी दर्शन करनेकी भावता वलवती हुई । भावना करते-करते, साधन 
जुटाकर दर्शन करनेके लिए पहुच गया । दर्शन करनेसे हृढ प्रतीति हो,जाती है जो लोगोंसे 
सुना वह पूर्ण नहीं है। बाहुबलिने महान पराक्रमशाली होते हुए भरतसे,सभी-युद्धोमे जीतकर- 
भी इन विषयोको विक्‍्कारते हुए दिगम्बरी दीक्षा ग्रहण की थी । उन्होंने घोर तपश्चरण किया 
था जिससे उनके शरीरके पास सर्पोनि वामी भी बना ली- थी तथा बेले उनके शरीरपर लिफ्ट 
गईं थी । यह,सब होते हुए भी तपस्यामें ग्रटल रहे थे । भरतने श्राकर बाहुबलिकी, भक्ति एव: 
प्रार्थना की थी | तब बाहुबलि नि शल्य तप करके मोक्ष पधारे थे। वह अनुपम मूर्ति आत्म- 
विस्मृत कर देती है तथा विरोधीसे विरोधी जोवका भी माथा,वहाँ जाकर चरणोंमे श्रद्धासे नत. 
हो जाता है । भ्रव उस मूतिके प्रति कोई कितना भी बहकावे, लेकिन वे,वहकातेके ,कारण् 
हमारी श्रद्धाको अटल बनानेके ही कारण बनेग्रे । हम किसी- भी तरह उस मूर्तिकी, मनोज्ञता . 
को भूल नही सकते । उसी तरह जिसने अ्रपनी आत्माकी एक वार खबर ले ,ली वह क्या उसे 
भूत सकेगा ? घर्में करना स्वभाव ही आात्माका है। हम अपने मुहसे भी जैन न कहें, किन्तु 
हमारे आ्राचरण श्रात्माका काये करनेमे ही सलग्न होवें तो कौनसी ःभव्य आ्रात्मा हमारी 
ओर श्राकषित होकर पद-चिह्नोपर चलनेका प्रयास त करेगी ? इसके विपरीत हमारा आचार 
ऊचा न हो, अपनेपर ही एवं धर्मंपर विश्वास न हो तथ। जैन-जैन चिल्लाते रहे; अखबारोमे 
छुपवाते, रहे, श्राम जनतामे भी प्रचार करे तो उसका प्रभाव उतना नही पडेगा । बिना आच- 
रणके कौन किसके पास जाता है ? आत्मश्रद्धा होनेपर कुगुरु, कुदेव, कुशास्त्न कितने ही बह- 
कातें रहे; चमत्कार दिखाते रहे, फिर भी वह हमपर ।लेशभर भी अधिकार न जमा सकेंगे ।, 
ग्रात्माकी प्रतीति जो करेगा वह ,आनन्द पावेगा |: आम, 
| तु स्वय आनर्दसय है, श्रन्तरणे अपनेको, तो देख--हरिणकी साभिमे कस्तूरी रहती 
है । उसकी, सुगवसे वह आकृष्ट होकर जगलमे खोजता फिरता है, किन्तु वह अपनी ,सु।वसे 
बेसुव; है । इसी तरह हमारा झान्द हममें, असीमित समाया हुआ है, उसे'पातेके लिए यहाँ- 
वहाँ मुंह ताकते फिरते है । लेकिन: इसःसमय गुरुदेव कहते है कि तू जरा भी तो अपनेमे शाति 
से-बैठ, बाहरी कल्लोलोको (शञानरूपी:, मन्दः हवासे शान्त कर, दे, तब फिर अपनी शरात्माका- - 
आनन्द ले । तब तैरे ऊपर कोई भी आक्रमण -क्यो न होवे, वह बेसुध नही कर' सकेगा | जन्न 
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तक तुमे मैं कौन हू! का भान नहीं है, तभी तक तू यहा वहा भटक रहा है । तू व्प शक 
समान निज ज्ञेयाकारका भोक्ता है । दर्पणमे कुछ भी भलकता रहे, किन्तु दर्पण पदार्थोकि 
मलकनेके पदार्थस्वरूप नही होता है । सुख' दु.ख जो भलक रहा है, उस रूप से नहीं हू । 
विकल्प मुझमे कलके वह तो मै हू तथा विकल्‍प जो आये वह मैं नहीं हु । विकल्प आंवेका 
जानकार तो मै हू, यह. दृष्टि आात्मामे आनेपर बाहर नहीं देखेगा ? सिद्ध प्रशुके समान शुद्ध 
स्वभावमय इस प्रभुकी क्या दशा हो रही है ? कानी लडकी भी हो गई तो सोचता है कि 
सर्वस्व यही है । परपदार्थपर तो दृष्टि जा रही है, किन्तु अपने आपका पता ही नहीं । जिसे 
सर्वेस्व समझ रहा है उसमे तो लेश भी अपना नही है । बाह्मको स्पर्श करनेते भी क्‍या तेरा 
लाभ होगा ? अन्तरज्भकी ओर तो झुको, अन्तरज़की श्रावाज पहिचानमे आरा जावे तब कितने 
दुःख नहीं टल जावें। सबसे पाया जाने वाला 'है! का स्वरूप चल रहा है | एकका उत्पाद, 
व्यय, क्रौव्य दूसरेका नही बन"सकता । वह है” किसी न किसी रूपमें परिणमन बनाये रहता 
है । अपना जो बन रंहा है वह दूसरेका नहीं हो सकता है। तब फिर ऐसी स्थितिमे कौन 
कर्ता है, कौन स्वामी है ? प्रपदार्थ जो भी जितना प्यारा लग रहा है वह उतना ही घातक 
है | वस्तुत तो हमारी प्रीति ही घातक है । निमित्तमात्र यह तुम्हे मिले है, और कोई स्था- 
यित्व समभमे नही आता है । बाह्य पदार्थसे दृष्टि हटनेपर आत्मलाभ नियमसे मिलना चाहिए। 
जो महापुरुष हुए हैं उन्होने जीवनके पूर्वभागमे खूब सभ्रह किया । पश्चात्‌ उत्तरावस्थामे उन 
सबकी निःसारता जो समाई हुई थी, उसे प्रव॒ट करके एक क्षणमे सभीमे लात मार देते है। 
हम मोहियोको तो मिला क्या है, वह तो हममे ठोकर ही लगा रहे है । हगने ऐसा अलौकिक 
पाया क्या ? जिसपर फूल जावें । सत्य तो यह है कि बाह्मपदार्थ कैसा भी हो वह तीन काल 
में भी सुख देनेको समर्थ नहीं है । जिसके पास जितना वैभव है, क्या उसपर पूर्ण कब्जा बना 
रहता है, उन सबमे क्या वह लिपटा रहता है ? धन वैभव, हाथी, घोडा, मोटर एक तरफ 
खडे रहते हैं, उन्हें देख-देखकर झूठा हषित होता है । तीन लोकका जो 'भी वैभव है वह मेरा 
नहीं है । यह विश्वास हो गया तो सतका ज्ञान समकमे आ जायगा। सतके ज्ञान बिना 
मौलिक वराग्य होता भी नही है । 
हे पदार्थों ! तुस स्वतस्त्र-स्वतन्त्र ही परिण्यमो--जो भी जिससे खुश होता है वह 
उसे आशीर्वाद देता है । एक भिखारी सेठके पास आता हैं, सेठ उसे रूखी-सूसी चार रोटिया 
दे <त। है। सेठका उत्तवा वैभव है, मौजसे रहता है । कहाँ भिखारीका दर्जा, तब भी वह कहता 
है“ पुभ खूब फूलों फलो ।' वहा वह छोटा बडा नही देखता है । द्रव्यस्वरूपसे जिसका ज्ञान 
पविन्न हो ज.त। है वह कहता है कि हें द्रव्यों | तुम स्वतत्र-स्वतत्र' परिशमो, एवके द्वारा दसरे 
का ५रिणमन सुझे मत दंचो । रत्पाद व्यय क्रौव्यये युक्त रहते हुए भी प्रत्येक द्रव्य स्वतत्र- 
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स्वतत्र परिणमन कर रहे है। सतमे शोर भी विलास है, जो द्रव्य है यह गुण नही है, जो 
गुण है वह तत्त्व नही है तथा तत्त्व अर्थ नही है [[तत्त्वमे श्रोर द्रव्यमे श्रन्तर है । तब अन्तर 
सहित तत्त्वको द्रव्य कैसे बना सकते है ? यहा यद्यपि यह सब भञ्रनर्थान्‍्तर है तब भी श्रतद्धांव 
है । वस्तुको ४ तरहसे देख सकते हैं--(१) द्रव्य रूप, (२) तत्त्व, (३) पदार्थ तथा (४) ग्रस्ति- 
काय । ज॑ँसे जीवद्रव्य, जीवतत्त्व, जीवपदार्थ और जीवास्तिकाय । व्यवहारमें भी हम मनुष्यादि 
को कई रूपोमे देखते है तथा जिस रूप जब देखते हैं, तव “वह श्रपना जुदा-जुदा महत्त्व रखते 
हैं । कभी भक्त रूपमे, कभी नेता रूपमे, कभी समाजके समान स्तरमे, कभी सेठ रूपमे, कभी 
दानीके रूपमे श्रादि । इनमे भ्र्थान्तरका अन्तर है । जो जिकाल पर्यायोको ग्रहण करे ऐसा 
चेतन द्रव्य है । इस तरहसे देखा गया वह चेतनद्रव्य है। एक पिण्डरूपसे अ्रथवा जिसे कहते 
हैं--कोई वस्तु (ऐनी थिग) इस रूपसे देखा गया चेतन चेतनपदा्थ *है । प्रदेश अथवा ज्षेत्र- 
विस्तारकी दृष्टिसे देखा गया चेतन चेतनअस्तिकाय है ।भावरूपसे देखा गया याने गुण श्रथवा 
चैतन्यस्वभावकी दृष्टिसे देखा गया चेतन चेतनतत्त्व है। यहाँ कहेंगे जो द्रव्य है वह गुण नही 
है । सो गुण और तत्त्व दोनो भावदृश्सि मुकाबलेके है, तथापि यहां तत्त्व शब्द द्रव्यके लिये 
दिया है । जो द्रव्य है वह तत्त्व नही है। जो गुण है वह द्रव्य नही है । जो अगुली है वह 
हाथ नही,है । सत्‌का सत्त्वका परस्परमे अ्रत:ड्राव है । यह एक ही वस्तुमे होकर अतजझ्ाव है । 
जब उसके भेद करने होते हैं तो विस्तार करना होता है। यहाँ सभी सतके भेद किये हैं । 
सर्वथा अभाव हो ऐसा नही कहा है । जैसे पुस्तकका अ्रभावमात्र घडी कहा और घडीका वर्णन 
या निर्देश या लक्ष्य भी नही किया तो फिर रहा ही क्या ? लेकिन घड़ीका वर्णान नही किया, 
लक्ष्य नही किया तो उसका लोप तो नही हो जायगा । किसीके भ्रभावकों भग्रवानने सतके 
सद्भावका निर्देश किया है, तुच्छाभावका निर्देश नही किया है । सर्वथा अभावरूप कोई चीज 
नही होती । जो भी शब्द है उसका वाच्य है और जिस किसीका भी श्रभाव कहो वह अन्यके 
सद्भावरूप है । यदि पूछो कि तुच्छाभाव किसके सद्भावरूप है ? उत्तर यही होगा कि तुच्छा-- 
भाव तुच्छाभाव सोचे जाने वाले विकल्पके सद्भावरूप है। यह पुच्छाभाव तुम्हारे विकल्पके 
संद्भावरूप है । तुम्हारे विकल्पमे जो बात समा रही है उसका निर्देश यहां नहीं कर रहे है । 
कोई पदार्थ है वह सत्‌ है, सत्ता उसका गुण है। यह समभनेमे काम श्राने वाला भेद है, अन्य 
तरहका भेद नही है । यह जाननेपर समभो जिनेश्वरके लघुनन्दन हो गये तथा जब यह अचु- 
भूत .है तब यह भेद नहो है तथा कहे कि यह मेरा पुत्र है, _यह मेरी स्त्री है, मैं इनका स्वामी 
हू, पालन-पोषरण करता हू । इस तरहके भावोसे ग्रस्त होवें, तब समझो कि वह मोहेश्वरके 
पिता हैं । घरमे रहने वाला लडका भो अपना कुछ नही है । वह तो इसलिए पिताजी, बाबू 
जी मान रहा है कि उसके मनोनुकूल हम नाचते हैं | विद्या पढानेमे कारण पढते हैं | जिस- 
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जिसका राग है वह सब ऐस। करते है। सबका पुण्य पाप सबके साथमें लगा है । तब कहे मैं 
इसका कुछ करता हू, कहाँ तक उचित है ? प्रत्येक कार्य अपने-ग्पने परिणमनसे हो रहे है । 
हम या आप कोई भी जो कुछ कर रहे है वह तो हम निमित्तमात्र पड गये है तथा जो भी 
कुछ कर रहे है उसमें अपने ही भलेकी या सुखकी इच्छा समाई हुई है । 

प्रपया-प्रपना आनन्द तत्त्वज्ञानपर निर्भर है--अपना जीवन सुरक्षित अपने हाथमे 
है । परपदार्थवा मोह कितना भी करें, जब तक हमारा इस तरहका पुण्य नही होगा तब तक 
वह मिलनेका नही । मिला भी तो उसने तृथ्णायें ही बढा दी और कुछ नही किया तो पुण्य 
समागमसे निराकुलता तो नही हुई, यह समभकर उनके प्रतिसे निर्मोह रहना ही श्रेयस्कर है। 
दिलमे यह श्रच्छी तरह समा जाना चाहिए, सब पदार्थ अपना-अ्पना परिणमन कर रहे है, मै 
कुछ भी नही करता हु । मैं तो केवल ज्ञाताहष्टा मात्र हु । यही प्रयत्न सदैव चलता रहे जो 
जीवनका सारभूत तत्त्व और मोक्ष पानेंका सरल उपाय है । इति शम्‌ । 

बत्ता और सतमें प्रदेश भेद तो है ही नही, श्रतः उनमे पृथक्त्व रूप भेद तो पाया 
नही जाता । हाँ विशेष्य विशेषणुरूप व लक्षण॒रूप व अतडझ्भावरूप भेद पाया जाता है। सो 
अतःख्ावका तात्पर्य सवेथा श्रभावरूप नही है, किन्तु एकका वान्यार्थ दूसरेमे नही है, इतना ही 
श्रत:ड्रावका मतलब है । इस ही ममंको श्री कुन्दकुन्द आचार्य महाराज कहते हैं--- 

ज दव्व तण्ण गुगो जोवि[णों सो ण तच्च मत्यादो । 
एसो हि अतब्भावो णेव श्रभावोत्ति खिहिट्वो ॥१०८॥ 

जो द्रव्य है वह गुणा हैं और जो गुरा है सो द्रव्य नही है | वास्तवमे ऐसा ही यह 
अतखझ्ूाव है, किन्तु अभाव है ऐसा अतख्राव नही निर्दिष्ट किया गया है । जो एक द्रव्यमे या 
एक चस्तुमे गुण है वह द्रव्य नही है । जो द्रव्य है वह गुण नही है । जैसे आात्मामे ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र, सुख युणा है । ज्ञानका स्वरूप जानना है, ज्ञान न हो तो किसीको जानेंगे भी 
बौसे ? आत्मा अनतदर्शन, अनतज्ञान, अनतसुख और अनंतवीय गुणो वाला है । तब द्रव्यका 
स्वरूप दूसरा मानता पडेगा तथा गुणोका स्वरूप दूसरा मानवा पड़ेगा । जैसे आम स्पर्श, रूप, 
रस, गघ वाला है । वह अनेक गुणोसे सहित है, किन्तु रंग एक ही तरहका है । उसमे फिर 
भी प्रदेशभेद नही है, वयोकि आमका रूप तथा श्राम भिन्न नही है । तो द्वव्यका जो एक गण 
है वह द्रव्य नही है तथा गुणका द्रव्यकूपसे अभाव है और गुराक्रा द्रव्यहपसे अभाव है । जैसे 
श्राप व्यापक हैं तथा आपका रथ व्याप्य है या जव हम कहे चीकीको कि एक फूट ऊँची है 
तथा कहें चौकी हैं। यहाँ चौकी थौर एक फुट ऊँची इन दोनोका श्रर्थ एक नही है | यहां 
विशाल वया है १ चोकी कठोर, लम्बी-चीडी, अमुक रंग वाली, साफ, चिकनी, काठ या पी 


फी शादि वर्ड विशेषतायें लिग्रे हए ऊँची पेतिल 
फी शादि बई विशेषतत्यें लिग्रे हुए है, किन्तु एक फुट ऊँचीमे और दूसरा अर्थ क्या है ? यहाँ 
ए्‌ 
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चौकी अशी है और एक फुट उची अश है। अ्रशअशीका भेद है और दूसरा भेद नही है ! 
इतने ही मात्रसे अन्य व्यवहारकी सिद्धि है। दृष्टान्ससे चौकी श्ौर एक फुट ऊँची लिया है, 
किन्तु वह एक फुट ही रहे, यह बांत नही है तथा चौकी भी भिन्न-भिन्न तरहकी हो. सकती हैं।, 
जितने शब्द हैं उतने स्वरूपभेद हैं---किसीका नाम घसीटेमल है, वह किसीका बाप, 
किसीका बेटा, मामा, चाचा, भानजा, भाई भी हो सकता है | लेकिन जब कहे मुन्तीका बाप 
तथा घसीटेमल - यहाँ इन दोनोका एक ग्र्थ नही है। इसी तरह द्रव्य तथा गुण भी भिन्‍न 
भिन्न श्र्थ रखते है। अगर घसीटेमल पुजारी, .व्यापारी, रिश्तेदारी, इन्जीनियर, डाक्टर, 
मास्टर आदिके रूपमे देखे जावें तो उस समय उनके भिन्न-भिन्न अर्थ होगे । एक व्यायक 
दूसरा व्याप्य है | जैसे सुन्नीके बाप कहनेपर कुछ और मतलब निकलना है तथा घसीटेमलसे 
कुछ और मतलब निकलता है । अगर अन्य प्रकारसे अ्रभावरूप अन्तर करोगे तो गुणका 
अभाव द्रव्य हो गया तथा गुणका अभाव द्रव्य हो गया, कहना होगा । इस तरह नही है । 
एक फुट ऊँची चौकी स्वरूप नही है तथा चौकी एक फुट ऊची मात्र हो, सो नहीं है । कोई 
कहे हमे तो बिल्कुल अन्यत्व सिद्ध करना है यह भी करनी असभव है । जैसे सत्‌ और सत्ता 
जुदी-जुदी होते हुए भी एक ही वस्तुमे रहती हैं। धर्म और धर्मीका भेद पाया जाता है। 
सोघा तथा सीधापन एक होते हुए भी दोनोमे भेद है। सीधापनका अभाव सीधामे है तथा 
सीधांका अभाव सीधापनमें है। ऐसे लक्षण वाले अन्यत्वका नाम अतदूभाव ही है, स्वंधा 
ग्रभावका नहीं । ऊंचाईके न होनेका नाम चौकी नहीं है तथा चौकीके' न होनेका नाम ऊचाई 
नही है । ऊँचाई और चौकी जुदी-जुदी कर लो । ऊचाई अलग तथां चौकी श्रलग है। कोई 
कहे ऊचाई लाओो तो दो वस्तुए भिन्न-भिन्‍न हो.जावेंगी । इस तरह होनेपर ऊचाईके श्रभावका 
नाम चौकी कहना होगा तथा चौकीके भ्रभावका नाम ऊचाई कहना होगा । ह 
हमे झ्रपनेको सही समझना है--यह सब प्रकरण इसलिए चल रहा है कि आत्मा 
मात्र निज स्वभावमय मैं हू, सत्‌ स्वरूप अ्खण्ड हू, चिंदानन्दमय हू । इनमे गुणगुणीका भेद 
है, सवेथा भेद तथा अभेद नहीं है । अपनी आत्माकी बात अपने लिए समझना है | मैं चैतन्य 
श्रात्मा हू । आगमे गर्मी कही अलगसे नहीं आई है । इसी तरह जगतके जितने पदार्थ हैं वे 
स्वय संत्‌ हैं। वे सब उत्पाद भ्रौव्य वाले हैं। कोई किसीको न उत्पन्न करता है और न 
नाश करता है। अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ कया है ? वस्तुँका स्वरूप समभमे न 
आना, यही अनन्तानुबन्बी क्रोव, मान, माया, लोभ है । यह वस्तुका समभमे न आना अपने 
आ्रापपर डबल क़ोध करना है । कोई तो एक घंटा ही क्रोधसे रुलेगा, किन्तु इसकी सीमा नहीं 
है । पर्याय वृद्धिमे मीठा क्रोध सभीको अच्छा मालुम पड्ता है । अपनेको भूलकर क्रोव करता 
है तो सुहाता है । अगर किसीकी दूसरेसे लडाई हो गई, उसी बीचमे कोई समभाने आया तो 
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क्रोध कुछ कम होनेपर उसे फिरसे लनेकी चेष्ट। करत; है । क्योकि क्रोव चला गया तो बदला 
कैसे लेंगे ? हमारे मनमें यह ठेल लगी रहेगी, यह सोचकर फिरसे तावमे श्राकर बौखला पडता 
है । कभी-कभी समभाने वालेपर भी आफत आरा जाती है ।' वस्तुस्वरूपको न जाननेसे इस तरह 
का क्रोध होता है । वस्तुस्वहूपको न जाननेसे ही अभिमान आता है । सम्पूर्ण दुनियाकी डेढ 
ग्रांख मानना । सबमे विभाग करें तो एक आँख अपनी ओर आधी आँख बाकी दुनियाकी 
मानना । इस तरहका कोई भी व्यक्ति नही मिलेगा जिसे गाना और रोना न श्राता हो। 
ग्रपना गाना सभीक्रों अच्छा लगता है । कोई ज्ञानके मदमे चूर है, कोई घनके मदमें चूर हैं, 
कोई ताकतके मदमे चूर,है, कोई अपने रूप लावण्यके सामने दूसरोको कुछ भी नही समभता । 
दिलका ताप (दुःख) निकालनेके लिए रोना एक शस्त्र है, वह दुख हल्का जैसा हो जाता है, 
उसी तरह चिन्तातुर मनुष्यके लिए गाना रामबाण और्षाध है, जो भीगे दिलमे हर्षका सचार 
करता है । पद्य या गीत परम्परा श्रादिकालसे मिलती है । हिन्दी साहित्यकी रचना शुरू-शुरू 
में प्राय पद्ममेे ही हुई थी। वह काफी समय तक चलती रही तथा बादमे हिन्दी गद्य साहित्य 
का प्रादुर्भाव हुआ । जब हम इन कारणोको देखते है तो पद्च साहित्य शुरूसे श्रागे बढा पाया 
जाता है। अ्रपनी कविता किसीको भी बुरी नहीं लगती है। उसमे भन्रे ही स्वर, मान्नाये, 
तुकबन्दी, दोहा आदि छन्दोका यथोचित निर्वाह न हो, फिर भी वह उसे खराब नही लगती 
ह । जैसा कि कहा है--“निज कवित्त केहि लगे न फीका, सरस होय चाहे श्रति नीका ।” इसी 
तरह कुछ मनुष्योकोी अपने मनगढ़त विचार बड़े उत्तम लगते हैं । वह सबको अपने विचारोंके 
अनुरूप ही देखना चाहता है। यदि कोई किसीके विचारोके श्रनुकूल चलने लगे तब तो 
'भिन्‍नरुचि हि लोक» मनुष्य जुदी-जुदी रुचिके होते है । यह सिद्धान्त ही उठ जाना चाहिए । 
यहाँ प्रकरण सत्‌ और सत्ताका चल रहा है । प्रसगवश यह कहना पडा । 
सोही जीजोकों पर्याय ही रुचती है--मोही पर्यायमें श्रासक्त होकर सुख मानते है । 
उन्हें अपने परिवार भाई, बान्धवो; स्त्री, पुत्रके सामने कुछ श्रच्छा नही लगता है। क्या जितनी 
बढिया उसको स्त्री है उतनी बढिया विदेहमे भी नहीं होगी । उसी तरह उस जैसा पुत्र॒भी 
क्या विदेह ज्षेत्रमे भी नहीं होगा ? इतना सब सोचते-सोचते आँखें मिचनेको श्रा जाती तब भी 
नही चेत पांता। श्राँखे मिचनेपर सब छोड़कर चले जाते है । मोहमे ही सब कुछ दिखता है । 
पूरा गाँवका गाव जल जावे तथा अभ्त्नना घर बच गया तो सोचता है कि अभी कुछ नही जला 
- तथा अपना घर जल जाय, गाँव भले ही बच। रहे तो सोचेगा सब जल गया । यह मोहकी 
दशा हो रही है । पर्याय बुद्धि रहने तक यह विचारधारा चलती ही रहती है। बंचपनमे किसे 
घन कमानेंक्री इच्छा थी ? अपनी मौजमे अमय निकालते थे । शुरू 


में यहांसे वहां, वहाँसे यहाँ 
गोद-गोद लिए फिरे, कुछ बहे होनेपर पिताक़े आवीन हो विद्या उपाज॑न की, खूब ठाठसे खचे 
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किया । मिन्र-मण्डलीमे प्रभाव जमाया । बादमें शादी हुई तो धन कमा की चिन्ता सवार हो 
गई । घरकी व्यवस्था बनानेकी घुन सवार हुई । उसी तरहका राग पैदा हुआ तथा वैसे कार्पो 
मे प्रवृत्त हो गया । बंचपनसे जिन्होने ग्रहस्थीका राग नही देखा उन्हे बचपनके विरुद्ध चिन्ता 
महसूस करनी पडती हैं। वह बचपन जैसी अवस्था,न आ पाई तो कुछ न कुछ शल्य चलती 
ही रहती है । पढनेके लिए बडे झ्रादमी भी श्रार्वें तो उनमे पुस्तक लेते ही बच्चा जैसे भाव 
पैदा हो जाते है, परिणामोमे शुद्धि आने लगती है, कषाये हटने लगती हैं, पुस्तकके ज्ञान 
की तरगें उठने लगतो हैं, उस बिषयको मन छूने लगता है | जैसे विपयका ग्रन्थ हाथमे है 
उसी तरहके उत्कृष्ट भाव बार-बार टक्कर लगाने लगते है । जिस तरह गाँघीजी ने चर्खे चलाने 
मे उपयोगको परिवर्तन करके रोटी खानेके समान उसे प्रति दिन कातना जरूरी बताया था । 
क्योकि उससे मन एकाग्र होकर पचेन्द्रियाँ वशमे होती हैं।॥ गरीबोकी बात सामने श्रा जाती 
है । पृत न टूट जाय--इसपर दृष्टि रहती है । उससे समुज्ज्वल यह ज्ञानरूपी धागा न हूट 
जाय यह प्रयत्न सदेव रहना चाहिए। क्योकि एक बार टूटा ज्ञानका क्रम फिर उसमे गाँठ 
लगाना पड़ेगी जो कि खटकने वाली रहेगी । ज्ञानकी उन्नति जीवनमे सदैव सुख देती है । 
ज्ञानार्थीको पुस्तक सदैव साथ रखनी चाहिए। समय मिलते ही उससे ज्ञान प्राप्त करनेको 
लगन रहे । कल्याणार्थीकों पग-पगपर ज्ञान बढानेकी बात मिल रही है। वह उस रसको 
पीकर सतुष्ट है । 

यथार्थ ज्ञान तो कर लो फिर जो चाहे करना--किसीके एक दामाद थे | वह बिता 
पढे लिखे थे । एक समय ससुरालमे गये। वहा सभी इन्हे आदर करते तथा इनका चित्त 
बहलावा करते थे । दामाद साहबके पिता जी कुछ समयसे बीमार हो गये थे । सबको पता 
चल गया था। ससुरालमे पिताकी श्रर्थातु इनकी पत्नीके ससुरकी चिट्ठी आई । उसमे लिखा 
था, अब तबियत अच्छी हो रही है, चिन्ता करनेकी जरूरत नहीं। सभीके सामने पत्र गया, 
औरतें नहीं पड सकी, तब कहा लाला जी साहब (दामाद) से पत्र पढा लाझो । उन्हें दिया 
गया, तो वह पढे न होनेसे पश्चात्ताप कर पत्रकों हाथमे लेकर रोने लगे । तब किसी स्त्रीने 
सबके बीच कह दिया, बेचारेके पिता मर गये । क्योकि बीमार तो थे ही, अब क्या था सब 
में रोना-धोना शुरू हो गया । तंत्र वहांसे एक आदमी निकला, वह बोला क्यो रो रहे हो ? 
तब उन्होने कहा इनके पिता मर गये, इससे सब रो रहे हैं, क्योकि 3 श्राया है । तब मुसा- 
फिरने कहा--देखें,चिट्ठी । चिट्ठी पढकर कहता है->अरे बेवकूफो, तुम्हे तो खुश होना चाहिए । 
इसमें तो यह लिखा है/कि पिताजी बीमारीसे अच्छे हो रहे हैं। तब सभी इस अज्ञानपूर्ण कार्य 
पर पछताये । इसी तरह पहले पदार्थके स्वरूपको तो जान लो, फिर रोश्ो, हसो, कुछ भी 
करो । इसके बिना प्रमादपूर्ण घूमना लाभदायक: नही है ! प्रत्येक पदार्थ अपने रवहूपमें परिणम 
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“रहे है, यह इृष्टिमे जच जावे । 
स्थाद्गादका श्रदलम्बन लेकर विज्ञान प्राप्त करो--सत्‌ शौर सत्ता जुदी-जुदी वाच्यता 
वाली होते हुए भी एक द्रव्यमे ही पाये जाते है। सत्‌ श्रौर सत्ता लक्षण भेदकी अपेक्षा 
भिन्‍न-भिन्‍त है । वह दोनो अन्य तो है, किन्तु पृथक्‌-पुथक्‌ नही है। किसीने हठ किया, हग 
तो सत्‌के भ्रभावकों सत्ता मान लेंगे तथा सत्ताके अभावकों सत्‌ मान लेंगे । इस तरह मानने 
में क्या दोष है? क्योकि हमारा अभाव तुममे है और तुम्हारा अभाव हममे है। आप और 
हम अलग-अलग होते हुए सद्भाव जुदा-जुदा है। इसी तरह माननेपर सत्‌ ओर सत्ता दो 
वस्तुएँ हो जावेगी । जैसे चेतन द्रव्यका अ्रभाव श्रचेतन तथा अचेतन द्रव्यका अभाव चेतन 
है । इस तरह अनेकता आ जावेगी । एक शब्दके कई अर्थ होते है। एकका मतलब समान 
होता है | जैसे कहे यह तो तुम्हारी बिरादरी वाले ही है, सब एक ही है। यह समानताका 
श्र्थ हुआ । दूसरा अर्थ एकका सख्या भी है। जैसे एक मनुष्य, एक सुति, एक प्रधान मत्री 
श्रादि । तीसरा श्र्थ अनुपम भी है | जैसे यह अपने नियमके एक ही है या भ्रपतती शानके एक 
बेजोड ही है। झ्रमुकका उपदेश लासानी है । दूसरे मत वालोने माना है, ब्रह्म एक है, क्योकि 
सभीमे आत्मद्रव्यकी अपेक्षा समानता पाई जाती है। उसे तो वे भूल गये और सख्यारूपमे 
एक मान लिया । जैन भी कहते है कि ब्रह्म एक है, अर्थात्‌ श्रात्मद्रव्य सभीका स्वतन्त्र स्वृतन्त्र 
है, किन्तु है समान स्वरूप वाला । उनकी हृष्टिमे ब्रह्म अद्वेत है तथा जैनोने स्वतच्त्रताकी श्रपेक्षा' 
जुदा-जुदा माना है । यहाँ दोतोका कहना सही है। उनकी दृष्टिमे भी ब्रह्म एक ही है। प्रब 
रहा दृष्टि भेद, जिससे भेद झा गया । तब दोनोमे खटपटकी नौबत आई । जैन सिद्धान्त 
मानता है कि आत्मा सर्वव्यापक है तथा वह कहते है कि बह्य सर्वव्यापक हैं। यहाँ हमारी दो 
दृष्टियाँ है--( १) ब्रह्मका ज्ञान एक आत्मस्थ होकर भी सबको जानता है । (२) लोकाकाशका 
एक भी प्रदेश बताग्रो जहाँ जीव न हो । यह लोक ३४३ राजू लम्बा चौडा है, उसमे ऐसा 
कोई भी एक स्थान नही है जहा जीवब्रव्य नही पाया जाता हो । तब सर्वत्र जीव है सो 
व्यापक कहा जा सकता है। वर्तमानमे वैज्ञानिकोने जितनी दुनिया बताई है यह लोक उससे 
असख्यात गुणा है । कुछ लोगोका कहना है ब्रह्म एक है, वह सब जगह व्यापक है | तब यही 
तो मानना पडेगा कि यह जीव शरीर जहाँ जायगा वहा ब्रह्मका सम्बन्ध मानना ही पड़ेगा । 
मन अचेतन है किन्तु ब्रहके चेतनसे चेतनता आ गई । सत्‌ सत्ताको यदि जुदा सर्व॑या मानों 
तो यहा अभ्रनेकता आ गई । पुस्तकका अन्नव घडीमे है, घडीका अभाव पुस्तकसे है, यह दो 
वस्तु हो गईं। द्रव्यका भ्रभाव नहीं किया जा सकता। जब एक वस्तुका किसी अपेतार। 
अभाव कहोगे तो दूसरेका सद्भाव हं.गा। ही ] द्रव्यस्य अभावः गुणः, गुणरवाभाव: द्रव्यम्‌' | 
द्रव्धका अभाव कहना या: होना गुरूका सख्भा . कहना या होना है तथा गुणका अभाव द्र॒व्द 
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का होना है। इसी तरह सत्‌ और सत्ता दो चीजें है, आपत्ति श्रा गई, अगर सत्‌से ताक 
जुदी मान ली जोय तो यह दोप ,श्रा जायगा । कुछ लोग है! पना भी भिन्‍न मानते हैं। यदि 
उनसे पूछो तो कभी सत्‌ व.,सत्ता जुदे भी रहे या रहेगे तो कहते हैं इनका समवाय शुरूसे 
चल रहा है । स्वरूपभेदकी भिन्‍नता दिमागमे ज्यादा जम गई। अपने शुद्ध वितर्क स्वरूपभेद 
की भिन्‍नता नयसे मानते है. हि ' । 
निष्पक्ष होकर एक बार भो तो वस्तुस्वरूपका परिचय पा लो--देखो तो कुछ मोही 
जन सिद्धान्तमे एक द्रव्यकी अनेकता माननेको तैयार हो जाते है तो कुछ मोही अनेकको एक 
बनाये फिरते है । यह व्यवहार अपने अ्रनेक विराट रूप दिखा रहा है | व्यवहारकी बातोमे 
तो अ्नेकताकी चर्चा कठिवाईसे हृदयमे स्थान पाती है । जब सिद्धान्तमें तथा स्वरूपमे भेद' 
डालकर यह बात लाते हैं तब व्यवहारभें मोह ममता करके एकत्व ही स्थापित करते है। 
पर्याय व द्रव्यमे हम और, झाप सभी एक नही हैं । लौकिक व्यवहार तकका भी विश्व)स नहीं 
है, क्योकि आ्रापसमें उन्हें एक दूसरेकी बोल-चाल, रहन-सहन नही सुहाया तो श्रलग-अलग हो 
जाते हैं। सब रागद्वेषके कार्य चल रहे. हैं, इनमें विश्वास क्या ?, इनकी दोस्ती निभती ही 
रहेगी यहु कौन कह सकता है ” आपसमे कषाय पूष्ट हुई तो मित्र वन गये । कपाय नहीं 
मिली तो वही राग मन-म्ुटावमे बदलकर शजत्रुताका रूप धारण कर लेता है । जिनके कपाय 
की पकड नही है तो हजारो मुनि एक साथ इकटूठे रहते थे । सिखर सम्मेदजीसे करोडो मुनि, 
मोक्ष पधारे है तो उनके सघ भी तो भिन्‍न-भिन्‍त समयपर विराजते होगे । आपसमे घम्मचर्चा 
होती होगी, शिक्षा लेते होगे | जिन्हे कषायक्री पकंड है उनको जीवनभर क्या एक दिनको भी 
निभना मुश्किल हो जाता है। कषायकी ग्रस्ततामे कभी-कभी क्षएणभरके लिए एक दूसरेका 
आचार-विचार, रहन-सहन नही सुहाता है तथा मन ही मन घृणा एवं नफरत करने लगते है 
तथा उसे पेट्मे नही रख पाते तो उस विपका बीज बाहर वमन करने लंगते है । जो रागी है 
वह मित्रताकी पकड करते हैं। ज्ञानी जीव, सबको अ्रन्य-अ्न्यगिनते है । ज्ञानियोकी भक्ति 
तथा मोहियोकी भक्तिमे'बडा अन्तर है । बहुत'तेज भक्ति मोहीकी मिलेगी । वह, भक्तिमे 
पसीना बहा देगा, चिल्लाबेगा तथा दूसरोको अपनी ओर झाकषित करनेके लिए अनेक तरहके 
हाव-भाव बनावेगा । ज्ञानीकी भक्ति समताकी गलीमे से चलती है । वह गम्भीरता मिली हुई 
होती है । समता रसका पान करते है। उनकी भक्ति जमीन झाकाशकों एक न का स्व्य 
' मे शान्ति पतिके लिये है। अज्ञानो लोग विसवाद कलह करेंगे, तडक-भडक दिखावंगे, ममता 
गोपाड़ चलावेंगे | े 
जा का अ्रपने स्वरूपसे सावधान।रहता है--ज्ञानी सहज स्वभावका आ्रानन्दका भोक्ता 
है । भक्तिसे भी 'ऊची बात निज स्वरूपावलोकनमे मिलती है । पहाँ तो निज प्रभ्ुुके स्वरूपका 
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आनन्द समाया हुप्ना है। दो लडके एक साथ पढ़ते है। उनमे एक होशियार है तथा दूसरा 
पढनेमे मन्‍्द है । उन दोनोको एक सवाल मास्टरने करवेको दिया | मन्दगति वाला तो डरते-, 
डरते करता ऐ तथा होशियार चटसे कर देता है। दोनों सवाल करके मास्टरके पास ले जाते 
है । मास्टर होशियारके उत्तरको सहीक। विश्वास करके दोनोका सवाल मिलानेको कह देता 
है । मिलाते समय मन्दगत्ति वाले छात्रका सवाल मिलता ,जाता है | वह अपने ही अन्दर बडा 
खुश होता जाता है । जब पूर्ण सही उत्तर निकल आता है तो उसकी खुशीकी सीमा नहीं 
रहती । यह प्रश्चु जिसमे किसी तरहका दोप नहीं है जब उपयोगमे ञ्रा जाता है तब यह अपने 
विकल्पोको हटाता हुआ निर्मल भाव बनालनेंका प्रयत्न करता है। इस समय हम अपना सवाल 
उस परमात्म अभ्ुके स्वरूपसे मिला रहे है। ज्यो-ज्यो हमारा स्वरूप मिलता जाता है, तब 
उसका आनद एक विलक्षण जातिका होता है, किन्तु मोहीका झानद किस तरहका होता है ? 
वह कहता है कि पहलेसे हमारे यहाँ यह कार्य चलता आया है, उसे करना चाहिए। वह 
पितरोको तपरा न करे, फिर भी उनमे देवत्व मानकर उनका दिन मनावेगा, दु खी होगा । 
वह कहेगा कि पुरले ऐसा करते थे । उसकी दृष्टि सदैव बाहरपर ही जाती है । मोही मोहमें- 
बडे-बडे कठिन काम कर डालते है । समभदार आदमी समभते है, यह बडा हृढ़ लंगनसे कार्य 
करने वाला है, किन्तु उसके निजमे कुछ भी बात नहीं जगती । ज्ञानी जीव अपनेमे ही बैठता 
है। दुनियाकी कमटोको तिलाश्जलि देता है। ज्ञानी मन ही मन निर्णय करता है, हमारा 
काम ठीक हुआझा या नही ? श्रच्छा हुआ थे मालूम होनेपर सोचता है, हमारा कार्य ठीक चल 
रहा है। 

श्रात्माकी बात इतनी सुगम है कि वह स्वर्य देखी जा सकतो है--आत्मा आत्माके 
हारा आत्मासे ही कुछ पा सकता है । मिलान करके कुछ पाना है तो अ्रहत सिद्ध परमेष्ठीके 
गुणोसे अपनो तुलना करनी चाहिए । कोई चाहे कि श्रपने गुणोका मिलान आकाशसे कर ल॑ 
तो वह वहाँ नहीं मिलेंगे । परको भ्रपना मानना, अहकार करना दुःखका कारण है। अ्रहकारे 
शब्दके पर्यायवाच्री शब्द श्रौर भी है । स्मथ, घमड, अ्भिमाव करना, मान करना तथा अपनी 
नाक रखना । जब तक यह बातें रहती है तब तक हितब्ुद्धि कुछ भी नही दिखेगी । दीक्षार्थी 
यह सोचे कि मैं सबसे कोई भ्रनोखा थोडे ही हू जिसपर गवे करूँ ? गये याने नाकपर ही से 
परमात्मा नजर नही आ्राता । एक नकटा था भ्रर्थात्‌ उसकी नाक कटी_थी। उसे कई मनुष्य 
चिठावे । तब उसने भौरोको भी नकटा बनानेका चक्र रचा। अ्रतएवं चिढाने वालोंसे कहने 
लगा कि तुम व्या समझो नाक कठे.रहस्यको ? तुम्हारी जो नाक है उसकी नोककी आाडें 
शकर भगवान छिपे हुए है, वह नही दिवते है । भेरी नाक कटी होनेसे मुझे साक्षात्‌ शकर 


भगवान दिखते है । तब उस चिढ्ाने वालेने दाक कटवा ली | तब वह बोला भगवानके दर्शन 
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तो होते ही नही | तब वह पहला नाक कटा व्यक्ति बोला-६म तो देवदू फ हो, जो कहते हो 
कि भगवान नही दिखते । तुम तो सबसे कहन। कि हमे तो भगव।न साक्षात्‌ दिखते है, नकटे 
तो हो ही गये । तब दूसरोंने उसे भी चिडाना गुरू किया तो वह भी बोला कि तुम इस नाक 
कंटेके स्वादकों क्या समझो ? तुम्हे भगवान नहीं दिखते नाककी ओोटमे । हमे साक्षात्‌ भगवान 
दिखते है । तब नाक उसने भी कटवा ली और पहलेने उससे भी कहा कि तुम सबसे कहना 
कि हमे साक्षात्‌ भगवान दिखते है। इस तरह एक दूसरोसे कह-कहकर सभीने नाक 
कटवा ली । भ्रब केवल एक सुखिया बच रहा । एक दिन सभीकी सभा भरी थी । सबकी 
नाक कटी देखकर मुलियाने इसका कारण पूछा.। तो सब बोले कि नाकके कट जानेसे हमे 
भंगवानके साक्षात दर्शन होते है । तब मुखिया जी भी नाक कटानेकों तैयार हो गये । इतनेमे 
घुरूके मूल नकटेके मनमे दया आई । उसने सोचा कि सब तो मेरे पीछे मुख बन गये, इसे तो 
बचने द्‌ । इसलिए उसने मुखियाको एकान्तमे बुलाकर कहा कि यह तो सब हमारी सृष्टि है । 
भगवान वगरा कुछ नही दिख0, मनुष्य मुझे चिढाते थे, इसलिए ऐसा किया गया । जो अपनी 
नाक रखनेका घमड करते थे उसका मजा उन्होंने चखा है । इसी तरह शअ्रहकार जो करते हैं 
उन्हे इसी तरहकी सूरतपनेको इस लोकमे विपदायें उठानी पडती हैं तथा परलोक भी 
बिगडता है । अमूर्त श्रात्मा है, इसकी तरगें चल रही हैं। बाहरसे समभते सुन्दर लग रहे है। 
भीतर भी तो जरा देखो तो सबके भद्द खुल जावेगी, हाड-मासके ऊपर चमडीका वेष्टन चढा 
है । आानन्दका घात बाहरके पदार्थका भ्रभाव नही कर रहा है शौर न सयोगका ही दुख है । 
दुःख तो विकल्पोका है। सत्‌ समभमे आनेपर विकल्पजाल बिखर जाते हैं । 
धर्म भ्रौर धर्मी जुदी-जुदी चीज नहीं है--सुवर्णांका अभाव सुवर्णंत्व नही हैं शौर न 
सुवर्गात्वका श्रभाव सुवर्ण है। भ्रगर इस तरह मानोगे तो सुवरणंत्व व सुवर्ण---इन दोनोका 
ग्रभाव हो जायगा । अ्रगर सत्‌ नही है तो सत्ता क्या तथा सत्ता नही है तो सत्‌ क्या रहेगा ? 
दोनोका श्रभाव हो जायगा, उभय शूस्यत्व झा जायगा । जैसे इन्सानियतका अश्रभाव इन्सान 
नही है । इन्सानियतके आधारके बिना इन्सान कहाँ रह सकता है तथा इन्सानसे रहित इन्सा- 
नियत नही है | भ्रगर यह मानरोंगे तो दोनोका ग्रभाव हो जायगा, उभय शून्यता झ्रा जावेगी । 
द्रव्यके ग्रभावका नाम गुण तथा गुणके अ्रभावका नाम द्रव्य मानना चाहते हैं यह उन्मत्त वचन 
है । घडीमे क्या सभी पदार्थोका श्रभाव है ? कहे घडी लाओ, घडी श्रतिरिक्त सबका श्रभाव 
लाग्रो, तब वह क्या लायगा ? शायद पुस्तक ले आवे । सत्‌ और सत्ता दुनियामे दो प्रथक्‌ ही 
है । उतका परस्परमे भ्रभाव हो, ऐसा माननेपेर सत्‌का अभाव है तो सत्ता निराधार हो जायेगी 
तथा सत्ता न मानें और सत्‌ मानें अर्थात्‌ सत्ताका अभाव सत्‌ माने ग्रौर सत॒का अभाव सत्ता 
मानें तो उभयशुन्‍्यता दोनोमे श्रा जावेगी। पहला दोष भ्राथा था अनेकपना । श्रतेद- 
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पना भले हो जाओ, किन्तु कोई स्वरूपसे नष्ट तो नही हुआ । तुम कहते हो कि अनेक हो 
जाओ, किन्तु वहा तो कोई एक ही नही है । जैसे यह मानों कि घडीका अभाव पुस्तक तथा 
पुस्तकका श्रभाव घड़ी । ऐसा कहनेपर पुस्तकका जो अ्रभाव है वही घड़ी मानना पड़ेगा। 
वस्तुभूत मनमे न लाझो तो ऐसा होनेपर तुच्छाभाव हो जायगा । 

वस्तु स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भावात्मक है--अब प्रकृत विषयका श्रर्थ लेते है। पटका 
श्रभाव मात्रको घड्दी माननेपर कही भी घडीका सद्भाव हो जाना चाहिए अर्थात्‌ घडी पटवो 
त्यागकर रहती है तथा पट खडीको त्यागकर रहता है | ऐसा माना जावे तो क्या दोष उत्पन्न 
हो जायगा ? यह बता रहे है । सतके बिना सत्ता रह जावे तथा सत्ताके बिना सत्‌ रह जावे 
तो अपोहत्व भ्रा जायगा तथा नकारपना आ जायगा । पटके अभावमात्रसे कया समयका पना 
पल जायेगा कि इस समय इतने बजे है ? इसका तो सकेत घडीसे मिलेगा, श्रपोहसे नहीं । 
तुम सझ्भाव बिल्कुल नही मानते तो वहाँ सब अभावोंके लडनेसे शुन्यत्व हो गया तथा यहाँ 
ग्रपोह हो जावेगा । सुगतोंमे श्रपोह चलता है । उन्होने कहा कि घडी दिख रही है तो यह 
कुछ नही । अन्य सबके अ्रभावका नाम घडी है | वह तो क्षणिक है, इसलिए उनमे श्रवता 
आनी ही नही चाहिए, क्योकि न रहेगा बांस न बजेगी बासुरी | नील रंगकी व्याप्रि, उसे 
छोड़कर सब रगोका न रहना ही व्याप्ति है या वही श्रपोह नीला रगका होना है, किन्तु ऐसा 
है नही । संव्यवहार प्रत्यक्षमे मालुम भी पडता है कि यह एक नीला द्रव्य है । उसमें भी प्रदे- 
शभेद होते है । सुगत कहते है कि घडी तो कोई चीज नहीं है। घडी छोडकर सबका अभाव 
ऐसा कह दिया वही घडीका वाच्य है अर्थात्‌ घडीका सद्भाव ही नही है वह तो अच्यापोह रूप 
' है । जैसे एक घरमे दो लडके हो, उनमे एकपर अधिक स्नेह किया । इसलिए उसे कोई खानेकी 
वस्तु दे दी तथा दूसरेको नहीं दी । यह देखकर जिसे खाद्य वस्तु न मिली वह क्रुद्ध होकर 
भाईकी चीज छुडानेको जाता हैं । पहला चीज पाने वाला देवा नही चाहता, इससे लडाई होती 
है । तब दोनोमे से पहला खाद्य वस्तुको तोड-मरोडकर मसल-कुचलकर फेंक देता है। तब 
वह किसीके खानेकों नही रहती । इसी तरह सुगतोका सिद्धान्त है। उनके सिद्धान्तसे कुछ 
चीज है ही नही, तब मोह किसपर करोगे ? यही तोड-मरोडकर सुगतोंने बताया है । जो 
तिविकल्प शुद्ध स्वरूप है वह द्रव्यस्वरूपको निरपेक्ष मानकर घलते हैं। यहाँ तो कुछ है. ही 
नहीं । हाँ की तरह त्तो तब होवे जब कुछ जचे । दुनियाकी दृष्टिमे अपोह रूप तो कुछ जचता 
भी नही है | दुनियामे तो विकल्पत्व जचे त्व कुछ है। इनको तो 'न' श्र्थात्‌ जो कहते हो 
वह कुछ सी नही है, फिर भी हठात्‌ इस तरहसे बना डालो तो क्या सुगत (अच्छी गति वाले) 
वन जायेंगे ? यह सब प्रतिभास मात्र है और कुछ नही है । अचेतनकों तो इस तरह मिटा 
दिया, भव तो चेतन द्रव्य सीधा-साधा रह गया वह भी एक कोई नही है, रागद्रेषादि मिटा 
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दिये । सीधा-साधा यह निविकल्प- है । ू 
जिसकी समझें जो श्राया उसीसे वह संलग्न है--सभी मिटा दो तव किससे राम्ट्रेष 
करोगे ? इसी तरह सत्‌ और सत्तामे मान लो तब कुछ त्रीज ही “न” रहे, न "न! का नाम सत्‌ 
है । इस सिद्धान्तमे वस्तुत्व नही । अपने भी तो न करके सतृपर पहुचते हैं, किन्तु वस्तुपर तो 
पहुचते हैं । तुम विधि मत कहो केवल नेति-नेति-नेतिपर डटे रहो, क्योकि अ्रगर कहो ज्ञान 
वाला आत्मा है । तो ज्ञान जुदा रहा तथा आ्रात्मा जुदा और वाला (सहित) जुदा रहा | किर 
कहो ज्ञानमय श्रात्मा है । तो इसे भी कोई बित। भेद देखे नही बोल सकता । तुम ज्ञानमय 
आत्मा जिसे कहना चाहते हो वह भेदरूप है नहीं, इसलिए ज्ञानमय भ्रात्मा भी नहीं है | तब 
फिर कहो ऐसा भी नही, ओर ऐसा भी नही, यह भी नही । तब तुम्हे यही कहना होगा नेति 
नेति । नेति करके जो हृष्ट हो जाय वह आत्मा है । कैसा है आात्मस्वभाव ? परपदर्थों) जुदा 
है । परपदार्थोके निमित्तोसे होने वाले जो भाव हैं उनसे भी जुदा है, इतनेपर भी नहीं समझे। 
जो मति श्रुत ज्ञान हो रहे है, उनसे भी जुदा है। यह कैसे ? खण्डरूप आत्मा हो तो समझे 
आत्मा खण्डरूप नहीं । पूर्ण जाने तो आत्मा है । जैसे केवलज्ञान श्रात्मा है, ज्ञानपूर्ण आत्मा 
है । नही, भ्रात्माका तो आदि, मध्य, श्रन्त नही है । तब केवल ज्ञानकी तो आदि है, मध्य भी 
है । आत्माकी जितनी जुद्ध अशुद्ध परिणतियाँ हैं उचपर दृष्टि न देकर श्रात्मा एक है। अभी 
भी यह समभमे नहीं आ्ाया । तब फिर कहते है कि आत्मा एक है, जब तक सोचोंगे तब तक 
ग्रात्मा जाना नही जा सकता । फिरसे भेद मिल जायगा, वह आत्मा ही क्या रहेगा ? आझात्मा 
, तो प्रतिषेघगम्य है | नेति नेति है तो सुगतोने ऐसी प्रभेदता बढाई कि वह अन्यापीह रूप है, 
कुछ ही नहीं है । अगर , ऐसा कहोगे तो अ्रपोहत्व, शुच्यता भ्रा जायगी । ये दोष थ्रा गये इसमे । 
यह सही है क्या ? यह दोष नही रहवा चाहिए । 
गुर गुणोमें व गुर्म गुसीसें अतद्भाव है प्रदेशसेद नहीं--अगर द्रव्यमे अनपोहत्व, 
अशुस्यत्व तथा एकत्व श्रा जावे, ऐसा चाहो तो तुम्हे अतजद्भूव रूप ही अभाग माचना चाहिएं। 
, जैसा पूर्व गाथामे कह श्राये वैसा मानना चाहिये, वह अतड्भाव ही (वह यह नहीं है) शरण है । 
-ही्थप्रदत्तिके लिये सतका लक्षण जो है वह सत्ताका नही है तथा सत्ताका जो लक्षण है वह 
सतु॒का नही है । घडीमे पुस्तकका अगर थोडा भी सद्भाव हो जावे तो आपसमे रे लडेंगे 
आर लडते-लडते दोनो मर मिटेंगे | तब फिर रहेगा ही क्‍या ? इसलिए द्रव्यमे रे दुसरे 
“द्रब्यका सद्भाव व हो जाय, यह जरूरी है। इसलिए द्रव्य और गुशकी इसी तरह जैनाचार्यों 
की अ्रमुतमयी चिरजीवी अमर वाणीकों ही सही मानना चाहिए । लेकिन ऐसा कहंनेपर गुण 
गशीमे, घर्म घर्मीमे, अंश अशीमे तथा सत्‌ सत्तामे एकत्व नही हो यया । अगर मित्रता सीमा 


के बाहर हो जाय तो चुबसान है तथा लडाई भी सीमाके बाहर हो जावे तो हानिकारक है । 
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यह दोनों सीमा उल्लघन करनेपर नियमसे टूटेंगी । किसी दूसरे द्रव्यका एक दूसरेमे सद्भाव 
आ्रा जाय, ऐसा नही है | इसलिए द्रव्य गुणमें ऐसा ही भेद व अभेद मानना चाहिए याने प्रदेश 
से एक 3, स्वहपभेदसे भेद है । जब सत्‌ स्वरूपका ज्ञान हो गया, मै इतना ही हूं, तब दूसरेके 
बारेमे विकल्प करके दु खी होना बुद्धिमत्ता नही । यह विकल्प सर्वथा त्याज्य होना चाहिए । 

यहाँ पूज्य श्रीमद्‌ अम्नतचदजी सूरिने यह स्पष्ट किया है कि एक द्रव्यमे (पदार्थमे) जो 
द्रव्य है वह गुण नही है, जो गुण है वह द्रव्य नही है ऐसा जो द्रव्यका गुणरूपसे न होना ऐ 
और गुराका उस द्रव्यरूपसे न होना है वह श्रतड्भाव है। इतने मात्रसे ही उनमें प्रन्यपनेका 
व्यवहार सिद्धि है, किन्तु ऐसा अतझ्ाव न सोच लेना कि द्रव्यका श्रभाव तो गुण है और गुण 
का भ्रभाव द्रव्य है, क्योंकि ऐसी दोदापदी वाला अतख्भाव मान डालनेपर एक द्रव्यके अनेक- 
पना आा जावेगा व उभयशून्यता झा जावेगी, अ्रपोहरूपता श्रा जावेगी । इसका तात्पय॑ यह है 
कि जैसे चेतन श्चेतन पदार्थमि अनेकता है न कि चेतन द्रव्यका अभाव अचेतन व श्रचेतन 
द्रव्यका अ्रभाव चेतन बन जाता, इस तरह यदि यह कहोगे कि द्रव्यका अभाव गुण है, गुणका 
अभाव द्रव्य है तो उस द्रव्यमे अनेकता श्रा जावेगी, स्वतत्र-स्वतन्न कई बाते हो गईं | उभय- 
शुन्यता कैसे आ्रविगी, सो सुनो--जैसे सुवर्णंके अभावमे सुवर्णेत्वका श्रभाव व सुवर्ण॑त्वमे सुवर्सो 
का श्रभाव, इस तरह न सुवर्ण ही रहा, न सुवर्णुत्व ही रहा, दोनोका श्रभाव हो गया, इसी 
प्रकार द्रव्यके अभावसे गुणका अभाव व गुणके श्रभावसें द्वव्यका श्रभाव; इस तरह तो न 
द्रव्य ही रहा, न गुण ही रहा, दोनोका श्रभाव होना था । श्रब अपोहरूपताके प्रसगकी बात 
सुनो--जैसे घटका अभावमात्र पट है और पटका अभावमात्र घट है, इस तरह तो अपोहरूपता 
हुई, चीज कुछ न'मिली, इसी प्रकार द्रव्यका अ्रभावमान्न गुण है और गुणका अभावमात्र द्रव्य 
है । इस तरह तो अपोहरूपता हुई, वस्तु कही भी कुछ न विदित हुई | इसलिए भैया ! यदि 
निर्दोष तत्त्व देखना है तो जैसा श्रत्भावका लक्षण कहा गया है वही मानो । 

ज्ञानीका आहार ज्ञानोपयोग है--तत्त्वज्ञानका भोजन तत्त्वरससे भरा हुआ है । उसे 
बाहरी भोजन कुछ भी नहीं रुचता । तत्त्वज्ञानीका सम्बंध ऐसा है कि वह तत्वज्ञान और 
वैराग्यके अर्थ उत्साह पानेका निमित्त है। ज्ञानीके यह विचार है जिनके निमित्तसे श्रपना घात 
और संक्लेश होता हो तो उनसे क्या प्रयोजन पडा ? उसे तो सतूका ज्ञान हो गया तो उसकी 
निजात्माका घात करने वाला कौन है ? वह तो अपना ही उपयोग बनाकर अपनेमे ही मस्त 
है । यह शुद्ध उपयोग जन्म-जन्मके पाप'काट देता है। इस जीवके साथ पापकर्म सख्यात 
श्रसख्यात भव चिपटे हुए है । उन सबको नाश करनेकी जीवमे ऐसी योग्यता है कि उनका 
कुछ सेकेण्डोंमे समूल व्निश कर देव । अ्रन्तमु ह्॒त इतने बडे नही है कि ४८५ मिनट ही लगे। 
अल्प सेकेण्ड या सेवे एओेदा अन्तमु रत है। जैसे होलीके लिए ईंधन (लकडी, कड़े) १५ दिन 
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या माह भरसे पहले इकट्ठा करते है तथा उसमे अ्ग्तिकी चिनगारी लगाई तो एक रातमे जल 
जाता है सब ईध्रन । कर्मोके जलनेमे इतनी भी देर नहीं है । वहाँ तो सेकेण्डो या भर भी 
वामका काम है, लेकिन करे क्या ? यह पर्यायबुद्धि न छोडे तो विवश है । निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध चल रहा है, उसमे आ्रासक्त होनेकी जरूरत नही है । निमित्त अपने आ्राधीन परिणम 
रहा है । मै ही उसे श्रपना मान लू, यह बुद्धिका दिवाला निवल जार के समान है । गीली 
धोती है, उसके धरतीमे गिर जानेसे धुल लग जाती है तथा सूखनेपर थोडी-थोडी हवारी 
लपटोते वह थोडी भर जाती है। बादसे उस घोतीको एक ताकत भरके फटदर दिया तो 
: सेब घूल कर जाती है। उसी तरह विषय कपायोका पूर्णतया शमन होकर आत्मध्याम अ्रग्ति 
के द्वारा कमेरूपी ईंधन श्रीत्र कुछ सेकेण्डोमे जल जाता है | केवली भगवान कया करते है ? 
चार अ्रघातिया कर्म बाकी रह गये उसके लिए झ्रायु बराबर सब कर्मोकी स्थिति करनेके लिए 
दडाकार, कपाटाकार तथा प्रतराकार लोकपुरण एवं पुनः प्रतर कपाटाकार और दडाकाररूप 
समुद्घात किये । इस समुद्घातके झटकासे सम्पूर्ण कर्म भर जाते हैं। इसी तरह ससारकी 
असारता जानकर आत्मामे एकाग्र होकर कर्म-कालिमावों मरा सकता है । 
ज्ञाती कर्म भरानेके लिये श्राउम्बर इकद्ठे करनेकी जरूरत नही है--भगवाच॒की 
शान्तिमुद्रा वार-बार अवलोकन कर जरा अपनेसे तो मिलान कर ।' मैं कितने घरातलपर 
हूं। वह शान्ति छवि मैं भी तो पानेका अधिकारी हु । उनका अवलोकन तथा वही स्थिति 
अपनेमें पैदा की तो उन जैसा बननेमे देर नही है। स्वभाव हृष्टिका यह विलक्षरण गुण है । 
स्वभाव गुण परखनेपर फिर क्‍या आपत्ति हमारे सामने रह जाती है ? ससार-पमुद्र हमारे 
द्वारा ही बढ़ा है। उसे हटानेकी शक्ति भी हममे है । जीवनके अ्रमुल्य क्षण व्यर्थमे खोने वाले 
को यह मिलना असभव है । पदार्थोका स्वरूप न जाननेसे परमे नाटक रच रहे हैं। निज 
स्वरूपकी लगन वाला यह कारण पानेको व्याकुल है॥ वह अपना निमित्त जुटाता-जुटाता 
अन्तमे स्वय सिद्ध स्वरूप हो सकता है ।,कोई कहे जिनेन्द्रचन्द्र जिसका नाम है वही जिनेन्द्र- 
चन्द्र है । इससे क्या कुछ समझे, नहीं । यह अ्तदभाव होगा तो काम नहीं चलेगा। प्रदेश- 
भेद नही है । सत्‌ और सत्तामें यह तो ठीक है किन्तु असदृभावकी क्या आवश्यकता है ? यह 
अतदुभाव ,तीर्थप्रवृत्तिके लिए है जिससे समभनेमे सहायता मिले। सत्ता वह है जिससे सत्‌ 
पहिचाना जावे ।, इसलिए समभनेको अतदभाव आवश्यक हुआ । प्रदेशभेद नहीं है, किन्तु 
स्वरुपभेद है । इस तरह सर्वथा अभावरूप सत्ताका खण्डन करके अरब गुए-गुणीको सिद्ध करते 
है । पदार्थमे ग्ुणा-गुशीभाव स्वय सिद्ध नही था क्या ? क्‍या वह स्वय नही साथ सकते थे ? 
जिसको कहते हो गुर-गुणीको सिद्ध करते है। जो जाना जा रहा है वह दूसरोको भी समझ 
में श्रा सके, इस उद्देश्यसे सत्ता और द्रव्यमे गुण-गुणीभावकी साधना को गई है, इसे भव 
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सिद्ध करते है । 
जो खलु दव्वसहावों परिणामों सो गुणों सदवसिट्टी ।, 
सदवट्टिय सहावे दब्बत्ति जिणोवदेसोय ॥१०६॥ 

द्रव्यका स्वभाव ही परिणमसन करना है--जो द्रव्यस्वभाव है वह परिणाम है और 
वह परिणाम सदवशिष्ट (सत्‌मे अवशिष्ट याने सत्त्वसे पृथक्‌ नही) गुण ही तो है। स्वभावसे 
प्रवस्थित सत्‌ ही तो द्रव्य है ऐसा यह जिनेन्द्रदेवका उपदेश है। यः खलु द्रव्यस्वभाव! जो 
द्रव्यका स्वभाव है वह परिणाम है । जो उत्पाद, व्यय, धभ्रौव्यमे सहित है यह परिणाम है । 
अगर ऐसा नही है तो परिणमनत्र कैसे कह सकते हो ? क्योकि वह द्रव्यस्वभाव तो अकेला 
प्रौव्य याने भ्रपरिवासों हैं उसे परिणाम बोलते ही नहीं । वह उत्पाद भी नही है, क्योकि 
परिणमनका ग्रर्थ ही यह है जो परिणमन हो । समाधान-द्रव्यस्वभाव उत्पादव्यय-प्रौव्यात्मक 
है ।॥ यह परिणाम शब्दसे प्रकट हो जाता है। परिणमन करे वहाँ तीनो बात स्वय सिद्ध हो 
जाती हैं। श्रत. जहाँ उत्पाद-व्यय-प्रौव्य हो वह परिणाम है। परिणमन शब्दसे नहीं बोला 
जा सकता है क्‍या ? परिणमन शब्दमे परिणाम शब्दका भर्म विशेष है। परिणमन करके 
उत्पाद व्ययकी सन्तान मानती है, जिन्होंने उत्तेे परिणमनसे परिणमनका अर्थ भी प्रौव्य 
माना है । 

परिणुमनके लिए एक हृष्टान्त ले लें। एक आत्मा बडे विकल्प-जालमें चल रहा है, 
यकायक श्रपनें ही बलपर उसे निरपेक्ष स्वभावकी खबर पड जाय तो चिदानन्द स्वरूपका 
अनुभव होनें लंगता है तथा जितने विकल्प-जाल थे उन सबका व्यय हो जाता है । इन दोनो 
अ्वध्याओरमे रहने वाला एक जीव हैं। जब विभाव व्ययका सस्कार बन जाता है तब बिना 
बाह्य निमित्तके यकायक निरपेक्ष स्वभावकी ओर मुड जाता है । जैसे कोई बैल खूब घास, 
बाट श्रादि खा लेनेसे सतुष्ट हो जाता है तथा ठडा पानी पीकर एक जगह बैठता है, वह उस 
समय जुगाली (येथना) करता है, उस समय उसके विकल्प-जाल (खानेकी चिन्ता) नही रहते 
हैं। उसकी झुद्रा देखकर जान जाते हैं शान्त भाव मस्त बैठा है । कदाचित्‌ उसे निजकी खबर 
पड जाये तो वहाँ भी वह ज्ञानभावका उत्पाद, श्रज्ञानभावका विनाश करता है। श्रौव्यमें 
उसकी एकता है ही । इसी तरह ज्ञानी जीवका पूर्व भवका भी सस्कार हो सकता है । जिस 
का पूर्वभवका सस्कार चल रहा है वह उससे प्रेरित होकर जुगाली करते करते बैल भी चेतन 
स्वभावमे जाता है, वहाँ वह अपनी अनन्त शक्तिका अनुभव करता है । उन सस्कारोकी वजह 
से ही वह निज समताका आराधन करता है। वह बाहरी पदार्थोंको अप्रयोजनभूत समझकर 
निज श्रमृत रसपानमे तन्मय हो जाता है । तत्त्व समझनेपर अन्‍्तःहृष्टि खुलनेपर आत्मामें प्रकाश 
हो जाता है तब निराकुलता हो जाती है। नल, वानर, रीछ, बैल आदि चार पैर वाले 
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पशुओकी भी यह अवस्था हो सकती है तब उत्तम कुलमे जन्म लेने वाले मनुष्य क्यों नही 
अपना कल्याण कर सकते है श्र्थात्‌ जरूर कर सकते है । उपशम होनेसे पहले निर्मल परिणाम 
होते है तथा निर्मल परिणामोको निमित्त पाकर कर्मका उपशम होता है । इसीसे ग्रौपशमिक 
सम्यग्दर्शन होता है । सबमे भी यथायोग्य जानना । यह विचित्र बात देखो श्रपने जो सस्कार 
चलते है, उनमे पूंभवका कारण भी रहता है । यदि यहाँ तत्त्वाभास किया और उसकी 
सफलता नहीं पाई तो श्रगर कही श्रगला भव खोटा भी मिल जाय तो वहाँ भी सफलता पाई 
जा सकती है । निसगे सम्यग्दर्शन जीवोको पृर्वके सस्कारोसे ही होता है। इस ज्ञानाभ्यासकी 
तत््वचचमि जो चलता है, कदाचित्‌ वह इस भवमे पुरा पारगत नही हो सका या सफल न 
हो सका तो वह उसे अगले भवमे तो काम आवेगी । इसलिए--- 

जितना भी ज्ञान कार्य सतत्‌ चालू रहे उतना हितप्रद है--रागद्वेप शुद्ध निश्चयसे 
आ्रात्माके नही हैं, श्रशुद्ध निश्चयनयसे आत्माके है । वह दर्षणके समान उपयोगमे ऋलकते 
हैं । यदि उन्हे न लावें तो उनका श्राना सम्भव नही है, क्योकि इनसे शान्ति नही मिलती है 
झ्ोर न कल्यांणका मार्ग ही हाथ लगता है । ज्ञानी तो विपदाओ्रोका स्वागत करता है -- 

“प्यारी विपदाशञ्रो आवो । रति निद्रामे सोये जनको बार-बार जगावो । सपत्तिका छल 
जान न पायो याने बहुत रुलायो । आशहि आशहि ज्ञान गमायो, आशहिं अश ठगायो । प्यारी 
विपदावों आवो ।” ५ 

विपदायें श्रानेसे एकदम मान होता है ॥ झोह ! मैं इन दु खोमे पडा हुआ भी झाज 
तक नहीं सभल रहा हू । इन विपदाओकी अपेक्षा कर्मं-कलंक काटनेकी ही विपदायें ही क्‍यों न 
मेल लू ? भोगभूमिया जीवोपर तथा देवोपर यहाँ जैसी विपदायें नहीं आती हैं जिससे यह 
बेवकूफ ही बने रहते है । भोगभूमिमे स्त्री पुरुष साथ-साथ रहते है तथा देवोंके भी हजारो 
देवाडरनायें रहती हैं । उनकी क्षुधा तृषाका हाल तो सुना ही होगा, “कक कोई विपदा 
पैदा नही होती है । विपदायें उपकारके लिए ही हैं । जिन केत्रोंमे विपदाये नहीं झाती हैं वहाँ 
के जीव मुक्त नही होते है तथा जहाँ विपदायें आती हैं वहाँ अढाई द्वीपसे मनुष्य मोक्ष जा 
सकते है । लोक कहते हैं ना कि यह क्षेत्र श्रकाल ग्रस्त घोषित कर दिया । हम कहते है जो 
जो क्षेत्र विपदाग्रस्त घोषित कर दिये उनमे जन्मे मनुष्य मुक्त हो सकते है । यह मनुष्य उन् 
सकटोंसे जुझता हुआ यही सोचता है कि कर्मोको इसी तरहका फल देना था, हमारा काम तो 
ज्ञातादश रहना है । कर्म व कर्मफल मेरा स्वभाव नही है । अतएवं इन करमोंको क्‍यों न निर्मूल 
कर दिया जाय या शुभरूप बदले जावे, यह विचार हिंतके मार्ममे प्रवृत्त कराता है । हक 
द्वीपका मनुष्य ही कल्याणमार्गम लग सकता है। घन कमानेमे भी विपदाये है । परिवारकरा 


भरण--्पोषण जिसका लक्ष्य रहता है उसके अनेक विक्रल्प उठते रहते हैं । एक दु ख उठावे तथा 
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दूसरे उस दूखका लाभ लेबें, यह इस, ससारकी हालत है । यह सब बाह्य व्यवस्था है, जो 
यही रहती है । लेकिन जिसे केवल अपने शुरू स्वरूपास्तित्वकी खबर है वह विपदाय महसूस 
करना ही नहीं है। प्रश्न--नो जान-जानकर विपत्ति लाना चाहिये, विपत्तिके कारण पाप हैं 
उन्हे भी करना चाहिये ? उत्तर--जिसे विपत्ति मिले उसका भला ही हो, यह नियम नहीं 
है । पूर्वकर्मके उदयसे विपत्ति आती हो तो आश्रो, वह स्वयमेव आती है । इसके विपरीत जो 
विपदा ग्रस्त जीवन स्वय बनावेगा उसके भाव निम्न ही रहेगे । इससे उसको योग्यता जागृत 
नही हो सकेगी । वह स्वय कारण है दुःख देनेकी, ऐसेमे जिसका शुभ उदय होगो वह चेत भी 
सकता है । सम्पत्तियाँ भी आव तो वह भी तो आश्रापत्तिया हैं। सपत्ति तथा विपत्ति दोनोमें 
विपत्तिका सामना करना पडता है । भव रहनेके कारण अनेक जोखिमें उठानेसे भय ही रहता 
है । चोर, डाकुओका भय, रास्तेके सकट, प्रतिस्पर्धासे मुकाबला करनेका भय आदि श्रनेक 
कारण रहते है । जो सपत्ति और विपत्ति दोनोमे समान रहता है, उसका ज्ञाताद्रष्टा बना 
रहता है, उसकी योग्यता आत्मसाधनाके लिए ऊंचे दर्जकी कहनी चाहिए । 

जीवका नाता स्वपरिणासोंसे है--जब रावण बहुरूपिणी विद्या सिद्ध कर रहा था, 
उस समय अगर रामचन्द्र जी के पक्षके कुछ लोग उपद्रव माने नही जाते तो विद्या सिद्ध 
होनेमे देर हो सकती थी, किन्तु उनके आनेसे वह सभल गया भ्रौर विद्या जल्दी सिद्ध हो गई 
या तो विध्न आनेपर कार्य जल्दी सिद्ध हो जाता है अ्रथवा पूरा कार्य बिगड जाता है । लौकिक 
अधिकतम उदाहरण उपसर्ग वालोके कार्य सिद्ध हुए ही मिलेंगे । मुनियोपर चौथे कालमे जहाँ 
भी उपसर्ग हुआ, वहाँ कुछ समय (रे-४ दिन या घडी) तक रहा, बादमे केवल ज्ञानलक्ष्मीकी 
प्राप्ति हुई । देखनेकी उपसर्ग मिला और जब केवलज्ञान हुआ तो उपसर्ग नहीं रहता । श्राठवें 
गुरास्थानमें ग्रानेपर उपसर्ग नहीं रहता । वहाँ ध्यानमे हृढता आरा जाती है । एकाग्रताके द्वारा 
पहले भावमें उपसग्ग न आ्राना, ऐसा भ्रभाव हो जाता है । फिर द्रव्य शरीरमे भी उपसर्ग नही 
आता । परिणामोका प्रकरण चल रहा था। यह आत्मा चिदानन्दमय शुद्ध ज्ञायकस्वरूप है। 
द्रव्यका स्वभाव ही परिणमन करता है । वह सत्तसे अ्रविशिष्ट है, उसंसे भिन्न नही है । जैसी 
कोई मित्रता भ्रविशेषता तक रहती है, उसके बाद मिट जाती है । स्वार्थंसिद्धाका भाव जहाँ 
पर आ जाता है वहाँ मित्रता नष्ट हो जाती है । जब तक समानता रही तब तक वह चलती 
रहती है। 

सत्‌ सत्‌ है उसमे अ्रवेक विशेषतायें है--सत्ता गुण है । सत्‌ गुणी है | जो स्वभाव 
में स्थित है वह द्रव्य है, उसीका नाम सत्त्‌ है । द्रव्य इसी तरहका है, यह जिनेन्द्र भगवानका 
उपदेश है । क्षत्ता श्रर्थात्‌ परिशणमन, सत्ता कहो या परिणाम ये पर्यायवाची है तो भी इन 
दोनोंसे अलग-अलग बात आाती है । उत्पाद-व्यय-प्रौव्यका नाम सत्ता है। परिणाम ही परि- 
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णमन है । द्रव्यमे रहने वाला स्वभाव परिणाम कहल।ता है, वह बना रहता है। द्रव्य रव- 
भावमे सदा रहने वाला है, स्वभाव द्रव्यम्े सदा रहता है । इसलिए द्रव्य स्वभावमे अवस्थित 
ही है । उस्त परिणामका नाम स्वभाव है। जो ही द्रव्यका स्वभावभूत परिणाम है वही सत्‌ 
श्रविशिष्ट गुण है, सत्से पृथक्‌ न रहने वाला गुण है । उसका परिणमन सदव होता रहता 
है । परिणमन होते समय एक बनता है और एक मिटता है तथा मूल दव्य ्रव्यरूप बना 
रहता है १ यह उत्पाद-व्यय-प्रौव्य तीनो परिणमनमे गर्भित हो गये। बदलना ऐसा कोई रूप 
कहेने पर मालुम पडा, किसी रूप था। अब वह इसरूप बन गया । सत्ता, परिणाम, परिणमस 
कुछ कहो वह द्रव्यका ही स्वभाव हुआ । परिणमन शब्द जहाँ बोला वहाँ तीनो बातें दिमाग 
मे आजातोी हैं । परिणमन कहते ही समभमे आ जाता है । जो द्रव्यका,स्वभाव पहले था वही 
अब है ऐसा द्रव्यका स्वभाव है । सब जीव अपने आप बदलते है । वहाँ कु त्व बुद्धिको अव- 
काश नही है । कोई अपनेको बदले तथा दूसरेको भी बदल देवे, इस तरह कहना बुद्धिहीनता 
सिद्ध करना है । सभी केवल अपना ही परिणमन करते हैं । कदाचित्‌ विकल्पके अनुसार पर- 
का भी परिणमन हो और यह कहो मैंने बदल दिया तो काकतालीय न्याय मानना पडेगा । 
कौग्मा पेडपर से उडा जा रहा था और पुल गिर गया तो क्या कौमग्माने गिरा दिया ? अथवा 
जिस समय कौओआा रास्तेमे जा रहा था उसी समय कोई छोटा फल गिर कर कौवे की चोचमे 
शा गया | सोचा ऐसा हो जाय तो वह आकस्मिक है । ऐसा भी हो जाय तो भी कोई किसी 
ग्रन्यकों परिणमा नही रहा है । वंसे कौझा झ्राकाशमे भी नहीं ठहर सकता क्या ? वह फल 
कौञ,के मनकी भावना होनेपर ही गिरा है, ऐसा नही है। कोई सोचे मैं जो करू गा वही 
होगा । इसके विरुद्ध नही तो कर्तापन हो जायभा । कोई कुछ भी जोडे बनावे उसके पास कुछ 
स्थायी वही हो जानेका । यह सब होनेपर उनका परिणमन तुममे नही श्राया और तुम्हारा 
परिणमन उनमे नहीं गया । तब मनके विकल्पमात्र करनेके अलांवा और कुछ नही है । वैभव 
पुण, स्त्री, महल, गाय, भेस, घोडे, मोटर कुछ स्थिर नही रहनेके । यह सब चकाचौधी देने 
वाला खेल है । | 
ग्रात्मस्वरूपास्तित्वकी प्रतीति करके थे।डी देर परमविश्वामसे रह जाय, यह लाभ- 
दायक है । जितना अपनी आत्माके पास रहे उतना जानना चाहिए कि हमने लाभ किया तथा 
जितने समय बाहरके विकल्पोमे घूमा उतना खर्च किया, समभना चाहिए । अगर कोई नित्य 
वी रोकडमे जमा न करके और खर्च करता जावे. तो रोकड जमा खाते शुन्य रह जायगा तथा 
नामका खाता अब भी चालू है तो जितना दूसरोका माल या नकद रोकड ली होगी उतना 
कर्ज चढ जायगा । इससे भिन्न-भिन्न स्वरूपास्तित्वकी प्रतीति हो गई तो सब कुछ पा लिया । 
व सपनी खोजते समय शेयर आदि इकट्ट करनेमे शुरूमे कुछ , भाह या वर्ष परेशानी उठानी 
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पडती है । बादमें इकट्ठा मुनाफाव। उपभोग करते है । 
द्रव्यके तथ्यक्नो जानमेसे होने बाली निर्मोहता ही सर्वोपरि लाव है--लौकिक लाभ 
तो अ्रपनी हानि व बरबादीका कारण है । द्रव्यस्वरूपके ज्ञानके द्वारा जो उपेक्षाभाव होता है 
उसमे आकुलता नही रहती, वही सत्य लाभ है । द्रव्य स्वयं सत्‌ है, इसके ज्ञोन होते ही यह्‌ 
पता पड जाता है कि सर्वे द्रव्य सुरक्षित है, अपना-अपना ही परिणशमन करते है, कोई किसीके 
श्राधीन नही । इस ज्ञानमे मोहको फिर ग्रवकाश कहाँ ? स्वभावमे नित्य अवस्थित रहनेरे 
द्रव्य सत्‌ है, यह पहिले कहा ही है । वह स्वभाव क्‍या है ? द्रव्यका परिणाम ही द्रव्यका स्व- 
भाव है, सो यह द्रव्यका स्वभावभूत परिणाम है वह सहिशिष्ट गुण ही है अर्थात्‌ द्रव्यमे त्रिकाल 
रहने वाला और गुरा पर्याय ग्रादि द्रव्यके समस्त विस्तारोमे _अविशेष रूपसे रहने वाला एक 
गुण है । जो ही द्रव्यके स्वरूप रूप रहने वाला अस्तित्व द्रव्यके प्रधान निर्देशसे सत्‌ ऐसा 
निद्धष्ट होता है । वह अस्तित्व अविशिष्ट गुणभूत होता हुआ ही द्रव्यका स्वभावभुत परिणाम 
है, क्योकि द्वव्यकी वर्तना (वृत्ति) भूत, भविष्यत्‌, वर्तेमान तीनो कालोमे रहती है सो वह 
प्रतिक्षण उस ही स्व॒भावसे परिणमती है । अत वह परिणाम द्रव्यका स्वभावभूत गुण है। 
वह परिणाम अस्तित्वभूत द्रव्यका वृत्तिरूप होनेसे द्रव्यका विधायक (प्रसाधक) सद्विशिष्ट गुणा 
ही है। इस तरह सत्ता और द्रव्यमे गुरागुणीभाव सिद्ध होता है । इनमे प्रादेशिक भेद नहीं 
है । जिनमे प्रादेशिक पृथक्त्व होता है वे स्वतत्र-स्वतत्र परिपूर्ण द्रव्य ही होते है। सो ऐसी 
.पृथक्ताकी बात सत्ता और द्रव्यकी है ही नहीं। द्रव्य है, इस बातकों विषाद करनेके लिए 
हैपना' और द्रव्यमे गुणगुणीभाव प्रसिद्ध किया है । द्रव्य तो स्वतः सत्‌ है । 
वस्तुस्वरूपका विस्तार श्राशयविस्तारके द्वारा है--सत्‌ और सत्ताका विषय चल रहा 
है। इन दोनोका लक्षण भिन्न-भिन्न है। अशुद्ध निश्चयसे रागद्वेष भ्रात्माके माने है। बुद्ध 
निश्चयनयसे ज्ञान, दर्शन ग्रुणके शुद्ध परिणमन आत्माके है। परम छुद्ध निश्चयनयसे दोनो 
आत्माके नही है । भ्रमुक व्यक्तिने अ्मुकसे प्रश्त किया कि तुम्हारा कौन है ? वह उसका नाम 
बताता है । यहाँ पर्यायकी अपेक्षा नाम बताता है । लेकिन प्रश्नकर्ताका निश्चयपर लक्ष्य हो 
तो वह पिताका नाम भी नहीं बता सकता है । इसलिए प्रश्नकर्तासे ही इसके विपरीत कह 
सकते है । तुम्हारा लक्ष्य जिस झाशयको लेकर प्रश्न करना है, उसीसे तुम हमसे समाधान पा 
सकते हो । 
आकुलताका मूल कारण रागद्वेपकी बीमारी है । इस बीमारीके निदानपर दृष्टि हो 
इसके लिए ज्ञानका विस्तार है। उस ज्ञानको जानकर अपना आचरण उसी तरह किया जाय ः 
परदृष्टि श्रात्माका विकृत परिणमन है । परपदार्थोक्ा विकल्प शान्तिसे शून्य रखता है। जो 
विकल्प सताते है वह विवेक बलसे दूर किये जा सकते है। उनको अपनेमे प्रवेश पानेका निषेध 
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किसीको श्राज्ञा देना मात्र नही है कि (म हमारा इस तरहका कारये कर दो या यहाँसे चले 
जाओ आदि । वहाँ तो रिजकी तकेणा बुद्धि काम देगी । विकल्प अच्छे या बुरे ध्यानके लिए 
दोनो बाधक है । शुभ विकल्प पुण्यके कारण हो सकते है, जिससे क्षणिक पदार्थ श्रच्छे मालुम 
पडते हुए भी सच्ची शान्ति नही दे सकते है | अ्रद्युभ विकल्प, परपदार्थोके प्रति चाह ससारकी 
परिपाटी भी नहीं हटा सकते, किन्तु उसमे घूमनेके सहायक हैं | परको अपनेमे न श्राने दे, 
यह सहज उपाय प्रयत्नसे प्राप्त किया जा सकता है । अपनेको ही जानें, आत्माके समीप ही 
ठहरें, परपदार्थोसि रुचि स्वतः हट जायगी । विचारोका तारतम्य भी अपना-अ्रपना अशवित्व 
रखता है । 
जब तक प्रमादकी संभावना है तव तक निज श्रात्माके ही उपयोगमे यत्न करें--- 
जिस तरह युवा स्त्री अगर स्वच्छन्द प्रवृत्तिसि दूसरेके घर आवे जावे तब वह शुद्ध भावसे भी 
क्यो न आचे जावे तब भी घरके मनुष्य उसे जानेसे रोकते है तथा बाहरके मनुष्य भी उस 
पर कुद्ृष्टि करते हैं । इसके विपरीत जो अवस्थाकी अपेक्षा वृद्ध हो चुकी है, विकार भावनायें 
जिसकी मर चुकी हैं >सके लिए आने-जानेको कोई भी मना नही करता है । इसी तरह ज्ञान 
में अप्रमत्त दशा हो गई वहाँ तो कुछ भी जानो, किन्तु जहाँ प्रमादबहुलता है वहाँ परको 
जाननेमे जो यत्न करते हैं उसमे रागद्वेषकी तरगें उठे बिना नहीं रहती । इसीलिए उसका 
निषेध किया है । परपदार्थ जाननेमे न झ्राओ्नो | अगर आग्नो भी तो जो जीवादि प्रयोजनभृत 
तत्त्व है वही मेरे जानतेमे आग्रो, क्योकि वह आत्माको जाननेमे निमित्त है। शास्त्रज्ञानके द्वारा 
आत्माके परिणामोको विशुद्ध किया जा सकता है। साधर्मी जनका सत्सग जाननेमें आग्रो। 
सत्सगके द्वारा निजपरिणति सुधारी जा सकती है । यह चार मार्ग कल्याणके प्रमुख हार हैं। 
कोई व्यक्ति अगर उपवास किए हुए है, अगर वह भी हलुवा श्रादि सुगधित मिष्टान्नके समीपसे 
मिकल जावे तो उसका विकल्प या विशिष्ट जानना उस हलुवेके प्रति हो ही जायगा । साधर्मी 
जनोका साथ कुछ अन्य प्रकारका है । यथार्थमे हमारी इतनी कमजोर दुकान है जैसे कि जब 
हम १) रु० गजका कपडा २ ) रु० गजसे बताना शुरू ह । इससे ग्राहक १) र० गजके 
भावपर हो भा जाता है। इसी तरह जीवनमे जितने भी ऊचे-ऊचे धाभिक उपदेश सुने जावें, 
सत्सगकिया जावे तो उनकी सुवासना अपनेमे यथायोग्य आकर ही रहेगी। ९ि सकी निज- 
कल्याराके प्रति भावना है वह वैसा समागम, सत्योवदेश पाकर कुछ न कुछ कल्याण करेगा 
ही । मन रुकनेकी दो स्थितिया हैं--एक स्वानुभूति होना और दूसरी प्राणायामके हारा मन 
वशमे करना । स्वानुभूतिमे सुक्ष्मतासे मन रुक जाता है । यहाँ विवेकमय श्रन्त-कार्य होता है 
भ्रण्वा बुद्धिपुर्बंक स्थुलतासे मन रुक गया, यह कहन। चाहिए । यही परसमता लक्ष्मीके दर्शन 
हक कक यामके द्वारा रुका मन स्वानुभूतिका अबाधित कारण 
होते है। इसीका नाम समाधि है। प्राणायामर्क हा | 
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नही हो सकता, क्योकि यहाँ तत्वका निर्णय करके कार्य नहीं किया गया । 
यथार्थ तत्त्वनिर्णय बिना समाधि नहीं हो सकती-- ज्ञानी जन तत्त्वका निर्णय करके 
समाधिमे स्थित होता है । वह आत्मकल्याणके लिए कार्यकारी भी है। एक साधु थे। वह 
चार-चार दिनकी समाधि लगा लिया करते थे । अपना चमत्कार दिखाने एक राजाके समीप 
पहुचे । राजाने कहा कि आपकी समाधिकों ख्याति काफी सुत रखी है, उससे मै काफी प्रसन्न 
हु । मैं भी प्रत्यक्षमे तुम्हारी समाधि देखना चाहता हूं। यह राजाकी बात सुनकर ग्रब तो उर्ू 
अपनी कला बतानेका अवसर मिल गया । राजा साहबने कहा कि अगर तुम पाच दिनकी 
समाचि लगा दोगे तो जो चाहोगे वह इनाम मिल जायगा । साधुको मंजूर हो गया । पाँच दिन 
की समा्थ लगाई गई । यहाँ राजाके पास एक बहुत बढिया काला घोडा था । वह श्रपने 
गुणोसे एवं चाल-ढालसे सबके मनमे चमत्कार उत्पन्न करता था । यह उसके मनमे समा गया। 
साधुकी समाधिके पाँच दिन हो गये । वह एकदम समाधिसे निकले और राजासे बोले-- 
काला घोडा लाओो / यहाँ भी मन रोकनेपर पदार्थ मनमे बसा रहता है। इसे भी समाधिक्ता 
नाम मिल जाता है । तत्वज्ञानीको तो केवल आत्माकी खबर रहती है । 
जिसकी जिस शोर श्रद्धा है उसकी उस शोर रुचि है---अगर किसीके कोई सकट आा 
जावे तो उसका मन उसी श्रोरको लगा रहता है । वह खाते-पीते व्यापार करते भी उस सकट 
को हटानेकी सोचा करता है । इसी तरह ज्ञानीको तो ज्ञानधन, आत्मधनकी सपत्ति मिल चुकी । 
वह जो कुछ भी कार्य करेगा उसमे श्रात्मज्ञान फलकता रहेगा, उसीके बारेमे विकल्प होगा । 
ग्रन्य किसी सम्बधमें उसे सोचनेसे लाभ नही मिलता है। तत्त्वज्ञानीका ढलाव ग्ात्माकी श्रोर 
_ही रहता है। वह समाधिमे आत्माको ही आत्मामें बसाता है । श्रगर कोई बलपूर्वक श्रांख बद 
करेगा तो उसके मनमे श्रांखका विषय समाया रहेगा। ज्ञानी शँखोकों जबरदस्ती बन्द नहीं 
करता, उसका स्वाभाविक भुकाव आँखोकी ओरसे नासा हृष्टिपर रहता है । वहाँ इन्द्रियोका 
दमन नही किया जाता, किन्तु उनमे स्वत्तः शिथिलताआ जाती है। इस क्रियामे नेत्र बद रहते 
पर भी अंधेरा नहीं रहता, किन्तु प्रकाश ही रहता है। यहाॉपर प्रकाश जड है, जो जडका 
श्रवृभव करता है वह जड है। चेतन चेतनका ही अ्रनुभव करता है । तत्त्वज्ञ)नीको सुख्यतासे 
प्राशायामविधिकी समाधि लगाना कही भी नही लिखा है, फिर भी उसका अभ्यास आत्मध्यान 
में सहायक है। अन्य सिद्धान्तोमे प्राणायाम वगराकों मुख्यतासे लेकर लिखा गया है । जैसा 
सिद्धान्तमे उसका कोई महत्त्व नहीं, वह यदि श्रात्मज्ञान नही तो स्वास्थ्यके लिए उत्तम साधन 
है तथा स्वास्थ्यके सहारे धर्मंसाधनमे सहायता मिल सकती है अर्थात्‌ किसी तरहका विकल्प 
शरीरके बारेमे न रहनेसे इच्छित कार्य निःवेघ्न किया जा सकता है । अगर शरीरके स्वास्थ्य 
रहनेको ही घर्मं मान लिया जाबे तो पहलवानोको अच्छा धर्मात्मा होना चाहिए था। जहाँ 
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कि कही-कही धर्मकी बू भी नही रहती । जैस। कि कालिदास कविने कहा है--शरीरमाय 
खलु धर्मसाधनमः अर्थात्‌ शरीरका स्वस्थ रहना ही धर्मका साधन है । इरुका तात्पर्य इतना 
ही है, धमंसाधनके लिए शरीर स्वस्थ भी रखना चाहिए। क्योकि जिप्तका स्वास्थ्य ठीक होगा 
उसे श्रनेक प्रकारके विकल्प नही सतावेंगे । एक कहावत है--'आत भरी सो माथ भरी / 
कब्जियतका न रहना श्रनेक बीमारियोंसे छुटकारा पाना है। जितनी भी बीमारियोका मूल 
कारण रहता है उनमे कोष्ठबद्धता ही पाई जाती है | शरीर स्वस्थ रहे, इसके लिए प्रकृतिदत्त 
पदार्थोपर जीवन निर्भर रखना चाहिये तथा 'रोग हो जावें तो उन्हे प्राकृतिक उपचारोंसे भेस्त- 
नावूत कर देना चाहिए । आत्मज्ञानके प्रसगव॥१ स्वास्थ्यपर सक्षिप्त ध्यान रहे, मुख्यता श्रात्मा 
की है । किसी हिचकीसे वाले अचानक कह दिया जावे कि तुम अ्रमुकके घर क्‍यों गये थे ? तो 
उस समय सुनने वाला ताज्जुबमे पड जायगा और उसका हिचकी बोलना बन्द हो जायगा । 
यह इतना कहने मात्रका यह प्रभाव पड सकता है । तब सदैवसे जो नाना गतियोमे घुम रहे है 
उनके लिए हम यह कल्याणकारी जिनेन्द्रदेवकी वाणी सुनते हैं। तब हम श्रपने बारेमे सुनकर 
स्तब्धघ न होवें, यह विचारणीय है । उसी समय एक आघात जैसा होनेपर सोच सकता है। 
मैं कितनी गलतियोपर हु ? 

जिसे श्रात्मीय श्रानन्द मिला धह किसीको बताता नहीं फिरता--जो आनन्‍्दको नही 
, जानते वह अपनी मु हसे प्रशसा करते हैं--हमारी समाधि ठीक हो गई, मैंने मन एक इन्द्रियो 
' को वशमे कर लिया, मुभमे ज्ञानज्योति जग गई, हमारे द्वारा दूसरे जीवोको सत्पथपर 
लगाया जां सकता है आदि । जिसने जबरदस्ती इन्द्रियोपर काबू किया तथा मन दशमें उसका 
कहाँ रहा कहलाया, जो कि दुनियासे अपनी प्रशसा पानेके लिए इस तरह करता है । सच्चा 
ग्रानन्‍न्द सहजगम्य होता है, वह वचनातीत होता है । निरविकल्पता उसको सहगामिनी होती 
है । वह दुनियाके कमटोसे परे स्वात्मरमणमे सुखी रहता है । अलौकिक महापुरुषोकी आत्मा 
के समीप भी विचार चलते थे । उन विचारोमे निजहित रहता था, किन्तु परहित अ्रनायास 
ही हो जाता था । वह परहितके लिए ही भ्रपना कदम नही उठाते थे । उन्हे तो मुक्तिके 
आनन्द प्राप्त करनेंका लक्ष्य सर्वोपरि रहता था। जिसमे कुछ भी तरज्ज न उठे उसे निश्चल 
समाधि कहते हैं। वह सत्से श्रवशिष्ट, गुण है। जो द्रव्यके स्वरूपकी वृत्तिभृत द्रव्यके 
स्वरूपमे रहने वाला अस्तित्वगुरा है | द्रव्यको प्रधान दृष्टिसे देख कर बोला जाय उस सतमे 
रहने वाला जो अ्रस्तित्व है उसे सत्‌ बोलेगे । जैसे पुरुष प्रधान कहनेपर इन्सान कहना तथा 
स्वभावको प्रधान लेकर कहेंगे तो इन्सानियत कहेंगे । जब उपयोग एक बनाझ्रोगे तब सत्‌ 
ऐसा बोला जावेगा | जब द्रव्य श्रधान तो नही बनाते, हिन्‍्तु सतृकी अपेक्षा स्वभाव ही मुख्य 


रहता है| स्वभावको प्राप्त करना, उसीमे बार-बार जाना परमकल्थाणकरारी है। उक्त प्रकार 
ह्‌ 
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से सता और सतमें गुणगुणी भाव सिद्ध किया । इससे गुशगुणीमे नानापन आा गया अर्थात्‌ ये 
दोनो भिल्‍न-भिन्‍न हो गये, ऐसा आशय कभी नही करता, क्योकि यह तो एक तो एक सतृका 
कथन है, जैसे समझमे आवे वैसे हमारे तीर्थनेताओने भेंदव्यवहारका आ्राश्यय कर समझानेकी 
कृप। की है । अरब उसी गुणगुणी भावके नानापनकों यही समाप्त करते हैँ-- 
णत्यि गुणोत्ति य कोई यज्जाओत्तीह वा विणा दब्वं । 
दव्वत्त पुर भावी तम्हा दबव्व सय सत्ता ॥११०॥ 

ऐसा कोई गुण नही है व ऐसी कोई पर्याय नही है जो द्रव्यके बिना हो । द्रव्यत्व 
क्या फोई द्रव्यसे पृथक भाव है ? नही । इस कारण द्रव्य स्वयं सत्ता है श्रथवा सत्स्वरूप है । 
यहाँ सत्ता और द्रव्यमे गुरागुणी भावको सिद्ध करते हैं तथापि प्रदेशभेद कभी नहीं समभना। 
गुणगुणी भाव सिद्ध करनेके लिए. एक-एक पृथक्‌ जान लिया जाय तो भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थोर्मे 
गुणगुणी भेद तो नही होता । दो पदा्थोमे भिन्‍न-भिन्‍न गुणगुणी होता है । अतः भिन्न पदार्थों 
मे गुणगुणी व्यवस्था नही है । अविभक्त प्रदेशमे ही गुणगुणी होता है । यहाँ वस्तुका एकपना 
सिद्ध करते है । जो ही द्रव्यका सत्‌ स्वरूप अस्तित्व है वह सत्‌ है, सत्ता है, द्रव्य है। जबसे 
द्रव्य प्रधानताकी विवक्षा है तबसे सत्ता नही कहो और न बोलो । वह तो उसमे गुणभ्षत 
बताये जातेका परिणाम है । सत्‌ नामसे जो बोला गया वह उसका श्रविशिष्ट गुण है । एक 
ही द्रव्यमें यह गुणगुणी भाव बताया जाता है। एक ही द्रव्य उसमें रहुने वाला अस्तित्व द्रव्य 
प्रधानसे देखा जाय तो सत्‌ प्रधानसे कहा जाता है । उसी सत्‌का अस्तित्व उस गुणसे पृथक 
नही है, वह द्रव्यका स्वभावभूत परिणाम है । द्र॒व्यको जो वृत्तियाँ है वे तीन कोटिकी पर्याये 
है, चलती है । वही एक अस्तित्व तीन तरहसे सिद्ध किया जाता है। तीन नयोमे क्या वह 
बनकर परिणुमता है ? वही स्वभाव बनकर परिणमता है । 

वस्तुका स्वरूप तयात्मकत्व सर्चेत्न रहता है--गरुण व गुणीमे सत्ता व द्रव्य भी कहे, 
इनमें तयात्मकता झा जाती है, बदलना कहनेपर उत्पाद व्यय ध्रौव्य मौजूद है या नही । कोई 
नई वस्तु बनी, पुरानी खत्म हुई तथा बनने व खत्म होनेमे ध्रोग्य वस्तु मौजूद ही है । इसके 
साथ ही बदलना पुराने भावमे तथा झगले भावमे भी रहना यह स्थायित्व दर्शाता है। कोई 
कहे हमारे दर्शनमे यह लिखा है । 

एक ही वस्तु नई पर्यायमे आई, पुरानी गई, यह क्रम चलता ही रहता है । कोई 
किसीकी जबान जवरदस्तो बद करके रखे तो कव तक रब्ेगा ? एक क्षणके बाद दूसरी वस्तु 
आ जाती है। वहाँसे उठनेके बाद नई बात आ ही जाती है । वस्तुका स्वरूप है वह तो प्रकट 
होगा ही । इसलिए त्रयात्मकता बस्तुका स्वभाव है। श्रेयमार्गपर जाना, वस्तुकी प्रतीति करना, 
चारित्रमे लगना यह शिवमार्ग है। यह उत्पाद व्यय ध्रौव्य सहित है। समझमे आबे तो सब 
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हल हो जावे । श्रात्माको जाननेके लिए बडे-बडे यत्व किये जाते है| वे यत्त असफल इसलिए 
हेते है कि तत्वको यूक्ष्म समझ नही पाते है । जो परपरासे व्यवहार कार्य चले झाये है उन्ही 
पर प्रतीति रखना ग्रात्मकार्यके लिये साधक है । वह सोच ले क्रि मुझे श्रात्माको जानना है । 

विण्ड छोड़ो मै श्रपना प्रबन्ध स्वयं कर लू गा--पआ्ात्मा ज्ञानमय है, यह सुनते ही 
लगता भी ऐसा है कि कोई जानने समभने वाला है । श्रव मै तो इसीके भरोसे सबकों छोडता 
हू । बाहर देखनेपर नजर आ जाता है। जैसे तीर्थय।न्नाको जाते समय इलाहाबाद, बनारस 
ञ्रादि जाता है तो वहांपर पड़े लोग आ-श्राकर घेर लेते है। सभी श्रपना-अपना जोर लगाते 
है, आप हमारे यहाँके निवास स्थानपर चलो, वहाँ उत्तम प्रबन्ध रहेगा” आदि बाते कह-कह- 
कर' फुसलाते हैं । तत्र यात्री सभीसे तय आकर कहता है कि मै श्रपना प्रबंध स्वय अपने आप 
कर लगा । मुझे किसीकी भी सहायताकी जरूरत नही है । इसी तरह यहाँपर हमें कई दर्शनों 
में घेर लिया है । कई प्रकारके भुरुओकी विचारधारा हमारे ऊपर पड रही है। कहीपर जैन 
गुरुओ विद्वानोमे घिरा पाता हु, कभी दूसरे घर्मावलम्बी भी मिल जाते है जो सभी धर्मोको 
समान कहते हैं । कभी कोई कहता है कि आप तो अमुक धर्मके सस्कारोमे पैदा हुए हो, इस- 
लिए उन बातोकी पुष्टि करते हो । तुम्हे तो अपने सस्कार ही सुहाते है । किसीकी सुनना नही 
चाहते । इसी तरह अनेकों पुटे रख-रखकर फुसलाते हैं । तब देयार्थी श्रममे पड जाता है। 
मुझे क्या करना योग्य है ”? यह सब सुन समझ लेनेपर अ्रपना मार्ग निर्धारित करता है । ठहर 
जावो, मैं अपनेमे आप समझूगा । सुझे अपना कल्यारा अपने द्वारा करना है। कोई किसीका 
रक्षक नही है। मैं केवल अपना ही भाव वनाता हू, अपना ही उपकार करने वाला मैं स्वय 
हूँ । मैं केवल अपनी श्रात्माके भरोसे रहता हू । मुझे अन्य कुछ नही सुनना है । मैं किसीको 
देखकर भक्त बनू, स्तुति करूँ । यहाँ अ्विवेक भक्ति यथार्थ मार्गपर नहीं लगा सकेगी जब तक 
अन्तरजुकी प्रेरणा काम नहीं करती होगी । लेकिन दूसरे महापुरुषोका निमित्त व प्रभाव 
कल्याणार्थीके लिए कल्पाणप्रद सिद्ध होते है । मुझे विकल्पोका त्याग करना ही श्रेयस्कर है । 
मैं इतना त्याग करता हू, इतना हितके मार्गमे चल रहा हू, इसे श्रात्मा स्वय परिणमनके द्वारा 
जान रही है । जाननेमे झात्मा स्वय प्रतीत होता है। वह आत्मा स्वानुभव प्रत्यक्षसे प्रमाण 
कर लेना चाहिए। यहाँ स्पष्ट कह रहे है, केवल कहने माजत्रसे ही विश्वास नही कर लेना 
चाहिए। अ्रगर यो ही बिना जाने, समझे दूसरोक़ी नकल उतारने मात्रको कष्ट सहा तो 
क्या लाभ निकलेगा ? इसीसे पृज्याचार्य श्रमृतचन्द्रजी सूरि भगवान कुन्दकुन्दाचार्यके वचनोको 
खुलासा करते हुए कह रहें है कि वह आत्मा प्रत्यक्ष दिख जावे तो तत्त्वोपर झाकर आत्मा 
का सत्य श्रद्धान कर लेना । शब्द मैं तो बोलता नहीं हू । वह तो गत लिए हुए बोले जाते 
है । कुछ भी क्यों न कहना पडे, बिना नयके नहीं बोला जा सकता हू । शब्द ही एक उपाय 
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है । शब्दोसे ही सम्पूर्ण वाइमय भरा हुमा है १ शब्दोंकी ओरसे वकालत करते हुए कह रहे है 
आचाये जी । अगर कही हम चूक भी जायें या तुम्हे समभमें न झावे तो इस तरहसे न सम- 
भामा या कहना कि आत्मा कुछ नही है या फिजूलका बवण्डर है। 

तुम तो हो ही, उसे जाननेका यत्न कर ही लेना--यहाँ समभमे नहीं आावे, बुद्धिसे 
ग्रहण न हो सके तो उसे ग्रहण करनेकी आगे जाकर कोशिश करना । पूज्य गरुरुग्नोंके पास 
जाकर अपनी शद्भा प्रकट करके समाधान कर लेना | यहाँ भी तो इसीलिए ग्राये हो छिः 
जिनवाणीमें प्रात्माका स्वरूप मिलेगा । बिना श्रद्धाके तो कोई भी कार्य नही किया जाता। 
यदि पराधीनतावश किया गया तो उसमे कोई रस नहीं आवेगा और न उसका फल ही 
मिलेगा । 

अगर आत्माकी बात समझमें न ज्रावे तो भी छल करना योग्य नही है | स्वच्छुन्द 
प्रवृत्ति किसको सुखकर रहती है ? स्वच्छुन्द प्रवृत्ति वाला आ्रागे बढ़नेसे रक जाता है। उसे 
किसी न किसीकोी श्राज्ञामे चलना ही श्रेयस्कर है । 

मुनि महाराज स्वय शास्त्रकी श्राज्ञाके साथ दीक्षा गुरु पूज्याचार्योकी भ्राज्ञामें चलते 
है। आगमकी झ्राज्ञा सर्वथा शिरोघारयय होती है । सत्याग्रहसे 'श्रौर उपदेशसे जो जाना तब सब 
ग्रालम्बनोंको छोड़कर किसी भी तरहके सस्कारोमे नही जाकर श्रात्माके आस्वादनका पथिक 
वन रहा हे । शभात्मासे ही प्रश्त करे एवं समाधान करे कि यह क्‍या अनुभव कराता है? 
सत्याग्रहसे बेठ जाबे तो वस्तुस्वरूपका विकास कहां जायगा ? यहाँ लौकिफ सुख या पदार्थोके 
पानेका अथवा राज्यलक्ष्मी श्रादि पानेका सत्याग्रह नहीं कर रहा है, किन्तु सर्व विकल्पजालोको 
छोड शात्मापर विश्वास जमानेका, ग्नुभवमे लानेका सत्याग्रह (सत्यके प्रति श्राग्रह) कर रहा 
है । ऐसा करे तो इस आत्माकों वैसे साथी भी मिल जावेंगे। पविधात्माप्रोकी परख श्ा 
जावेगी तथा उनमे श्रद्धा भी जागृत हो जायगी । ऐसी ही बातकी परिपूर्णाताका रूप इसमें 
समझ पाया, तब आत्माकी प्रतीति कही छिपी नही रहेगी । 

जिसे श्रन्तरज़को प्रतीति हो चुकी उसे देव शास्त्र गुरुकी भी श्रद्धा यथा होगी । 
इसको जाने बिता उनपर हृढता नहीं हो सकती, वह विचलित ही होती रहेगी । जहाँ मन्द 
कषाय हो वह गा अपनाना श्रेष्ठ हे । जब तक आात्मज्ञान नही है तब तक सब बेकार ढको- 
राला ही हे | आत्माको शुद्ध करनेकी आवश्यकता है। उस१२ अनादि कालकी धूल चढी हुई 
है, फिर भी उसकी योग्यता अ्रनत, अपरिमेय है । उसके समय ग्रानेकी देरी स्वयमे हो रही 
है । भीतरसे पेरणा मिली तथ। स्सीके अनुरूप बाह्य निभित्त सिल गया तब वह॒हृढ्तासे 
आत्मकार्यमे अपरूर हो रावता है। झात्माकी बात जानना तथा उसीकी चर्यामे चलना, यह्‌ 
तो हुए आत्मसिद्धिवा का, अगर ऋवस्तुमे चले गये तो निज प्रतीति होना भी असभव हो 
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जायगी । 

प्रात्माथिता बढनेपर परिग्रह विदा हो जाता है--आत्मार्थी स्वल्प परिग्रहसे कार्य 
चला सकता है । वह अपनी मर्यादायें बनाता जाता हैं। वह श्रपनी प्रयोजनभूत वस्तुग्रोमे भी 
दर्ज बनाता जाता है । जितने-जितने पदार्थ कम होते जावें तथा विवेकका आ्राश्रय लिया जाये तो 
शाति ही मिलेगी । इसके लिये श्रावकके ११ दर्जे (प्रतिमा) निर्धारित किये हैं। जिसका जितना 
ऊंचा दर्जा होगा वह उतना ही ममत्व हटा सकेगा । उत्कृष्ट मुनि अ्रवस्थामे ,जीवोकी रक्षाके 
लिये पीछीकी जरूरत पडती है तथा शुद्धिके लिये कमडलकी आवश्यकता मात्र रह जाती है । 
इसके अ्रतिरिक्त और क्या प्रयोजनभूत रह जाता है जिसके बिना चल ही न सके ? ज्ञानवृद्धि 
के लिये शास्त्रोका मनन करना है । श्रव निष्परिग्रह अवस्थामे महाव्रत घारण करके जीवन- 
रूपी नौकाको सफल बनाया जा सकता है | ध्यानके समय पीछी कमडल भी आवश्यक नहीं, 
किन्तु चलना पडता है, इसलिये जीव-रक्षार्थ पीछी रखी जाती है तथा भोजन स्वाध्याय आदि 
करना पडता है, इसलिये शुद्धिको कमडलकी जरूरत होती है । ध्यानमर्न रहा जाय तो शास्त्रों 
का भी कोई प्रयोजन नही रह जाता है । जिन कार्योसे शान्ति श्रावे उन कार्योकी करना 
सपाहिये। शास्त्रोको मनन करते समय यह विचार उठे व दीखे--जो मैंने सोचा था, पढा था, 
जिसके लिये इच्छा थी, वही मैं आज अ्रन्त पढ रहा हू । खुदकी दुकान होनेपर व्यवहारसे भी 
काम चल सकता है । जिसकी निजी पूँजी लगकर भी दुकान है उसे दूसरोंसे भी उधार मिल 
सकता है । इसी तरह निजका आत्मविश्वास तथा हढ श्रद्धा होनेपर, श्रात्माका स्वाद आ्ञनेपर 
व्यवहार या उपदेशको तथा शास्त्रोके पढने व सुननेसे भी काम चल जाता है। स्त्री, पुत्र आदि 
कोई भी अपना कुछ नही कर देगा । कर्तापनकी बुद्धि दु खका मूल है । मैं श्रपनेके अलावा 
आर किसीका कुछ नही कर पाता हू । भेदविज्ञान जीवनक। मूल मत्र होता चाहिये । भेदविज्ञान 
रूपी छैनीके द्वारा कर्म शत्रुओको हटाया जा सकता है । 

यह द्रव्य प्रतिक्षण स्वभावसे परिणमता रहता है । इसलिये परिणाम ही द्रव्यका 
स्वभाव है, उससे प्ृथक्‌ नही है । वह परिणाम क्या है ? अस्तित्वभूत जो द्रव्य है उसकी जो 
बृत्ति उसी स्वरूप परिणाम है । अ्रस्तित्वभूत द्रव्यत्व रहे अर्थात्‌ वह सत्‌ रूप हैं। परिशमन 
जुदा नही, सत्ता जुदी नही, सत्‌ भी जुदा नही है। सत्से भ्रविशिष्ट परुथक्‌ न रहने वाला सत्ता 
गुण है । जैंसे कि आत्माके भ्रविशिष्ट याने पृथक्‌ न रहने वाला चैतन्य गुण है । इसका यह 
श्र्थ है--जो बात इस द्रव्यमे है वह औरमे भी है । वह द्रव्यका विधान करने वाला एक ही 
है । गुणीका झुयाल करा देने वाला है। सत्ता आर द्रव्यमे गृणगुणी भाव सिद्ध होता है । कही 
पुथक्‌ भेदसे ये सिद्ध नही है। सत्ता स्वभाव है ओर सत्‌ स्वभाववान है । यहाँ यह घन वा 
धनवान जैसा नही है । धनवानका धन उससे जुदा रहता है । यहाँ तो दवव्यमे गुराका सम्बंध 
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बनाया है, क्योंकि गुणगणी तो त्रिकाल तन्मय हैं । 

बहुतसे सिद्धान्त जो उपने यहाँ कहें है वे भव्य दर्शन वालोंके यहाँ भी मिलते है 
किन्तु अ्रनेकान्त अन्य दर्शनोंमे नही मिलता हैं जिसके आधारसे तत्वकी पूरी भित्ति पढी हुई 
है । सत्‌ और सत्ता श्रनर्थान्तर (भिन्न पदार्थ नहीं है।) है । द्रव्य द्रव्यका जो सम्बंध है वह 
संयोग सम्बंध है । द्रव्य और गुणका समवाय सम्बव है। जैन सिद्धान्तमे द्रव्य गुरका नित्य 
तादात्म्य माना है और द्रव्य व पर्यायका अनित्य तादात्म्य माना है, क्योकि पर्याथ जिस समय 
में है उस समय द्रव्य उस पर्यायमे है । 

आत्मा अमूर्त है तथा शरीर मूर्त है। यह दोनो सम्बधको कैसे प्राप्त हो गये है? 
भ्रनादिकालकी परम्परासे चले श्राये हुये निमित्तन॑मित्तिक सम्बधसे मेल है । हमे इसपर श्रफ- 
सोस होना चाहिये कि चैतन्यमय प्रभ्नु किस दशामे बद्ध है ? आत्माका और रागद्वेषका जो 
सम्बध है उस समय वही विक्ृत पर्याय है । एक आत्मामे स्वभाव और विभाव दो पर्यायें नहीं 
होती है | हाँ ऐसा हो सकता है कि कोई पर्याय ऐसी हो जिसमे दो दृष्टियाँ बनती हों । इतना 
तो विभाव रहा, इतना नही रहा । 

स्वरूपमें श्राशयवश भेद बताया जाता है--कषाय तो एक ही है, विच्तु अमुक अंशमें 
इतनी है, श्रमुक अशमे इतनी नही है, यह भेदविवक्षासे होता है। किन्तु एक ही पर्यायमें 
बातें ग्रहण की गई । जीवके झाखव, बध, सवर, निर्जंरा चारो एक साथ होते है । जिस समय 
आखव, बन्ध है उसी समय सवर, नि्जेरा भी है। इन सबका आ्राश्नयभूत वही परिणाम है । 
चारोका कारण एक साथ हो रहा है । पर्याय तो एक है उन सबकी विशेषतायें परखना 
चाहिये । जितने अ्रशमें राग नहीं है उतने ग्रशमे वैराग्य है तथा जितने अशमे वैराग्य नही है 
उतने अशमे राग है। मातरों एक यह मिथ्यात्व भूमि है। इसपर उठते उठते ऊपर पहुंच 
सकते है। रामभूमिके भी अनेक स्थान होते हैं। जैसे मान लो नीचे रागभूमि है और उसके 
कितने ही ऊपर विराग पद है। उसकी कोई भी मध्यकी अवस्था, नीचेके तीब्र रागोसे रहित 
है भर ऊपरके मन्द रागोसे सहित है, ऐसी स्थितिमे जितने भ्रश राग नहीं हैं उतना तो सवर 
निर्जंराका कारण है तथा जितने अश राग है वह आख्रव, बन्धका कारण है । किसी भी ग्रा 
की पर्याय एक समयमे एक होती है । वह परिणाम आख़व, बघ, सवर, निर्जरा सबका कारण 
हो रहा है । जितने अंश राग चल रहा है उतने अशमे विरागता नही है तथा जितने अश्में 
वराग्य चल रहा है उतने भ्रशमें राग नही है । जो पर्याय चल र 0 «रहती 
है । वह नियमसे नष्ट होगो। चाहे रवभावपर्याय हो या ।4 । 
है कि स्वभावपर्यावके नष्ट होनेपर वैसी ही स्वभावपर्यार 

। आता है, किस्तु विभावपर्यावमे विषमता रहती है 
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पर्याय श्रीमाविक होनी है 
विज्ञानमें यह नियम है बद्धावस्था तियार भावमे होती है । अबद्धता एक एक ज्षेत्रम 
होती है, एक कालमें होती है, एक हव्यमे होती है. तथा एक ही भावमे होती है। जैसे रागा- 
दिक हुए वह दो के बन्ध बिना नहीं हुए । उस जीव और कर्मका सम्बन्ध रहता है, एवं जीव 
श्र पुदूगल बिना नहीं हो सकता है । वद्ध विकार भाव दो कालके बिना नही होता । यद्यवि 
एक पर्याव एक समयमे होती है दुरारे रामसमें नहीं होती है तथापि अनेक समयके भाव घिना 
उपयोगसे चलता नहीं । गगोई सतत्तिगत राग ऐसा नहीं होता है जिसमे विकारका अनुभव ने 
होता हो । जिस जीवको रागका श्रनुभव न होता है, वह ऐसा नहीं है जिसकी सनन्‍्तान न चले, 
वह समभमे झा जाय, हम उसे बुद्धिमे ला सर्कें, उसके लिये तडफ सकें, ऐसा राग अन॑वच्छिन्न 
अनेक समयके बिना नहीं । करणानुयोगमे इसकी अ्रच्छी चर्चा है। दसवाँ गृुणस्थानवर्ती जीव 
के क्षपक छेणी चढते समय जो कपाय भाव रह जाता है उसका जो जधन्य समय है वह भी 
उसे समयसे कुछ अधिक रागका जघन्य समय है । कोई भी (भाव) ऐसा भी हुआ करता जो 
एक समय हो और अगरेी समय न भी हो, विन्तु चर्चा करते हुए हव्टे-कट्टे बैठे हुए यह 
मनमें रखे, वह एफ रामयका परिणाम होता है जो कि राग विकारका अनुभव कराता हे तो 
वह धसम+क हैं । राग्र पर्याय एक समयकी जरूरत होती है। अगर एक समयकी पर्यायपर 
दृष्टि डालता है 'तो वह ठहर नहीं सकता हैं। 
विकार वन्चनकी जो वात है वह कई कालमे होती है । विकासमे स्वच्छता श्र 
विकार एक साथ नहीं हो सकते । स्वच्छताके कारण विकार आ्राया तथा जो स्वच्छ है उसीमे 
घिकार आमेकी योग्यता है । दर्पणकी स्वच्छतामे विकार आ सकता है, भीतमे नही।ञ्रा सकता । 
जिस तरहका जो कार्य होता है वह उसीमे हुआ करता है। विपमभावका होना भी अनेक 
भाव है । समभावका नाम एक भाव है । विपयभावका एक नाम है । जो भी बन्ध होता 
है वह विपम होता है । 
एक समयक्री स्थिति जानना उत्कृष्ट ज्ञान बिना नहीं बने सकती है। गुण-गुणीका 
सम्बन्ध दोनोमे रहता हे । सम्बन्ध उसीको कहते है जो पहले न हो तथा वादमे हो, किन्तु 
यहाँ यह बात नहीं है । वैशेषिक कहते हैं गुणा गुणीका समवाय सम्वन्ध है जो विघट जाय 
उसे कहते नहीं | सत्ता और द्रव्यका तादात्म्य है, किन्तु उनके स्वरूपभेदसे थे बढे । स्वरूप 
भेदसे उठकर इतने बढे कि गुण-गुणीको भिन्‍्त ही मान डाला। भेदमें तो विवक्षावश जैन 
इतना बढता है कि गुण व पर्यायके अ्रनन्‍्त अविभाग प्रतिच्छेद 


दर्शन भी बंढता है | वह तो कि 
दिखाता है, परल्तु , भेदाभेदका मर्म जानना झावश्यक हैं। वह जनवर्मके तो तत्तत स्वर्पभेद 


ग्रात भी नहीं पहुच पाये । 


न 
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जैनधर्म तो एक गुणमें भी अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद दर्शाता है--डूसरे दर्शन वालों 
को भेद करके प्रभेद करना याद नहीं है तथा अभेद बताकर भेद करना भी याद वहीं, किन्तु 
जैन खूब तोड गरोडकर भेद करना जानते है तो भेदोका अभेद करना भी जानते हैं जब 
अभेद व अभेदका प्रतिपक्षी वह दोनोकों युगपत देखनेकी हष्टि होती है । एक साथ एक वस्तु 
को लक्ष्य कर कहना तो यह है बया, ग्रववतध्य तथ। एंकको स्थापित करके सबको थयुगपत्‌ 
वाह तो इसे अरस्ति ग्रवक्तव्य कहते है तथा जब एकका लोप करके सबका युगपत्‌ वरणत 
करना वास्ति अवत्तःत्य है । एक-एकको प्रधान करना जिसको ववता कहना चाह तथा सबको 
युगपत्‌ कहना उसे अस्ति नास्ति श्रववतव्य कहते है । एक हृष्टिसे देखने वाले कहें यह संबंधा 
नहीं है । वह ठीक नहीं श्रवाक गोचर जब कहे, जब उसे पहिचाना वह एक दृष्टिके विपयसे 
श्रवस्थित रहे । वह वस्तुतः विधि निपेघषसे भ्रवस्थित नही है । 

कोई कहे यह घड़ी हे तो क्‍या घडीको देखकर उसे पत्थर, पुस्तक, चौकी, लैम्प तो 
नहीं मात लेगा | हमे तो 'है” की सनक है । वह रुचता है । कोई घडीको दिखाकर कहे यह 
रोटी है तो उत्तर मिलेगा नही, कपड़ा है, नहीं । पर वह नहीं हो ऐसी वात नही है । स्व- 
भावतः यह बात है घडीमे अन्यका अभाव है । यह अनेकान्त ऐसा नही है जैसे कि वृद्ध नारी 
आ्रादि छोटी बच्चीसे कहे---ढछुमो मायके जावोगी, द्ुुमो सासरे जावोगी ? तब सबको हाँ ही 
हाँ ही / गहाँ दोनोका अर्थ निम्त है। मातु गरहको मायका कहते है तथा पितु गृहको पीहर 
कहते है । कोई कहे बच्ची कैसी बेवकूफ है, दोनोको हाँ भरती जाती है, तो यहाँ अ्ज्ञान हृष्टि 
का भेद है । घडी व्यतिरिवतको अपेक्षा है या नहीं। नास्तिकी वात्त कह रहा है, कोई-कोई 


इस सिद्धान्तपर उतरे है । घडी व्यतिरिदत ससार भरके पदार्थोका नाम घड़ी है । यह दृश्य 
तो भ्रम है । 


कि 
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रही । यहां दूसरे ग्र्थ वाला श्रग्का त घटता है । झनेव त +] गत, '्रदेकस्य भ्र्त यत्र विद्यते 
स भनेकान्त ॥ गुणंगुणी भाव जो बताये जा रहे है वह स्वरूपभेदकी अपेक्षा बताये जा रहे 
रहे है । 

ज्ञानमय आत्मा समभमे झा गया वही तक अनेकान्त समभने समभानेके लिए है । 
यह नही बनता तो कौन समझता ? निसगंज क्या है, तीथे प्रवृत्ति क्या है ? सत्‌, श्रसत्‌, 
द्रव्य, गुरा, पर्याय, भेद, भ्रभेद किस तरह समभमे आते ? श्रगर बअनेकान्त नही होता तो तो 
वस्तु प्रवाह नही चल सकता था | वृत्ति, वृत्तिमान्‌ है, स्वभाव, स्वभाववान्‌ हैं । 

इस प्रकार सत्‌ सत्ता याने द्रव्य व गुण सिद्ध हो जाते है । जिन विंकल्पोंसे तत्त्वोमे 
विवाद भलक रहा था वह ॒ समाप्त हो जाता है। हम एक भआात्मा हैं, मुझमे होने वाले यह 
गुण पृथक्‌ पृथक्‌ नही है । वह हमारे ही गुणकी दशामे बनती है । हमारा कर्तृत्व कही नही 
है । हम अपने ही कर्ता है, अन्यके कर्ता नही हैं तथा श्रपने ही भोक्‍ता हैं । यहाँ जिनवाणीका 
पवित्र प्रवाह जो है उसमे कही भी चले जाग्रो श्ात्मतत््वकी बात पग पग पर मिलेगी । वह 
प्रत्येक जीवकी कल्याणमाता है । उसकी गोदमे आश्रय लेने से अपूर्व शान्ति मिलती है । 
स्याद्गादके द्वारा ही भ्रथांह ससार-समुद्र चुल्लूमे पानी लिए के समान मालूम पडने लगता है । 

गुणगुणीका नानापन कैसे समाप्त हो ? जब उनमे इतना अ्रन्वय, सम्बंध तथा तादा- 
त्म्य व एकपना है तब नानापन समाप्त हो है । द्रव्यके बिना गुणा कुछ नही और गुराके बिना 
द्रव्य कुछ नही । द्रव्यकी स्वय सत्ता है । द्रव्यमे सत्ता रहती है, यह तो एक व्यवहार वचन 
है । द्रव्य स्वय सत्तासे सहित है । भाव भाववानका फके जानना है। सत्‌ और सत्ताका नाना- 
पन खत्म कर दिया है । 

खंडन-मंडन विकल्पका ही हो सकता है--जों भी स्थापित किया जाता है उससे 
विकल्पोका खण्डन होता है तथा विक्लपोका ही मण्डन होता है | वस्तुत खण्डन-मण्डन इन 
दोनोंसे युक्त नही होता है । खण्डन-मण्डन सदृभूत असदृभूतमे नहीं होता है। वस्तुसे कोई 
काम नही पडता है, किन्तु विकल्पोंसे ही काम पडना है । काम नो अन्वय वस्तुके वस्तुत्वसे 
नही पडना, वह तो अपने भावसे ही पडना है । इसलिए अपने भावोका ही खण्डन-मण्डन 
करना है । पदार्थेका कुछ भी खण्डन-मण्डन नही करना है । किसीनें कहा कि खरगोशके सीग 
होते है । तब सीग जो कहे हैं वह वस्तुभूत चीज है या नही ? श्रगर वह वरतुभूत चोज नही 
है तो उसका खण्डन क्या करना है तथा वस्तुभूत चीज है तो उसका खण्डन क्या करना है ? 


जब कोई वस्तु होगी तो उसीका ही तो ढुकडा करा जावेगा । 
खरगोशके ही सीग तो नही है, तब खण्डन किसका करते और हैं तो खण्डन किसका 


करते ? यह प्रश्न किया तो उत्तर देने वाला बोलता है कि हम तो विकत्पका खण्डन कर रहे 
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है । विकल्प सतु है तो उसका खण्डन कया विया जायगा तथा विकरुप असत्‌ है तो उसका 
मण्डन क्‍या किया जायगा ? यह प्रश्न हो सकता है ? उत्तर--विकत्प हो रहा, इससे तो 
प्रतीति सत्‌ है श्रौर यह वस्तुस्वरूंपके अनुरूप नहीं बैठता | इसलिए श्रसत्‌ वहा है । वैशेषिवः 
सिद्धान्तने नानापन ला दिया था कि गुण श्रौर गुणी पृथक्‌ सिद्ध है। उस नानापनकों खत्म 
किया गया वह विवाल्पमे था। यहाँ श्राचार्यणी ने उपह्ति शब्दवा प्रयोग किया हैं। श्रगर 
वह हन्ति' ही लिखते तो 'मारता है' श्रर्थ होता, जिसे कि देहाती लोग लट्ठटू मारनेको कहते 
पिन्तु उपहन्ति श्र्थात्‌ अपने श्रापके उत्तर पर्यायमें वह भेदविकल्पक विकल्पको प्राप्त हो जाता 
है । गुणीगुणी भिन्न नही है, इसके हृष्ट भेदरूप पूर्वपर्यायका विलय हो जाना यही उपहनन है। 
द्रव्यसे पृथकृभृत गुण तथा पर्यायसे पृथक गुण इस तरह कुछ भी नही है । द्वव्यको छोडकर 
गुण नहीं'है तथा पर्यायकी छोडकर गुणा नही है या द्रव्यसे श्रलग गुण कुछ नही, गुणासे श्रलग 
पर्याय कुछ नही, द्रव्यसे पृथक कुछ भी तुम्हारा दिमाग बन रहा है, यह कुछ नही है । यह 
अममात्र है। पर्याय कुछ नहीं हे । द्रव्यसे पृथक गुण, गुणसे पृथक पर्याय नही है। ऐसा 
विकल्प जो समाया रखा है वह कुछ भी नही है । जैसे सुवर्शसे पृथकृभूत सुवर्शात्व नही है 
प्रीर नया तत्वगुण ही प्रथक्‌ है याने सुबर्णोसे पृथक्‌ हो जाने वाला, सत्ता वाला यह पीतत्वादि 
गुण नहीं है । 'भु-सत्तायार! की मूलभूत धातुका श्र्थ श्रस है। सत्तोभावः सत्ता, सत्ता वाली 
धातुका वया श्र्थ है ? अ्स्‌ भुवि' भू का श्रर्थ सत्ता तथा सत्ताका श्र्थ 'भू' है । यहाँ संस्कृतमे 
प्रन्तर नही श्राता है । जब कहते है--होता है” तब इसका ग्रर्थ है” तथा 'है” का मतलब 
होता है ॥ तात्पय क्या हुआ ? ध्रूव कहो तो उत्पाद व्यय सिद्ध, उत्पाद व्यय कहो तो भ्रौव्य 
सिद्ध है । हिन्दी तथा अग्नेजीमें क्रिया श्रादिके द्वारा स्पष्ट भाव नही खुलता है । हुआ्ा प्रर्थात्‌ 
कुछका कुछ हुआ । होना श्रर्थात्‌ उत्पाद, व्ययका श्रथ, श्राता है ध्रूव अ्र्थमे । भुवि सत्ता प्र्थ 
मे प्रयोग किया जाता है । श्रगर वह निकाल दिया जाय तो उसका प्राण ही निवाल जायगा । 
उत्पाद व्यय सापेक्ष है, यह धातु प्रकरण बोल रहा है । 

जशानयुगर्मे प्रायः सब ज्ञानी श्रनेकान्तके उपासक थे--इस श्रनेकान्त व स्याह्रादका इस 
भारत खण्डमे बड़ा भारी डका बज रहा था तथा प्रायः सभी उसके उपासक भाई-भाई थे । 
समय पावर वह न्यारे-त्यारे हो गये, जिससे मतमतान्तर बढते गये | भ्रागे जाकर उन सबके 
कई घर बस गये । उनमें भी झंगडा हुआ तो भाई-भाईकी उपासना जुदी-जुदी बनने लगी । 
तब वह सभी भिन्न-भिन्न विचारधारा वले हो जाते है । सबसे पहले एक ही घर था (सबका 
एक स्याह्गाद भत था) । झगड़ा होनेसे दिल कट गये । उनको जोडने वालोकी सामर्थ्य॑ स्वल्प 
थी तथा जोडनेकी अपेक्षा श्रपनी वेतागिरीका खिताब पानेका लालच बढ गया भ्रौर ग्रनेको धर्म 
भें से शाखा प्रशाखामें निकलते ही गये, विस्तु पीछे नही हटे | इसका परिणाम हम श्राज देख 
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रहे है । उसका नगा ताडवनृत्यका भी रूप कही-कही देखनेकी मिलता है । यह विशेषतायें 
अनेको जगह दृष्टिगोचर होती हैं। 

जैनियोके धर्मके अनुयायियोके सभी साहित्यके श्रन्तर मर्म विशाल है । जैन व्याकरण 
तथा अन्य व्याकरण देखनेपर विवाद स्थलपर किसकी सच्चाई उतरती है ? जो प्राकृतिक चीज 
है उसको नियमों (सूत्र, वातिकादि) के घेरेमे ऋषिकी इच्छाका बध कर दिया जाता है। 
अनेक व्याकरणोकी वातिकें बनाकर भी शब्दसिद्धिको कही-कही ऋषिकी इच्छाके बधनमे डाल 
दिया, किन्तु उसके लिए वह बन्चन उनका निजी नहीं था, वह उसपर लागू होता था, इस- 
लिए ऐसा किया गया है । जैन व्याकरणमे प्रथम सूत्र आता है--'सिद्धो वर्ण समास्नाय ! 
वर्ण स्वय परपरासे सिद्ध है । शब्द कहीसे बनाये नहीं गये और न कहीसे लाये गये है, लेकिन 
पाणिनीकी इच्छा प्रधान मानी जाती है । तब वह शब्दोको लाये तथा वादिक भादि रची 
गईं । जैन व्याकरण पढनेपर अनेकान्तके दर्शन अनेक स्थलोपर होते है | जैनोंके अनेक ग्रथ 
व्याकरणादि) तिरोहित हो गये है, फिर भी जो बचे उनमे बल है तो जैनसाहित्यमे विशेषता 
मिलेगी । ज्ञानकी दृष्टिसि जैनसिद्धान्त समाप्त नही होता है । जिन्होने इस साहित्यकोी पढा है 
उन्हें यथार्थ आ्रारवादन मिला है। जैन ज्योतिष, आयुर्वेदिक ग्रथ, दर्शन ग्रथ आदि सभीमे 
ग्रलौकिक स्याद्गाद छिपा हुआ है । बडे-बडे महान दर्शनके ग्रन्थ बन जानेपर भी मालूम होता 
है, अभी तो इसके कुछ और तत्त्वकी सुक्ष्मता है। घवला, महांधवला (षट्खण्डागम) तथा 
जपधवलाको पढनेपर भी ज्ञानकी उत्कण्ठा, क्षुवा बढती ही जाती है। नई-नई ज्ञान अभिला- 
पायें पैदा होती जाती है । ' ' 

जैन वाड्मयमे स्तान करने वाला विज्ञ शीघ्र कल्याण कर सकता है--जिसने अपना 
जीवन श्रन्य अनेकमे लगा दिया था, इस तरहके महाविद्वान पात्रकेशरीको जब जैनथर्मके तत्त्वो 
का ज्ञान होता है तब वह इस धर्मका अनुयायी व. उपासक बन जाता हैं। इस तरहके एक 
नही अनेक उदाहरण मिल जावेंगे व वर्तमानमे यत्र तत्र खोजनेपर दृष्टिगोचर होते हैं। चौथे 
कालमे गौतम महान धुरंधर विद्वान जैनधर्मसे घृणा करने वाला कट्टर विरोधी था, जिन्‍्तु जब 
उसे भिनेन्द्रदेव महावीरकी वाणीको पानेका अवसर श्राता है तो सारे विकल्पोको छोड जैनवर्म 
को क्या अपना परमहितैषी वह गौतम प्रथम गणघरके पदको सुशोभित करता है ? जैन 
वाडमयी विभूतिकाका शब्दों द्वारा वर्णंत करना अ्रसभव है । उसे समभनेके का पवित्र जिन- 
वाणीके समीप ही,अपनेको पहुचा देना होगा । इसकी कलाये विशिष्ट भ्रवर्णनीय है । जिसमे 
कि जिन विकेल्पोकों स्वय बनाया है उत्तका ही खण्डन किया गया है । उन्ही विकल्पोकी 
समाप्त करते हैं । अतएवं 'उपहन्ति' शब्द दिया गया है। पीतत्वादिं, कुण्डल पर्याय सुबर्णसे 
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भिन्न नही है। वही वस्तु इस पर्यायात्मकपनेको प्राप्त है। 


बँ 


य्र्ट्छ 
गोद 2१० 


श्रव इस द्रव्यका स्वरुपबृत्तिभूत अस्तित्व नामक जो द्रव्यत्व हैं वह स्वरूपवृत्तियूत 
कहलाता ;। अगर इसे अलग कर दिया तो कुछ भी नही रहा । इस तरह प्रतीतिमे श्रानेपर 
बह जीवत ही उसी रंगमें रण जावे, तव झ्ानविन्द्र मिल पाती हैं। अगर उप्णता अलग कर 
दें तो अग्नि ही क्या रहेगी ? द्रव्यका गुग द्रग्यसे अलग नही रहता है | यहाँ अस्तित्व, सत्‌, 
द्रव्य, गंगा, सत्ता आ्रादि पर्यायवाची णब्द होते हुए भी अन्तरको दिखलाते है। जैसे वर्तते, 
चिद्यते, अरित, भवति, समान श्र्थकों रि.ए हुए भी भिन्‍न-भिन्‍न भावको प्रकट करते हैं । 
धपुरतक बर्तते' अर्थात्‌ पुस्तक समय-समयपर वर्तना करती हुई है। भवति ८ सत्ता अर्थको 
प्रकट षारता है । विद्यते ८ मौजूदगी हालतकों दिखाता है तथा 'भ्रस्तिः, 'है” इस सीधे अर्थकों 
जंताता है । अध्ति तया सर्वात दोनोका आपसमे आदान प्रदान है । जैसे दो वहिने अपने-अपमे 
लडकोको लिए बैठी होती है, तब वह अपने-अपने लडकेकों न खिलाकर दोनो एक दूसरेके 
लडकेंकों खिलाती हैं | इसी तरह भू धातु और शअ्रस्‌ धातु एक दूसरेके वाच्यकों स्वीकार करती 
है। जैसे भू सत्तायाम, भू घातुका सत्ता अर्थ है, है” श्रथे है और अस्‌ घातु (जो “है” अर्थमे 
याने सतामे प्रसिद्ध है) का भुवि श्रर्थमे हे श्र्थात्‌ अस्‌ का होना? अर्थ है। इससे यह सिद्ध 
होता है कि 'है? की व्याप्ति होनेके साथ है. श्रौर होनेकी व्याप्ति 'ह' के साथ है । इसी तरह 
उत्पाद व्ययसे ध्रौव्य बन जाता है। श्रोव्यने उत्पाद व्यय बन जाता है । भू सत्ता कहो या 
शस्तित्व वही ये दोनो (कि पृथक भूतत्वेन वर्तते ?” क्या पृथकपनेके भूतसे अ्रलग होकर वर्तंन 
कर रहा है ? इस तरह नहीं ६ । द्रव्य सत्ता अस्तुर अ्तएवं द्रव्य सत्ता ही होवे । द्रव्यको 
साला ही रहने दो । भाववाच्य पाकर अर्थ हो गया। द्रव्यको तोडो मत, उसे सत्ता ही रहने 
दो । प्रधिक या कम बहने सुननेसे कुछ काम नहीं चलेगा । हमारे कहनेसे बात बनी यह कुछ 
गही ७ । इसलिए द्रव्य ही रवय सत्ता स्वरूप होवे । एक-एक परमार, जर्रा जर्स स्वय सतत 
सिउ रखा है। यह आत्मा परमाणु मात्रकी भी कुछ कर सकता है, यह पूर्णतया असत्य है । 
जी बह सोनने ह मैं श्रमुफदा यह बरस्ता हैं, श्रमुकने मेरा काम बना दिया, यह कर्मबन्धका 
गंग पदाना है । 

परिणामोकी सतत सावधामी रसो--कोई सोचे चलो श्रच्छा वार्य (धर्म) तो सर्दव 
पहला हैं तद एफ क्षणकों योढ़े भाद था परापकायंसे भी चला जाऊ। वहाँ एक क्षणका भी 
सोडा भाद कोडफोेड़ी सागर कर्मइन्थस्थ बार्ण हो सकता है। थोडीसी भी गलती यहाँ 


सके गेल रे सह) । कमंका स्थाय पढ़ी सोजने नही जाना, बड़ तो भावके प्रतसार मीक्र 
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ए थे मसनभे आपा तो 


रेप प्रवचनर २ प्रवचन 


सोचता है चलने दो, इनकी तडक्न इनकी खुजली कु: वो खुजा लूँ, किन्तु यह ज्ञात नहीं, 
यही खुजली शरीरको विदारण कर दारुण दु खका कारण बनेगी तथा तडकन भी अनन्त हो 
जायगी, यह कर्मोका न्याय है | इसे विवेकी ही टाल सकता है । 

एक श्रखण्ड शुद्ध सत्ताक ही तो श्रपनेक्षो जानना है--धर्म तो आत्माका स्वभाव है 
उसको जानना और उसके अनुरूप कार्य करना सो धर्म है । आत्माका स्वभाव है दानना और 
उसके अनुरूप कार्य है मात्र जानना श्रर्थात्‌ रागादि विकल्प न करके मात्र जानना । सो भैया ! 
जब जानना मात्र ही धर्म है तब धर्मके पालनमे कठिनाई क्‍या ? जो उल्टा चले उसको तो 
कठिनाई क्या अज्ञानदशामे अ्रसम्भव ही है | हे श्रात्मन्‌ | तुम अखण्ड शुद्ध सत्ताक हो । देखो 
द्रव्यसे पृथकृभृत न कोई गुण है श्रौर न कोई पर्याय है। इससे तुम अ्रखण्ड हो और सभी 
द्रव्य ऐसे ही परिपूर्ण है । सो किसी भी द्रव्यका तुममे कुछ आता ही नही, इस कारण शुद्ध 
सत्ताक हो । श्रब देख लो उस द्रव्यका स्वरूपवृत्तिभृत श्रस्तित्व नामक जो द्रव्यत्व है. तद्भाव 
(ततस्यथ भावः तद्भाव द्रब्यस्य भाव द्रव्यत्वम) नामका गुण ही तो है | वह द्रव्यत्व क्या द्रव्य 
से पृथक्‌ रह सकता है ? नही रहता । तब द्रव्य ही सत्ता होगश्नो, स्वय ही होवो । 

ब्रितयात्मक़ श्रर्थ ही द्रव्य, गुण, पर्यायमे व्यवस्थित है--वह द्रव्यमे पाया जाता है, 
गरामे पाया जाता है तथा पर्यायमे भी पाया जाता है | भ्रथेके श्राशयसे द्रव्य, गुण तथा पर्याय 
तीनो अश हैं तथा श्रर्थ श्रशी है । जो भी जानते है वह अर्थ रूपसे ही जानते है । बिना अर्थके 
कुछ भी नहीं जाना जा सकता है । अपते निश्चियते इति अर्थ, जो निश्चय किया जाय वह 
श्र्थ है । तत्त्वार्थ सूत्रकार श्री उमास्वामी जी ने सूत्र कहा है-- अ्थ॑स्य” जो ज्ञान होता है वह 
श्र्थंका होता है । उस श्र्थको द्रव्यकी मुख्यतासे जाना जाता है, गुणकी भुख्यतासे जाना णाता 
है तथा पर्यायकी मुख्यतासे जाना जा सकता है । जब इन सबका आश्रय साथ रहे तब भी 
जानना अर्थका होता है । वस्तुमे ही जानना होता है, श्रवस्तुमे जानना नही होता है । अस्तु, 
जैसे गधेकी सीग तथा आकाशके फूल है । भेदनयसे गुणगुणी भाव है । गृणगुरीमे नानापन 
नही है । द्रव्य, गुण, पर्याय सत्तासे अ्रलग कुछ नही है । द्रव्यका नाम ही सत्ता है। जैसे 
से।ना है, उसमे पीतत्व सुबर्णका गुर है तथ्ग वुण्डलादि पर्याय है और सुवर्ण स्वय एक पुद- 
गल पर्याय है । यहापर एक बात और कहनी है, जब तुम अ्रचेतन पर्यायको द्रव्य बनाकर ही 
हृष्टान्त पेश करते हो तो एक उदाहरण हमारा भी मान लो, जिसमे मुक्तात्मा द्रव्य हो जायगा, 
केवलज्ञान गुण हो जायगा तथा मोक्ष पर्याय हो जायगी। क्योंकि घडा, वस्त्र, मिट्टी, सोनाके 
हरणोमे कोई रोक-टोक (रुकावट) नही आती है। हृष्टान्तमे समभानेके लिये तो दृष्टान्तके 
ही उत्तम रहेगा, लेकिन उसके केवलज्ञानादि गुरा मुक्तात्माको 
त्मा हुआ कैवल्य भाव तो कैवल्य स्वभाव ही श्रभेद मुक्तात्मा 


उदां 
लिए चेतन मुक्तात्मा तो और 
छोडकर और कुछ नही हैं । मुक्त 


गाथा ११० इेप६ 


कहला 7 । जो गुण गुणी है वह सत्ता ही है, इत दोनोंसे भिन्न नहीं है । 
वस्तु अपने रवभावमात्रसें है--मैं स्वभावमात्र ही हू । एक स्ववावमात्र वस्तु' 

स्वभावमात्र वस्तु है। ज्ञान होनेका स्थान आत्मा है लथा आत्मामे ही क्रोध होता है। लेकिन 
क्रोधका होना, यह आत्माका स्वभाव नहीं है। क्रोध केवल वर्तमान कालावच्छेदेत होता है 
तथा ज्ञान गआत्मामे त्रिकालावच्छेदेन होता है | क्रोधका होना ज्ञानका होना नहीं है। ज्ञानका 
होना ही क्रोधका होना नही है। मैं ज्ञानमात्र हू, क्रोधमात्र नही हू । भेद करते-करते एक पदार्ण 
का दूसरा पदार्थनही होता है, वयोकि एक पदार्थंकी अपेक्षा दूसरेके दो प्रदेश होते है--- प्रदिश्यत्ते 
उपविश्यते ज्ञायते” जिसके द्वारा उपदिष्ट जाय उसका नाम प्रदेश है । क्रोधका निमित्तके साथ 
अन्वयव्यतिरेक है । कमंणि सति भवति, कर्मरिण अ्रसति न भवति । क्रोधको निमित्तको ही सौप 
दिय। । एक दम्पति (पति, पत्नी) के दो बच्चे होवें या लडका तथा एक लडकी होवे तो उनमे 
आ्रापसमे इस तरह तय कर लेते है । लडका पतिका तथा लडकी पत्नीकी, तब वह उन दोनों 
पर प्रेम भी उसी तरह करते है । वह दोनोमे जुदे-जुदे बँटे हुएसे प्रतीत होते है तथा दोनो 
मे ग्रथक्रिया भी भिन्न-भिन्न होती है । अ्तएव हमें जिन-जिन बातोसे प्रयोजन सिद्ध हो वह 
तथ्य है तो क्रोध ज्ञानमय नही और ज्ञान क्रोधमय नही है, दोनो जुदे-जुदे है । एक त्रैका- 
लिक अभेदस्वभावसे दृष्ट होता है, उसका नाम द्रव्य है । जो भेदस्वभावसे त्रकालिक हृष्ट होता 
है उसका नाम गुण है तथा नियत कालसे विवक्षित कालावच्छेदेन हो वह पर्याय है। इन 
तीनोमे जो व्यवस्थित है उसे श्रर्थ कहते है। मुख्यतासे बहुत-बहुत जगह श्र्थंका वर्णान नही 
आता है, द्रव्य, गुणका वर्णन झाता है । द्रव्यको छोड गुणा तथा गुणकी छोड पर्यायें नही है 
तथा इन तीनोके ज्ञानसे श्रथंका अ्रनुभवन होता है । जो देखकर जाना गया वह गुण है । एक 
गुण अर्थ नही है। श्रर्थ स्थानीय द्रव्य है, यह कहा जाता है | अनुभवक्री दशामे पर्याय विपय 
नही, गृण विषय नही । अ्र्थकी ज्यादा टीका नहीं हो सकती है तथा द्रव्य व गुणकी व्याख्या 
विशेष हो सकती है, पर्यायकी और विशेष द्रव्यके बिना गुण तथा पर्याय नही है । 'द्रव्येषु 
ग्रोषु पर्यायेषु व्यवस्थितो<र्थ: तह द्रव्य स सत्ता श्रस्तु रवयमेव ।? द्रव्य गुण पर्यायोमे पाया 
जाता है | इसलिए द्रव्य सत्ता हो, स्वयं ही हो । 

यहा तक किया जाता है । द्रव्यका सत्‌का उत्पाद है या अ्रद्वतुका उत्पाद है। उत्तर- 
सतुत्पाद भी है व असदुत्पाद भी है। भ्रब सत॒का उत्पाद रहे व असत्‌का भी उत्पाद रहे, 
विरोव न रहे, इसको सिद्ध करते है। सत्‌को एक हृष्टिसे कहा है तथा असतक्रों एक दृष्टिसे 
कहा है । जो वस्तु है उसका उत्पाद दया ठथा जो नही है उसका भी उत्पाद क्या ? एवः 
50 कक सिद्ध करता है तथा दूसरा पर्यायाथिकनयको सिद्ध करता है । इसीको गाथामे 
कहते है--- 


कक प्रवचनसार ' प्रवचन 
एवं घबिह सहावे दव्व दव्वत्थ पय्जत्त्य त्थेहि । 
सद्‌ सब्भावरणिबद्ध पादुब्भाव सदा लभदि ॥१११॥ 
इस प्रकार स्वभावमे वर्तमान द्रव्य द्रव्याथिकनय व पर्यायाथिकनयकी अ्पेक्षासे सद्भाव 
व अ्रसद्भावमे निबद्ध प्रादुर्भावकों सदा प्राप्त करता है । द्रव्य जो है वह स्वभावमे कैसा है ? 
द्रव्याथिकनयसे सद्भाव निबद्ध है। पर्यायाथिकनयसे अ्रसद्भाव निबद्ध है। ऐसा द्रव्य विक्रास 
पर्यायको प्राप्त होता है । द्रव्य जो है उसीका उत्पाद कहा जा रहा है तथा जो नही है उसका 
भी उत्पाद कहा जा रहा है। जैसे आत्मद्रव्य अनादिसे है, किग्तु वह समय-समयपर अनेक 
पर्याये बदलता रहता है, 'है” वही एक, यह द्रव्यका उत्पाद हो गया और कोई आत्मा तिर्य॑च- 
गतिमें था वह वहांसे मनुष्यगतिमे भा गया तो यहाँ मनुष्यगतिमे मनुष्यपर्यायका नवीन 
उत्पाद हुआ्ना है । यह श्रसत॒का उत्पाद हो गया । लेक्नि द्रव्याथिकनयकी अपेक्षा आत्मा जो 
पूवमे था वही श्रब है | यहाँ एक द्रव्य जो था वही नया रूप लेकर बन गया तथा दूसरा द्रव्य 
को आश्रय करके ऐसी पर्याय नही होते हुए भी बन गई । यहाँ इस तरहसे भाव आया, सदु- 
त्पाद तथा असदुत्पाद । तब उत्पाद तो सत॒का ही होता है, श्रसत्‌का उत्पाद होता ही नहीं 
है । उन सब पर्यायोका नाम ही द्रष्य है, वयोकि द्रव्य अनेक पर्यायोका उत्पाद करता है या 
उत्पादको प्राप्त होत। है । 
ग्रभेद वस्तुके भेद श्राशयवश होते हैं-- यथार्थमे यहाँ मूलमे कुछ भेद नही है किन्तु 
नय (द्रव्याथिक और पर्यायाथिक) लगाकर सत्‌ असतूका उन्पाद कहना पडा है। किसी आाल- 
मारीमे चार पुस्तकें रखी हैं । वह कपडेसे ढकी होनेसे दृष्टिगोचर नही होती है । वहाँ उनका 
उत्पाद नहीं किया गया है, किन्तु द्रव्याथिकनयसे उनका उत्पाद तो है ही । केवल रूपमुखेन 
कोई वस्तु नही जानी जा सकती । जैसे एक पका श्राम है, उसका बिना जिद्वाइन्द्रियके द्वारा 
स्वाद नही जाना जा सकता है ।' तब उसको रसमुखेन जानना होगा । उसे केवल पर्यायमुखेन 
नहीं जान सकते । द्रव्य गुर पर्याय सत्‌ है। यह सब एक एक उपलक्षरा है | जब द्रव्याथिक 
हृष्टिसे देखा तो सत्‌ उत्पाद है तथा पर्यावाथिक दृष्टिसे देखा तो श्रसत्‌ उत्पाद है । यह द्रव्य 
जैसा-जैसा भी ऊपर कह चुके हैं उस-उस प्रकारसे समस्त भ्रकलकका लाछन (चिह्न) है। 
श्र्थात्‌ एक अभेद वस्तुको भेदकर सम्पूर्ण चर्चा (प्रकरण) चल रही है । प्रयोजनवश द्रव्यको 
लाड्छित कर रहे है । यह द्रव्यके समभनेके लिये दोषोकों बता रहे हैं । ०8 श्रौर अवगुणो 
के मध्यकी बात है । द्रव्यको चिह्नित कर रहे है। उसकी सभी विशेषतायें बता रहें है । 
ः द्रव्यका सही लक्षण यहाँ दर्शाया गया है। इस प्रकार यह निर्दोष दोष लगाया है । 
विशेषता यह है कि दोप भी लगाया है वह भी निर्दोष है । श्रवलक, कलकसे रहित यह लाछन 
है, क्योकि कलक वाला कालिमा [मलेपनसे) युक्त होगा । वह द्रव्य समरत रूपसे अ्रनादि 
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निध्न है । जिसव न श्ादि है और न अन्त है। वह स्वभांवमे प्रादुर्भादकों प्राप्त होता है । 
परिणामका भर्थ उत्पाद व्यय ध्रौव्यका होगा है तथा परिणशमनभे भी यही वात आती है तथा 
द्रव्यका स्वभाव कहने पर भी उत्पाद व्यय एवं भ्रौव्य जाहिर होता है । उत्पाद अस्तत्तका भी 
होता है । बह प्रादुर्भाव विकार प्रकट करता है । वह द्रव्यकी भ्रभिषेयतामे द्रव्यके लक्ष्यसे देखो 
तो सतका उत्पादक है। जो द्रव्य है वही विकासमे आया तथा उसीका उत्पाद हुआ, यह सत्‌ 
निबद्ध प्रादुर्भाव है तथा पर्यायको देखनेते असत्‌का उत्पाद प्रतीद होता है । यह यकायक नया 
नही बन गया अथवा यहां नवीन द्रव्यकी उत्पत्ति हो गई हो, यह नहीं है। आधारपर दृष्टि 
रखकर, नही कहते है तो असदुत्पाद हो याने नई बात बनी है । उसी असदुत्पादमें द्रव्याभि- 
घेयत्तामे सत्‌ है तथा पर्यायाभिषेयतामे असदुत्पाद है। द्रव्यकी अ्रभिधेयतामे सत्‌का उत्पाद 
होता है । 

जिस समय द्रव्य हो अभिधान किया गया तथा द्रव्य ही चचित किया गया जहाँ अ्रस- 
दुत्पाद है वह सब पर्यायोकी ही चर्चा है। अ्रगर द्रव्यका दशेन होता है बहा कहो सत्का 
उत्पाद होता है, जहाँ पर्यायका दर्शन है वहाँ कहो श्रसदुत्पाद ही है । यहाँ द्वव्यहृष्टिको स्थान 
ही नही है ,किन्तु द्रव्यकी गौणता है । पर्यायकी मुख्यता तथा द्रव्यकी गौणता है । पर्यायकों 
देखकर ही बोलता जायगा तब यहाँ अ्रसदृका उत्थाद किया जायग। । अन्वय शक्तियोका न तो 
उत्पाद है और न विनाश है | वह अन्वय शक्तियाँ एक साथ प्रवृत्त भी होती है । वह द्रव्यको 
सिद्ध करने वाली है, द्रव्यको ठीक ढगसे बताने वाली है। उन गुणोके दर्शन द्वारा पर्यायोंका 
सक्रमण कर दिया । प्रभव और भ्रवसान जिनका लाड्छन है ऐसी पर्यायें उत्पन्न होती हैं 
और विलीन होती हैं | वह पर्यायें क्रमप्रवृत्त होतो है, किन्तु 'क्रमप्रवर्तत भी उनमें पाया जाता 
है । इसका अर्थ है कि वह युगपत्‌ प्रवर्तेन नही है । इसके बाद ही वह होती हैं । तात्पर्य 
मात्र इतना है सब पर्याय एक साथ नहीं होती है। एक समयमे एक ही पर्याय होती है । 
किन्तु द्रव्यमे गुण योगपद्य प्रवृत्त होते है। द्रव्य सिद्धि चलनेपर गुणोका अ्रक्रम प्रवतन, 
योगपद्च प्रवर्तन होता है । भिन्न-भिन्न समयोमे जिनका विकास होता है उन पर्यायोंमे उत्पादन 
कर दिया । योगमपद्य प्रवर्तेत हो यह तो द्रव्यका निष्पादन करने वाली शक्तियाँ हुई तथा 
व्यतिरेक व्यक्तियाँ पर्थायकों निष्पन्न करने वाली है । 

पदार्थोका विष्कम्म विस्तार द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी श्रपेक्षासे देखा जाता है-- 
पदार्थोको द्रव्यदृष्टिसे देखा जाय तो श्रनत शक्तियोका पिण्डे है । क्षेत्रकी श्रपेक्षासे देखनेपर इतने 
प्रदेशात्मक है, यह कहना होगा । वह तीन तरहसे जाना जाता है--न्ेत्रहृष्टिसे एक प्रदेशी, 
असख्यात प्रदेशों और ऋनत प्रदेश वाला है । पुदूगल सख्यात प्रदेशी, अ्रसख्यात प्रदेशी और 
अनत प्रदेशी नही है। यह तो दृष्टिसे छेत्र अपेक्ष॥। व्खकर सोच | कालदृष्टिसे देखनेपर द्रव्य 
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अ्रनत परयायात्मक हट मोर भानहएिनगे दलोपर एक रवधाववृक्त ही है । जैसे यह एक चीवी 
है, इसके चार पैर है । द्रग्यहर्सि उसे इतनी श्राकार-प्रकारकी तथा इतनी लम्पी-तौरडी है, 
इस तरहके काठवी या पीतल झादियी है, यरह कहना होगा | क्े्रहष्टिसे चौड़ी इतना स्थान 
विशेष घेरे है, एस तरह कहना होगा । कालहृष्टिस कहेंगे यह चौकी इतने समयकी पुरानी है 
या नवीन है अथवा दीगं-शीर्ण हो चुकी है। भावदष्टिसे शक्ति मात्र देखनेमे आयेगा । द्रव्य 
श्स तरह चार प्रकारसे निरखा जाता है । कौनसी दृष्टिसे देखें जिससे हमारा प्रयोजन सिद्ध हो 
जाय या सहायता मिले तो वह भावदृष्टि है। चैतन्य स्वभावमय ही श्रात्मा है और उसके वाद 
श्रात्मा अनंत्त गुणोका पिण्ड है, जिससे कतृत्ववुद्धि हटानेमे मदद मिलती है | अन्वय गक्तियाँ 
द्रभ्यका निष्पादन करने वाली है | यहाँपर द्रव्य, क्षेत्र काल और भावमे से द्रव्यका ग्राश्रय 
लेना है । पदार्थ श्रस्तिकाय झ्रादिमे पदार्थ आश्रय लेता है और वाकीकों तिरोहित कर देते हैं । 
तव हम द्रव्यहश्टिसे बोलें तो सतबा उत्पाद हुआ । यह सझ्भाव निवद्ध कहलाया तथा उसका 
विकास हुआ कहलाया। 

ब्रव्यदृष्टिसे जो था वही पंदा हुआ, पर्यायहृश्सि जो न था वह पैदा हुआ--जैसे सुवर्ण 

है, वह पीला है । उस सुवर्साक़ा दस्तवन्द या इमरतोीके चूरा (कडा विशेष) बनवाये । उसमे 
सत्‌का उत्पाद है या अ्सत्‌का ? द्रव्यदष्टिसे देखनेपर सत्‌का उत्पाद है श्रीर पर्यायहृष्टिसे विचार 
करनेपर दस्तवन्द आदि असत्का उत्पाद है। जब सुवर्ण ही कहा जाता तब पर्यायदृष्टि गौर 
हो जाती है, वयोकि सुवर्ण पर्याय जव तक हम हैं त्व तक जिन्दा रहने वाला है । उत्पत्ति 
ग्रौर विनाणसे रहित' शब्द नही दिया है, किन्तु जब त्तक वह सुवर्ण है तव तक उसकी अच्चय 
जीवित शक्तियाँ है । जो देखा गया वह सीधा इन शब्दोंके हारा जान लिया गया है। कभी 
प्रभवावसान उनका होता ही नहीं । यह सिद्ध न हो, इसलिए हेमसमान जीवित कहा । जब 
तक सुवर्ण है तव तक जीवित रहने वाली शक्तियाँ है। अ्रगर उन शक्तियोको कहे हटो तब भी 
क्या वह इस कहनेसे श्रलग हो सकती हैं ? वही । पीला रहना सुवर्णाका गुण है । किसी दृष्टि 
से न पीला ही गुण है और न सुवर्ण ही गुण है। क्योकि पीला कहना जो गुणा है वह इम- 
रीके कडोमे है। सुवर्णंके दस्तबन्द, करदोनी, इमरतीके चूरा, कर्णफुल, शशिफूल, गलेका 
हार, बालिया, छन्निया ग्रादि कई गहने वदल-बदलकर बनवाते जावे, और उसमें टाका भी 
हेगा, किन्तु सुवर्शंका गुण जो पीलापन है वह दूसरे रूप नही बदल सकता । 
वह सुवर्ण नदियों, जमीनके अन्दर, नालियो और राख झादिमे पडा रहनेपर भी अपने गुणको 
नही छोडता है। उन शक्तियोके द्वारा व्यतिरेक जो शक्तिया है वे पर्याय तक ही जीवित है । 
दस्तवन्द तभी तक जीवित है जब तक वह है। फिर दूसरी पर्याय श्रर्थात्‌ दूसरा गहना घडा 
ऊानियर उस नामको पा लेता है। इन पर्यायोके समान जीने वाला यह क्रम प्रवतंमान है। 
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सुबर्णके द्वारा जो आभूषण बनने वाला हैं वह एकदम प्रकट नही हो जावेगा । लेकिन द्रव्यके 
गुण एकदम प्रकट हो जाते है। सतृभावनिबद्ध ही प्रारर्भाव है अर्थात्‌ सत्से सहित ही पर्याय 
की उत्पत्ति है तथा वह सत्तामे ही रहने वाला विकास है। अभेद कर दिखाया है, भ्रसदूका 
उत्पाद नही है। यह न होने योग्य काये नहीं किया गया। यह सत्‌ निबद्ध ही कार्य 
फिया है । 

शब्दोंसे श्रात्माका सुधार बिगाड़ नहीं--अगर किसीने गालियाँ दी तो ये गालियाँ 
देना श्रात्माका काम नही है और न शरीर ही दे सकता है, वंयरोकि शरीर पुदूगलका पिण्ड 
है ओर न वह भाषाका ही काम है । तीनो जुदा-जुदा परिणमन है । अगर यहाँ किसी देहाती 
श्रनपढसे कोई डेमफूल' कहे तो वह नहीं समझ सकेगा । उसी तरह इगलेडमे किसीसे 
'मिथ्याहृष्टे' कहा जाय तो वह भी उसका मतलब नही समझेगा । तब भाषाके द्वारा बोला 
हुई गाली भी कुछ श्रनिष्ट नही कर रही है । किन्तु चारित्र गुणका ही ऐसा प्रवर्तत चल रहा 
है, अपनी रुचि माफिक मान रखा है। अ्रमुकने मेरा यह श्रपकार किया, यह गन्दे शब्द कहे, 
इनके द्वारा मेरा अपमान हुआ आदि । यह सब स्वय विचार करनेसे ऐसा मान लिया है, 
किन्तु वह इस रूपसे नहीं है। कोई किसीसे लुच्चा कहे तो लु चन केशोका किया जाता है । 
इतनी शुद्ध अवस्था होनेके लिए वह कह रहा है। लफग/ श्र्थात्‌ लफ गये हैं श्रग जिसके, 
इस तरहका वह नम्र पुरुष। घीट -धघिया. तिष्ठति इति धीष्ठ: !” स्थिर है बुद्धि जिसकी 
वह हुआ घीट पुरुष । यथार्थमे सुनने वाला गालियोका रूव्य निर्माण करता है। अगर कोई 
किसीको लक्ष्य लेकर गाली देता भी है तो वह शरीरसे चिपकती नही, आात्माका कुछ अहित 
करती नही, किन्तु वह तो कर्मकि बन्धन शिथिल करनेका एक उपाय हाथ लग रहा है। उस 
सस्वन्धमे सोचना शुरू कर दें, जब तक यह शरीर है तब तक अनादिकालपे दूसरोके द्वारा 
इसकी निन्‍्दा हो रही है, गालियाँ मिलती है। मुह पर निन्‍द। नहीं करता कोई तो परोक्षमें 
वह भरपेट निन्‍दा करता है । दूसरोमें खिल्लियाँ उडाई जाती है। इस निन्दासे नेता, सेठ, 
विहानु, त्यागी, भुनि भी नहीं बच सकते । इसलिए गालियाँ देने वालेका बुरा विचारनेकी 
जर्गह स्वयक्ते कर्म-कलकोको हटानेका उद्यम क्‍यों न किया जाय ? 

प्रश्न किया गया कि अ्रसत्‌को सिद्ध किस कारणसे किया जा रहा है तव समाधान 
करते है, चिन्तित मत होश्रो किन्तु यह सत्‌ निवद्ध ही हैं। क्योंकि अचानक कोई कार्य नही 
होता है। जिसका मूल नहीं है वह क्‍या बनेगा ? पहनेसे जरूर कुछ था अर्थात्‌ पुद्गल स्कन्धों 
तथा जीव द्रव्यके मेलसे मनुष्यादि पर्याय प्राप्त होती है । 

संपत्ति ६ घिपत्ति भी प्रश्निप्रायकी कल्पना है--मानलो १०० ), ६१०००) या और 
भी अधिव का घाटा आया तो क्या विपत्ति ऋ7ई ? विपत्ति देवज़ जो मिथ्या आशय बना रखा 


६४ “वचनसा प्रवचन 
उसकी है। जिसका जगा गतत रही चार बनता हैं £ हें बैसी ही चिपत्ति मानकर दु झी 
होता है । प्रगर वोई दब लक विशी शहरसे : २-४ मील गाठ पर जाने वाला हो, जाते समय 
विसीने श्रचानक वाह दिया, रारतेंमे अमुक स्थानपर बडके ऊपर होता (भृत-प्रेतादि) रहता है, 
जिसके बड़े-बड़े दांत, नख है ।' यह सुनकर बालक भयभीत हो जाता है या तो उसका जाना 
श्रसंभव हो जायगा या फिर रास्तेमे डरता हुआ हौआवा चित्र दिलमे दसाये ६ए जावेगा । 
इसी तरहका दुःखका चित्न स्वयं बना रखा है। श्रात्माको क्या दुःख होता है, शरीर पौदय- 
लिक है उसका भी कुछ नहीं विगइता । जिस तरह देवकूफके सिरपर अनेकों फजै्तें (दुःख) 
लगी रहती है, यही दशा श्ज्ञानमे प्रत्येककी हो रही है । जिन्होंने अपना आशय टीक बना 
लिया है, वह नरकमे रहते हुए भी दुख नही मान सकते तथा स्वर्गके वैभवशाली सुखोंमें 
मदोन्मत्त नही हो सकते । फिर मनुण्य व्या कम विवेकवान्‌ है ? फिर क्यो दिन-रात परिश्रम 
करता दिमाग जुटाता रहता है जो भी कुछ हो रहा है वह निभित्त और नैमित्तिकतासे हो 
रहा है । भाव जिस तरहका बनाया वैसा निमित्त आ्राश्रय हो जाता है। फिर भी वाह्यका 
परिणमन वाह्ममे है तथा श्रन्तरज्का परिणमन अन्तरज्भमे है।., | 
द्रष्य परिणमनशील है श्रतः सदुत्पाद ब श्रसुदुत्पाद दोनो सही बातें है--सत्‌ था 
ग्रसत॒का उत्पत्तिका विषय चल रहा है। जब किसी पर्यायपर लक्ष्य विया ता है तब 
श्रसदकी उत्पत्ति कहना होगा तथा जब मूल द्रव्यपर ही - लक्ष्य रखा जायगा उस समय सदृ 
की उत्पत्ति ही कहना होगा । वेवल जब दरुवर्णको कहेंगे तब सदृका उत्पाद कहना होगा तथा 
उसके बने हुए श्राभूषण उसकी पर्याय कहलाबेंगी । व्यवहारभे भी बनावटी चीजको, ने 
पुरुष, स्त्रीको, बालकको जो कि कपडोंके बनाव-ठनावसे सुसज्डित है, विचित्र-विचित्र झाभू- 
पणोको धारण किये हुए है उसे मनुष्य कह देते हैं । श्राज तो आप बहुत बन रहे | वाह क्‍या 
कहना तुम्हारी शानका ? तो यहा भी प्रकट होता है कि मूल चीज कुछ और है विन्तु उस 
पर मुल्लमा (कचरा या पलस्तर) चढाया गया है ।, यह सब पहलेका ही रूप बदल .रहा है है 
सतकी उत्पत्तिपर दृष्टि रखना यह द्रव्याथिक नय है। इसके विपरीत जब पर्याय लक्ष्यमें 
भ्राई तब श्रसतका उत्पाद कहना होगा । उत्पाद झौर व्यय ही है चिन्ह जिनका, इस तरहकी 
बहु पर्याये उत्पाद और विनाशके विना नही जानी जा सकती हैं । ऐसी पर्यायवत व्यतिरेक 
व्यक्तिया ही भिग्न भिन्‍न विकास हैं तथा व्यक्त (परगट) हो गया है पर्यायका निष्पादन जिसमे 
इस तरहकी वह अवस्था विशेष है। इन विकासोसे ही पर्याय बनता है । जब पर्यायकों गौण 
किया तथा द्रव्यको मुख्य किया तब सत््‌ प्रधान रहेगा तथा पयध्य गौरा रहेगी आल 
रामय ध्यान नही देकर पर्यायका ही वर्णान करेंगे उस सर पर्याय ही पर्याय चजर ह | 
समय सतका उत्पाद हुश्ना या असत्‌का ?-पर्यायकों देखनेपर असत्‌का उत्पाद हुआ तथा, 
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जब जो था वही उत्पन्न हुआ, यह सत्‌ ही रहा । जब अगद अर्थात्‌ (सुवर्ण आदिके आभूषण) 
श्रादि ही पर्यायें होवें, उस समय पर्यायें बोलनेपर रुवर्शको नहीं जागा, किन्तु गुबर्ण तथा 
उसके बने भ्राभूषण व्यतिरेक विकास है । जितने आशभूपरण बने वह पूर्ब-पूव॑क पर्यायोकों मेट 
क्र बनते गये । 

वस्तु प्रति क्षण एक पर्यायमात्र है--अगर हम वस्तुवरणंको देखने लगें तो पर्यायका 
व्यतिरिक विकास ही नजर आवेगा । वह क्रमसे प्रवृत्त हुईं । अगर यह न हो सऊ तो सोनेदी 
डली लानेपर उससे शरीरमात्रको स्पर्श करनेसे दस्तबन्द, बाज़ूबरद, लल्लरी, तिदानी, गोप, 
ठुसी, गुज्ञ, करदोनी (तागडी-कमरसूत्र) श्रादि बन जाना चाहिए तथा सुबर्णाकार (सुनौर) को 
भी काम नही करना पडेगा जिससे उसकी रोजी मारी जायगी । अगदादि पर्यायोका निष्पादन 
करने वाली पर्यायें ही है। सुवर्णके विकासने दस्तबन्द, कर्णफूल, शीशफूल, छन्निया, चूरा 
आदिको ही उत्पन्न किया । इस सुवर्णके विकासने ऐसा बनाया, किन्तु दस्तबन्द, मुरकिया, 
भेला, उघरकना, बालिया, बिजली, काँटा आदिने क्‍या बनाया ? जो परिचायक है वह उत्पा- 
दक है तथा परिचयमे झाने वाला उत्पाद्य है । तो इस सुवर्णंके विकासने पर्यायकों बनाया । 
जैसे अपनी अगुलीको गोल-मटोल, टेढी झादि करो तो वह सब शअ्गुलीकी दशाये होगी, वह 
अगुलीसे भिन्न नहीं होगी । भिन्न-भिन्न पर्यायोके विकास द्वारा गौरा हो गया है सुवर्ण, इस 
तरहका वह पर्यायोमे भी वही मूल शुद्ध रूपको भलकाता हुआ प्रकट कर रहा है। उसमे 
किसी तरहकी विवर्णाता नही आ सकती है । 

पर्यायबुद्धिके परिशमन विचित्र होते है--इस सम्बधमे वर्तमान अवस्था अत्यधिक 
शोचनीय हो रही है । एक तरफ गरीत्र जनता गरीबीसे तडफ रही है | यहाँ तक कि भूखकी 
वेदना न सही जानेपर बच्चोके दुःखसे विह्लुल होकर पति-पत्नी तथा चार बच्चोको पति 
रोटियोमे शखिया (जहर) मिला स्वय खा जाता तथा बच्चे स्त्री भी खाकर सदैवको मृत्युकी 
गोदमे सो जाते है । इसके विपरीत घनवान मनमाना सुनाफा उठाकर, घुसखोरी करके मन- 
माना मुनाफा उठा रहें है। सहारनपुरके बारेमे ही सुना था कि किसी प्रमुखने यह सूचना दी 
अगस्त १६५८ में कि ४-५ दिनमे गलल्‍ला महगा होगा । तब उनके परिचित व्यापारीने ५००० 
बोरी गेहुका स्टाक कर लिया । इस तरहके झोर भी अनेक उदाहरण खोजनेपर मिल जावंगे । 
धनवान या पैसे वाले कहे जाने वाले मन माफिक जेवरात बनवाकव्र पहिनते है तवा बड़ 
कपडे जिनमेसे शरीरकी आभा दिख जाय, उन्हें पहिना जाता है। वह कपड़े भी एप! ए 
पहिगे जाते है कि दूसरे प्रणसा करें | लेकिन जितनोके द्वारा वह प्रशसा नहीं मिलनी - 
जब कि उससे ज्यादा अनेकोके द्वार; निन्‍्दा होतो होगी तथा दीन गरीब भूखोकी आहे 
वर ऋशुपात उगलती होगी । वया उनके मनमे इतनी निर्देयता सवार हो चुकी ? उनके पालन- 


है 


मे “वचनसार प्रवत्नन 


पोपरके वातावरए से लेबर श्राज तक वह इस योग्य बन गये कि दुख जानना उनकी सामय्थय 
के बाहर हो गया । ग्राजदी महगाईमे गेहू ८०) रू०, ६० ) रु० मन श्रौर चावल ८०) रु०, 
६०) रु० मन बिक रहा है | इस समय गरीब मानव या साधारण परिस्यितिका व्यक्ति परि- 
वारके भरशा-पोपणामें भी कुटाई करता है। धनवानोका प्रभु उनकी आत्मामे ओोमल हो 
गया। उन्हे कंसे कह देवें, वह आत्मदेव प्रभुकी खबर लेते होंगे । उन्हे तो सुननेमे हो मजा 
लेना है तथा सुनाने वालेकी सूरत देखनेमे ही सब कुछ समझ लिया है त्था जिस सोने झादि 
के जेवरात बतवाये श्रौर उसकी दुर्दशा न करके शोभा प्राप्त करना चाहो, किन्तु हो रहा है 
इसके विपरीत । वह सोना, चाँदी आदिका जेवर आज बननेपर कुछ दिनमे ही एक झुययेके 
वारह झाने या दस आने मूल्य कठिनाईसे पा सकता है । यह तो ठीक है कि भ्रगर यह भी न 
किया जावे तो मजदूरीकी मजूरी ही नहीं मिल सकेगी । अगर आ्राभूषणोको दिखानेका भाव 
नही होता तब उन्हे इतने चटकीले-भडकीले बनवाकर सादा कडा मात्र ही क्यो नही पहन लिया 
जाता ? आजका त्यागी वर्ग भी कुछ मनचला वन गया । जो कि मलमलके धोती दुपट्टो आदि 
बहुमूल्य कपडोके द्वारा समाजमे अपना आदर्श उपस्थित करते हैं। यह बात सभीमे न होकर 
थोडोंमे होनेपर भी सवके लिए दोषकारी बन जाती है । ऐसी अवस्थामे वह दूसरोको धन 
वभवसे मुख मोडनेका उपदेश देवें तो उसे कौन अ्गीकार कर लेगा ? 

विकल्पोके श्रावरणने स्वभावका घात कर लिया-- एक समयकी बात है कि मुझे 
घर वालोने बन्चनरूप गुज साकर व भअन्य चीजे पहननेकी कहा। हमने काफी मना किया, 
लेकिन वह नही माने, क्योकि उन्हे तो शोभा रखनी थी। यह भावना घर करे बैठी थी। 
तब हमने कहा कि अगर ऐसी ही बात है तब इस गुजको हाथमे लेकर चलते हैं जिससे सभी 
देखते चलेंगे | तब उन्हे भी मालुम हो जायगा कि अमुकके घरमें गुज साकर आदि हैं । यह 
विकल्ए-ब्रधनस्वतत्र विचरने वाले चेतनको कैसे सह्य हो जाता है ” चेतनकी शक्तिपर ज्ये 
ग्रावरण डाल रखा है वह व्यक्त हो जाय तब मोक्ष पाना दुर्लभ नही रह सकता | 

जिसने पर्यायपर ही ध्यान दिया तब सुवर्ण (हेम) गौण हो गया । सुवएके समान - 
जिन्दा रहने वाली शक्तियाँ शौर ग्रुण हैं । उन्हें गौर करनेसे मूल द्रव्यको किस तरह कहा 
जायगा ? पर्यायदृष्टिको गौण कर दिया तब द्रव्यदृष्टिपर प्रधानता रहेगी एव जब ब्रव्यहृष्टिको 
गौरा कर दिया जावेगा तब पर्यायकी मरुख्यता रहेगी, यह दोनो अपनी-अपनी विशेषतायें ब्ता 
रहे है । पर्यायदृष्टिमे रहनेपर अ्रसत्‌का उत्पाद स्वीकार करना पडेगा । दस श्रपेक्षासे जो न था 
वहीं वन रहा, यह वर्णन असत्‌का हुआ और जो था वह बना, यह वर्णन सत्‌का हुआ । जैसे 


सुबरो । हा के 
इसी तरह श्रात्मापर भी घटाया जा सकता है। जैसे कोई आत्या देवगतिमे था। 


गाया १११ ३६७ 


वह वहसे चयकर मनुष्यगतिमें आ गया। यह चेतनक्री ही दशा है लेकिन पर्थायकी अपेक्षा 
देवसे मनुष्यपर्याय प्राप्त की तब मनुष्यपर्याय कहना पडेगी । यहाँ एक पर्यायका व्यय हुशा 
तथा मतुष्यका उत्पाद हुआ । तब असदका उत्पाद हुआ कहलाया । किन्तु जब हम पर्यायको 
दृष्टिमे न रखें और द्रव्यको (आत्माको) लक्ष्ममे लेवें तो वही आात्मद्रव्य है. जिससे सदृका 
उत्पाद हुआ कहलाया । इस तरह सतका उत्पाद तथा श्रसदृका उत्पाद दोनो बातें सिद्ध 
होती हैं । 

द्रव्यमें पर्याथें उन्सग्न निमग्न हो जाया करती है-पर्यायकी विवक्षामे अ्रसदुकी 
उत्पत्ति मानी गई । जिसे दूसरे शब्दोमे पर्यायकी अभिधेयतामे असदुत्पाद कह सकते है । यह 
भी द्रव्यका व्यतिरेक विकास है। जिन्होंने पर्यायोका निष्पादन किया तथा दूसरी आओ्रोर द्रव्य 
भी साथमे अपने सच्चे सही रूपको लिए हुए है । “निष्पन्त उत्पन्त', इनमे थोडा अन्तर हो 
जाता है । निष्पन्नमे कुछ उत्पाद होने पर भी जो दृष्टि शिथिल रहती है तथा एक सिद्धि 
करनेकी दृष्टि बनी रहती है । किन्तु कुछ भी नही है, उसे खडा कर देना उत्पाद है। उन 
व्यतिरिक विकासोमे जो पर्यायोका निष्पादन किया था वह गुणोसे जुदे है, वे प्रदेशसे जुदे होकर 
नही रहते है | भेदविवक्षामें पर्यायें योगयद्य प्रवृत्तिको प्राप्त करके रहते है । दृष्टान्तमे एक समय 
की अनेक पर्यायोको लेना चाहिए । वह सब एक साथ ही है । एक गुणकी अनेक पर्यायें एक 
साथ नही होती है । वह पर्याये जितनी है उनका उत्पत्ति आधार भी सोचे, वे पर्यायें गुणके 
विकास है । यह सोचनेपर गरुणपर हृष्टि गई वह अन्वय शक्तियोको छोडती नही है। इस 
कारणसे उन विकासोने पर्यायोको द्रव्य रूप कर दिया अर्थात्‌ वह उनसे भिन्‍न नही है, किन्तु 
द्रव्य-रूप ही है । सुवर्णंके श्राभूषण बनें । वह विकासको प्राप्त हुआ है । वह क्‍या सुवर्णसे 
पुृथक्‌ है अथवा सुवर्शारूप ही है ? दस्तबन्दको, छन्‍नको सुवर्श[रूप ही तो किया है । वह सुवर्णो 
अलग नहीं बैठा है । 

इस गाथाके विवरणमें यह कहा गया है कि जब द्रव्य ही विवक्षित होता है, पर्यायें 
विक्षित नही है तब उत्पाद व्ययरहित, एक साथ प्रवृत्त होने वाली, द्वव्यकी निष्पादिका 
भन्वयशक्तियोके द्वारा उत्पादव्ययलाड्छित, क्रमप्रवुत्त पर्यायकी निष्पादिका उन उन व्यतिरेक 
व्यक्तियोका संक्रमण कराते हुए द्रव्यका सद्भाव निबद्ध ही प्रादु भाव (उत्पाद) जानना । जैसे 
कि जब हेम ही विवक्षित है, अज्भदादि पर्यायें नही तब हेमके समान (जबसे सुवर्ण है तभीसे 
व जब तक सुवरं हैं तब तक) जीवित रहने वाली, एक साथ प्रवृत्त, हेम (सुवर्ण) की निष्पा- 
दिका अन्वयशक्तियोके द्वारा ऋद्धदादि पर्याय समान (जब तक जो पर्याय है तभी तक) 
जीवित रहने वाली, क्रमप्रवृत्ति, अज्भदादि (बाजूबंद आ्रादि) पर्यायोक्ी निष्पादिका उन उन 
व्यत्तरिक व्यक्तियोका सक्रमण कराते हुए सुबर्णंका सद्भाव निबद्ध ही प्रादुर्भाव है । 


रेटद प्रवचनसार प्रवचन, 


इसी प्रकार पर्यायप्रधान श्राशयका विलास देखो--जब पर्याये ही विवक्षित होती हैं, 
द्रव्य विवक्षित नही तत्र उत्पाद व्ययचिह्लित, क्रमप्रवृत्त, पर्यायकी निप्पादिका उन उन व्यत्ति- 
रेक व्यक्तियोके द्वारा उत्पाद व्यय वजित, एक साथ प्रवृत्त द्रव्यकी निष्पादिका भ्रन्वय शक्तियों 
का सक्रमण कराते हुए द्रव्यके अ्रस:द्भावनिबद्ध ही प्रादुर्भाव है । जैसे कि जब अंग्रदादि पर्यायें 
ही विवक्षित है, हेम नही, तब अ्रगदादि पर्यायोंके समान (पर्यायके काल बराबर) जीवित, 
क्रमप्रवृत्त, अग्रदादि पर्यायोकी निष्पादिका, उन-उन व्यतिरेक व्यक्तियोके द्वारा हेम समान 
जीवित एक साथ प्रवृत्त, हेमकी निष्पादिका अन्वयशक्तियोको सक्रान्त करते हुए सुवर्णाका अस- 
ख़ाव निबद्ध ही प्रादर्भाव जानना । 

तात्पर्य यह है कि जब यह सोचा कि वही वरतु तो निष्पन्न हुई जो थी, इस हृष्टिमे 
सीतृका उत्पाद समझा गया व जब यह सोचा कि नई बात हुई जो पहिले न थी, इस हृष्टिमे 
असतृका उत्पाद समझा गया । 
] श्रहुद्धारकी बर्‌ से दूर रहना ही ठीक है--शास्त्रोमें कतृवाच्य तथा कर्मवाच्यमे से 
कर्मवाच्यको ही प्रधानता दी जाती है । उसी तरह लोकमे भी कतृवाच्य और कर्मवाच्यका 
प्रयोग होता है । जब कहा जाता है, मैं समभाता हू 'तब कतृ वाच्य हुआ और जब कहे! मेरे 
द्वारा समक्ाया जा रहा है, यह कमंवाच्य हुआ । इन दोनोमे विशेष अन्तर है। कतु वाच्यमे 
मैं? पनेका अरहकार भरा हुआ है । कर्मवाच्यमे कर्मभूत वस्तु अपना काये कर रहा है, वहाँ 
कर्ता निमित्त है जो कि अहकारकी बू से काफी दूर है। 'मैं पुस्तक लिख रहा हू' और भेरे 
द्वारा पुस्तक लिखी जा रही है” यहाँ पहले वाक्यका प्रयोग अहकारकी चूरतासे प्रकट किया 
जा रहा है और दूसरा वाक्य श्रन्तरगकी प्रेरणासे प्रेरित होकर रहा है! ध्वनित हुआ, उसमे 
वह अपना निमित्तमात्र बता रहा है भ्र्थात्‌ मै तो कुछ नहीं लिखता हू । किन्तु जो [ूव॑के 
प्रचलित शब्द है उनन्‍्हीका सग्रह कर सेवारूपमे आप सबके समक्ष उपस्थित हो रहा हू । भ्रगर 
आपको हिंतप्रद सामग्री ही ग्रहण कर लेना तथा अन्यपर ध्यान नहीं होना, यह भाववाच्य 
नम्नताको द्योतित करता हुआ सरलता ज्ञापित कर रहा है । कतृ वाच्यमे सम्बंधको ढीला करने 
की गुजाइश कम है जब कि कर्मवाच्यमे सम्बंध, सयोगमे रंगनेका पूरातया भाव जाहिर नहीं 
होता है ।' इसी तरह सभीके बोलचालमे इसी प्रकारकी भाषाका प्रयोग हीता है । इसमें भी 
कर्मंवाच्यके प्रयोग अधिक होनें से ज्ञानहप शब्द निकलते हैं, किन्तु जहाँ ह अपने को 
'मुख्यतासे कहनेका आशय होता है वहाँ कतुवाच्यका प्रयोग होता है। जैसे मैं खधुके 
काम करता हू” यहाँ तत्त्व नही ग्रहण किया जा रहा है। ह जिन्हे तत्त्वज्ञान होता है उनका 
कृतुवाच्य शिथिल हो जाता है । कर्मवाच्यको जो भी बात 'बहनी होगी वह ढ्गसे " वहीं 
जावेगी जो दूसरेको ऋखरे नही । अगर वह कहेगा कि यह एुर्दक मैंने लिखी है! तो उसका 
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यही भाव रहेगा, इस एस्तककों सब कोई समझे, कि इसने लिखी है । ज्ञानीको बोलना पडे तो 
इसे वह कर्मवाच्यमें बोलता हुआ नश्नताको भलकाता है । यहाँ बनावटपनका काम नही रहता 
है । घुमा-फिराकर बोलने वालेकी तथा छलसे फसानें वालेकी कलई तभी तक छिपती है, जब 
तक वह ज्ञानियोकी दृष्टिमि चही आती । व्यवह्स्मे ऐसा कह देते है कि यह पुस्तक किसने 
लिखी है ? तब शान्‍्तप्रकृति वाला कहता है- लिखी गई है । यह कर्मवाच्यका प्रयोग करमें 
मधुर लगने वाला है और कतृ वाच्यमे कहे--मैंने लिखी है ।” इसपर ध्यान देनेसे उसकी श्रहं- 
कारता प्रकट होता है । साथ ही जिन्हे इस बातका ज्ञान नही है वह १० जगह अपना नाम 
छपवायेंगे, लोगोमे प्रचार करंगे । ख्याति पानेके लिए जगह-जगह इस सम्बधी बातको प्रकट 
करेंगे तथा कहेगे 'यह पुस्तक मैंने लिखी है, इसे पढना चाहिए ॥ यह 'र्चा उस व्यक्तिके लिए 
दिल खुश करने वाली मालूम पडती है, किन्तु परिणाम भयंकर है । इन सबको छोडकर बोलने 
का अवसर आवे तो कर्मवाच्यका प्रयोग उत्तम है। कर्मवाच्यसे बढ़िया प्रयोग भाववाच्यका 
है । इसमे अहकारका तो पूर्णतया अ्रभाव है और भाववाच्यकों भाषा मधुर एव कोमलतासे 
सहित होती है । भू और अस्‌ धातुझका प्रयोग श्रधिक जगह होता है । अ्ससे एक वचनमें 
ग्रस्ति बना, जिसका अर्थ-है। 'भुवि तथा भू सत्तायाम से भवति' श्रर्थात्‌ होता है । जिसका भ्र्थ 
है-- है” । इन दो धातुओको लेकर वर्षों बोलो, बडढेसे बडा ग्रथ लिख डालो, तब भी वाक्‍्यो 
के प्रयोगमे कोई कमी महसूस नही होगी । इच्छानुकूल अच्छेसे भ्रच्छे सस्क्ृत या भ्रन्य भाषाके 
ग्रथका अनुवाद कर डालो, कुछ भी बोलते जाइये, इस है” और होने” मे काम चल जावेगा । 
यहां इस तरह कह सकते है कि कुछ बोलिए या आपका भी कुछ इस विपयपर बोलना हो 
जाय। मैं तरसो (परसो) वहाँ जाऊगा या मै वहा गया, मेरा वहाँ जाना हुआ था या जाना 
होगा । यहा है और हो रहा है में कोई भी विषय बोल लो, कही परेशानी नही झानेकी »ैर 
जब॑ कहा जाता है कि मैं लिख रहा हू, पढ रहा हू श्रादि बोलनेपर कडाईका प्रयोग लिए 
मालूम पडते है । कर्मवाच्यसे शान्तिकी गुजाइश हो भी सकती है या सभावना की जा सकती 
है । यहा कर्मवाच्यका प्रयोग किया है कि जब द्रव्य ही कहा जा रहा है भ्रथवा पर्यायें ही कही 
जा रही है । 
पदार्थोमे पर्यायें होती है उसका श्रहंकार दया--पदार्थ है और वह परिरणमता रहता 
है । जो परिणमन होता है वह पहिले न था, किन्तु जो पदार्थ पहिले किसी रूप परिणात था 
वही तो श्रव इस रूप परिणम रहा है। वहा अस-्भावकी उत्पत्ति है, जब कि पर्यायहृष्टि बनाई 
गई तब उसीका वर्णन किया जायगा | उस समय द्रव्य नही कहा जा रहा है । पर्यायकी हृष्टि 
मुख्य बताकर कहा जावे और पर्याय समभमे आवे, वहा जितने भी व्यतिरेक विकास है उनमें 
क्या अच्वय शक्ति येका ऋश्षय छोडा ? नहीं । जो पर्यायोकी. निष्पादिकाएँ है उनमे अन्वय 
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शक्तियोका सम्बंध पाया जाता है । 
आगे इसीको रुप्ट करते है। द्शन्त पहले बह आये ५ दृष्टोन्त बादमे कहा जा 

रहा है । वह जो सुवर्शंका विकास उन विकरासोके द्वारा सुवर्शाकी शक्तियाँ थी उन्हीको प्राप्त 
किया है । क्या अ्गद पर्याय पीतत्वगुण खुवर्णंको प्राप्त नही करती है ? अ्रगद (आभूषण) 
पर्याय सुवर्ण तथा पीतत्वको छोडकर नही पाई जाती है । तो लो, उन विकासोने अगद 
आदि पर्यायोकी द्रव्य रूप कर दिया । पर्याय गृणको प्राप्त हैं, गुण द्वव्यको प्राप्त है, द्रव्य 
गुणको प्राप्त है। उन्ही पर्यायोको सुवर्शाप कर दिया। अगर उन पर्यायोभे सुवर्णा नही 
रहता तो उन्हे कौन बनवाता ? सुवर्शाका विकास दस्तबन्द टक॒श्नाउर, हार (जजीर) मुद्रिका 
आदि श्राभूषण रूप न करे उसके लिए कौन ललचावेगा ? श्रतएव द्रव्यहृश्सि सुवर्ण सद॒का 
उत्पादक है तथा पर्यायहृश्सि वहाँ असदूका उत्पाद है तथा पर्यायें भी सद्‌ रूप हो रही है और 
असदका विकास द्रव्यरूप ही रूप हो रहा है । विकासोंने पर्यायोको द्रव्यरूप कर दिया । जब 
द्रव्यकी विवक्षा की जाती है तब सत॒की उत्पत्ति होती है । द्रव्यको निष्पादन करने वाले उन 
गुणोने क्रमप्रवृत्ति प्राप्त की, वे व्यतिरेक व्यक्तियोको प्राप्त क्‍या गुण नही हैं ? तब भ्रन्वय 
शवितयोंने द्वव्यको पर्यायरूप कर दिया । यहाँ . पर कोई भी कर्ता निर्माता नही है, सब ही 
ग्रपनी-अपनी सामथ्यंसे परिपूर्ण है। सब ही कार्य स्वतः बन रहा है | सत्‌ ही इस वजहसे हो 
रहा है। ' 

पे सबका श्रस्तित्व श्रपना-अपना काम करता है, चिन्ता विकल्प व्यर्थ है---भ्रगर कोई 
पिता पुत्र॒का ध्यान न रखे, तब क्या उसमे कोई कमियाँ रह जावेंगी ? लडकेके पुण्यसे पिता 
अपने आप उसकी सेवा खुशामदमे लगा रहता है । उसके स्वास्थ्यकी चिन्ता रखता है । पिता 
सारी आपत्तियोको सिर पर न भी उठाये फिरे, तब भी लडकेमे कोई कमी नही आनेकी । 
उसे तो निमित्त सम्बन्ध उसी रूप मिला है जिस रूप उसका भवितव्य होना है । उसे कुपूत 
जानकर भी छोड देने पर कभी-कभी उसका भाग्य पिता तथा घरके कुटुम्बियों से भी अच्छा 
चमक जाता है । उसके श्रन्तरज्भ व बहिरज्ध काम कोई भी बाकी नही पडे रहते हैं । जगलके 
वृक्ष बिना पानी दिये भी लहलहाते रहते है । जब कि बगीचाके वृक्ष थोडेसे भी पानीकी कमी 
से मुरझा जाते है | दोनोने अपनी-अपनी सामथ्य व पुण्यके अ्रनुसार उपयुक्त स्थान पाया है । 
इतने पर कोई सोचे मैंने इसे ऐसा कर दिया या।अमुक गरीब घरानेकी लडकीको भी व्याह 
कर उसकी ऊचा उठा दिया, मनुष्य बना लिया, दशा सुधार दी श्रादि । यहाँ उसका पुण्य 
ऐसा ही था, तब वह स्वय वैसे स्थानको पा सकी । पाप उदय हो तो रईस घरानेकी लडकी 
भी दुखोमे फस जाती है| तब वहाँ. उसका पाप ही मानना होगा, तथा जिसे ऊँचा उठा दिया 
उस काररणसे स्वयकी ही उन्नति, तरक्की की | दूसरेका कुछ किया हो यह असत्य एव 
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अ्रसभव है । मेरे भले बुरे सोचनेसे न कोई बन सकता है श्रौर व बिगड ही सकता है तथा 
चेतनका जडसे कोई सम्बन्ध शी नहीं है । यहाँ (कतृत्व बुद्धि तथा सयोग बुद्धि बनानेसे कोई 
कार्य भी सिद्ध नही होता है । जो भी धन वर्गरा मिला है या' कुठुम्बी जन मिले है वह भी 
मेरे बडप्पतकी बात नही है । भारतमे ही अनेको विभिन्‍नतायें नजर ग्राती है । एक ओर दीन 
दरिद्रीका समूह है तो दूसरी ओर धनी मानी है। लेकिन क्या वह धनमे सबसे बडा माना 
जाता है ? लेकिन वह भी उस धनके दु खसे ऊब चुका हैं। उसे शान्तिका मार्ग दिखाने वाला 
कोई नहीं है । वह कितनी ही आत्माकी भ्रवाज सुने, किन्तु वह सब बिना सच्चे ज्ञानके 
सांसारिक कार्योमे फसाने वाली ही है। एक मोटरकम्पन्तीका मालिक अपने नौकरोके जीवन 
को देखकर ईर्ष्या करता था। लेकिन यहा उस धनको पानेके लिए सदैव लालायित रहता है 
जो दिन रात हवाई जहाज, रेल, मोटर आदिमे दोडा दौडा फिरता है, वह क्‍या शान्तिका 
अनुभव करेगा ? 

यथार्थ ज्ञान होनेपर श्रज्ञान या अमका क्लेश दूर हो जाता है--वस्तुका सही ज्ञान 
होनेपर अनेक चिन्ताये दूर भाग जाती है । किसी बालकसे कोई गणितका सवाल पूछा जाय, 
जब तक वह्‌ उत्तर नही दे लेता तब तक अशान्ति उद्विग्नता महसूस करता है तथा उत्तर 
दिमागमें श्राया और चटसे उसे प्रकट करके सन्‍्तोषकी सास लेता है । 

जो जल्दी-जल्दी बोलनेसे रूपक बन जावे वह पक्‍की सन्धि कहलाती है और अ्लग- 
अलग शब्द बोलनेसे कच्ची सन्धि कहलाती है । जैसे कच्ची सन्धिमे जिन +- इन्द्र., राम +- 
ईश्वर, इन्हीको जल्दी-जल्दी बोलनेपर पक्की सन्धि इस तरह होगी--रामेश्वर", जिनेन्द्र: । 
बालकको आ्राठ अट पूछा गया था तब उसने आठ अठेया ६४ उत्तर दिया । यहाँ झ्राठ गरुणित 
आठ हैं। उत्तर देनेपर बालककी समस्या सुलझ जाती है । वह प्रसच्चनतासे भर जाता है। यह 
अ्रनुभवसे समभमे आता है । जब बात दिलमे समा गई, पूर्ण समझ चुके तब विलक्षण जांति 
का आ्रानन्द उत्पन्न होता है, किन्तु राग लगा रहनेपर वाघा आती है। आनन्द ज्ञानका होता 
हैं । कोई चाहे ज्ञानसे उपेक्षित होकर आनन्द पा लेवे, यह असंभव है । 

सहत्त्वकी बात विज्ञेष होती है या सामाप्य--तव सामान्य ही महत्त्वप्रद होता है । 
व्यापक विशेष होता हैं या सामान्य | समता विशेपसे होती है या सामान्यसे | सभी जयह 
सामान्यको मुख्यता दी जाती हैं । यहाँ इतने सज्जन भाई बैठे है, इनमे किसीको सेठ, राय- 
बहादुर, मन्नी जी, मजिस्ट्रेट आदिकी विशेषता दी जावे तो सोचने वालेके मनमे क्षोभ उत्पन्न 
होगा और मनुप्य सामान्य माननेपर क्षोभ नहीं होता है। समान दृष्टियोमे समता रहती है, 
विशेषकों महत्त्व देनेपर क्षोभ होता है । 

सायाचारी+र क्षोभ इसलिए करत है कि वह विशेष तौरसे दूसरोंके प्रति मायाजाल 
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फैलाता है। वह प्रकट ६ए बिना रहता नहीं । यदि उसे साक्षात्‌ भले प्रकट न करे, किन्तु - 
दिल ही दिल उसके अदर क्षोभके अगरे दहक्ते रहते है । लेविन वही जब सबके प्रति समान 
दृष्टि रखकर अपने जैसा समझकर सरल स्वभावसे आचरण करता है तब उसके प्रति श्रद्धासे 
माथा भुक जाता है । यह सब सामान्‍्यवी विशेषतायें है | रागद्वेषका नाम ही विशिष्ट परिणाम 
और विश्युद्ध ज्ञाकका नाम अविशिष्ट (सामान्य) परिणाम है । अनन्त ज्ञानका आनदके साथ 
अविनाभाव है, निरपेक्ष वृत्तिमानके साथ है। विशेषकी अपेक्षा सामान्य महत्त्वप्रद है | वह 
सामान्य विशेष परिज्ञान बिना नही समझा जा सकता । पहले ज्ञानको धीरे-धीरे प्राप्त किया 
जाता है । बादमे उसका भी आालम्बन मुख्य नहीं रह जाता । शुरूमे सागारधर्मामृत, रत्नकर- 
ण्डलश्रावकाचार, मोक्षप्रकाशक, जीवकाण्ड, कर्मकाण्ड (गोमट्टडसार) षट्खण्डागम, पचलब्धि, 
लव्धिसार, पचाध्यायी, सर्वार्थंसिद्धि, समयसार, प्रवचनसारं, योगसार आदि श्रमैको ग्रन्थ पढ 
गये और कहते कि बादमे सबको भूल जाझ्ो । इससे अच्छा शुरूसे ही क्यो परिश्रम करते ? 
शुरूसे ही न पढनेसे कल्याणाका मार्ग नही मिलता, अब |उन विकल्पोके छोडनेमे भी कल्याण 
है । विशषके द्वारा सामान्यका समझना लाभदायक है । 

यहाँ यह बताया है कि द्रव्यदृष्टिके सत॒का उत्पाद है, पर्यायद्ृश्सि अ्रसत्‌का उत्पाद है 
सो यह बिल्कुल भिन्‍न-भिन्‍न बात नहीं समभना। पर्यायकी विवक्षामे भी असत्‌की उत्पत्तिमे 
पर्यायनिष्पादिका वे-ब्रे व्यतिरेक व्यक्तियाँ (प्रतिसमयके विकास) एक साथ प्रवृत्तिको प्राप्त कर 
ग्रन्वयशक्तिपनेको प्राप्त होती हुई पर्यायोको द्रव्यरूप करती हैं। जैसे कि अगदादि पर्यायोकी 
निष्पादिका वे-वे व्यतिरेकव्यक्तियाँ योगपद्च प्रवृत्तिक प्राप्त कर श्रग्बय शक्तियोको प्राप्त होती 
हुई अगदादि पर्यायोको भी हेमरूप करती है । 

द्रव्यकी विवक्षामे भी सत्‌की उत्पत्तिमे द्रव्यनिष्पादिका श्रन्वय शक्तियाँ क्रमप्रवृत्तिको 
प्राप्त कर उन-उन व्यतिरेक व्यक्तिपनेको प्राप्त होती हुई द्रव्यको पर्यायरूप करती है । जैसे कि 
हेम निष्पादिका अन्वयशक्तियोके द्वारा, जो कि क्रम-अवृत्तिको प्राप्त करके उन-उन व्यतिरेक 
व्यक्तिननेको प्राप्त हुई, हेंम अगदादि पर्यायमात्र ही किया जाता है । 

पर्याय द्रव्यका विकास है, द्रव्य उस-उस पर्यायमय है । यहाँ बिल्कुल भिन्‍नताकोी बात 
नही है । इसलिये एक श्र्थमे ही, ये दो बाते देखना द्रव्याथिक आदेशसे तो सद॒त्पाद है और 
पर्यायाथिक आदेशसे असदुत्पाद है। यही निर्दोष निर्देशन है । ५ 

चेतना साम्तान्यविशेषाप्मक है इस कारण्य दो श्राशय हो जाते हैं--जब द्रव्यका वर्णन 
मुख्यतासे किया जाता है तब द्रव्याथिक नय कहा जाता है और ह सत्‌का बे गा 
जहा पर्यायाथिक नयसे वर्णन करेंगे वहा असंत्‌का उत्पाद कहना पड़ेगा । हे हे को जग 
है, दृब्यका जिन्होंने निष्पादन किया है वह ध्रूव रहती हैं या उनका क्रम भी चलता है। 9 
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की परिणतिया चलती है। जब वे गुरा क्रमप्रवृत्तिको प्राप्त हुए तब व्यतिरिक विकास होता 
है । वहा उन अन्वयशक्तियोने द्रव्यको पर्याय रूप कर दिया । सुवर्णंमे जो पर्याय विकास है 
वह क्षेत्र-विकास हुआ और आभूषण मिट-मिट्कर दूसरे-दूसरे बनाये जाते है। यह पर्यायोमें 
परिवत्तत होकर असत्‌का उत्पाद होता रहता है। उस सुवर्णंमे जो पीतत्वादि गुण है वह 
क्रमप्रवृत्तिको प्राप्त है । वह गुण इस तरहसे चलते है तब उन अन्वयशक्तियोने पर्याय रूप कर 
दिया । (सुवर्शका डला भी पर्याय है) और अन्वयशक्तिया किसी न किसी रूपमें रही । वह 
पर्याय और द्रव्यकी अ्रन्वयशक्तियाँ (सम्बधित) हमेशा परिवर्तित होती रहती है। असतृका 
उत्पाद होनेपर भी सत्‌को पृथक्‌ नही किया । इसलिए सिद्ध है कि द्रव्याथिक नयसे सत्‌ होने 
पर भी पर्यायाथिक नयसे असत्‌का उत्पाद होता है। यह अन्वय स्पष्ट किया गया । यह सुवर्शा 
भे घटाया गया । 
चेतन द्रव्यभे एक आत्मा है | वह देवपर्यायसे मनुष्यपर्यायमे आया, यह दृष्टान्त कह- 
लाया । जब द्रव्यमे सत्‌ श्रसत्‌ दोनोका उत्पाद चल रहा है तब दृशन्त कहलाया । श्रात्मामे 
द्रव्यदृष्टिसे सतका उत्पाद कहलाता है और पर्यायसे श्रसतृका उत्पाद होता है । जैसे रामचन्द्र 
जी गृहस्थावस्थामे जब थे तब वह गृहस्थका निर्वाह करते थे । कुठुम्बीजनोका ख्याल रखते 
हुए राज्यव्यवस्था भी राजा होनेपर सभालते रहे । बादमे विषयोसे ऊबकर धन वैभवको हेय 
समभकर शिवपथकी ओर प्रयाण करनेके लिए मुनिदीक्षा ले ली थी। तब महाब्रत अ्रवस्थामे 
भव्य जीवोको उपदेश देते हुए विचरण करते रहे । उनकी बाधायें भी कम नही थी, किन्तु 
बाघाओ्रोमे अपनेको भूल नहीं गये थे और न बाधाग्रोके प्रति खुदको ही सुपुर्द कर दिया था । 
वह जानते थे कि बाघायें अपने कृत-क्रमोकी है उनसे विचलित क्यो होना ? बाधायें तो उनकी 
परीक्षायें लेने आई थी । बाधाओपर विजय पाने वाला ही सन्मानका पात्र होता है | गौरव 
रूपी गन्ध उसीके माथेसे विकसित होती है जो कि आदर्श बनकर जन-जनके मनको प्रमुद्धित 
कर सच्चे मार्गके राहीका आह्वान देता है। मुनि अवस्थासें विचरण किया, उसके पश्चात्‌ 
ध्यानकी अन्तिम दिव्यज्योति प्रकट हुई, जिसे केवलज्ञान कहा जाता है या श्ररहत अवस्थामे 
रहे । यहाँ भी इतने विकासमे श्ररहत अ्रवस्था तक मनुष्य ही रहे । 
इसके पूर्व जो ग्ृहस्थावस्था चल रही थी वह न रही, अ्रब केवली हो गये । इस 
पर्यायदृष्टिमे असतृका उत्पाद था, क्योकि कितनी $ वस्थाओ्रेको वह पार नही कर आये होगे, 
वह नई नहीं बन गई थी । जो आत्मा अज्ञानमें था वही ज्ञानका सम्बंध पाकर अपने विकास 
को करता है। सम्यक्त्वका उत्पाद हुआ, यह भी सत्‌का उत्पाद है। पर्यायहृष्टिसे अ्सतका 
उत्पाद कहा जाता हे । इस तरह यह निदाष कथन सर्वग्राही है तथा अब सतूका उत्पाद जो 
है वह अनन्य है । यह श्रंन्वय शत्तियो द्वारा निश्चय किया जाता है। 


न अवचनसार प्रवचन 


सब हृष्टियोसे समझ लेनेपर सच्चा निर्णय होता है---निश्चय तब होता है जब सब 
ओरसे जानकर सर्व सग्रह कर लिया जाता है । अपने ज्ञानमे सब प्रकारका सग्रह हो जावे उसे 
निश्चय बोलते है । निश्चय श्रीर निर्णयमे अन्तर है । निश्चय जो पूरी तौरसे लक्ष्यका ज्ञान 
करा द्वे उसे कहते है | निरंय ,उसे कहते हैं जो ज्ञानप्दमे ले जावे तथा नि शद्भूकी ओर जिस 
का इशारा रहता है वह निर्णय है। इसके अतिरिक्त जो पूरी तौरसे किसी काममे हृढ कर 
देवे वह निश्चय है । इन दोनोमे निर्शयकी मुख्यता दी जाती है। निश्चय बिना निर्णश॑यपर 
भी नहीं जा सकते है । बिना निर्ण॑योंके कोई भी कार्य पूर्ण नहीं हो सकता है। इसी तरह 
निक्षेप शब्द भी अपना बडा भारी महत्त्व रखता है । नि - निर्ण॑यमे, ज्ञेप 5 फेकना श्रर्थात्‌ जो 
अपने दिमांगकी किसी निर्णायमे फेंक देवे । निर्णयमे फेंकनेका श्रर्थ मजबूत था हृढ विश्वास 
दिला देवे । इसके श्रतिरिक्त तुम कुछ भी नही कह सकते हो । 
. सत्‌का ऊपाद अभिन्‍नतासे सग्रह करते हैं। उसको यश्रा स्थान जमाते हैं। इसीको 
थ्राचार्यप्रवर भगवान्‌ कुन्दकुन्द कहते है । 
जीवो भव भविस्सदि खरो5मरो वा परो भवीय पुणो । 
कि दव्वत्त पजह॒दि रण जह अण्णों कह होदि ॥११२॥ 
जीवद्रव्य होता हुआ मनुष्य, देव अथवा अन्य रूप हो होकर फिर होगा । इसमे क्या 
' जीव द्रव्यत्वको छोड देता है ? नही छोडता है तो फिर अन्य कैसे हो जायगा ? 
जीव हमेशा परिणमता हुआ होता रहेगा । मनुष्य, देव, तििर्यंच श्रथवा नारकी भी 
होता रहे किन्तु उसका क्या द्रव्यपना मिट जायगा ? वह द्रव्यत्वपनेको नही छोडता हुआ्ना श्रत्य 
कैसे हो सकता है ? श्रर्थात्‌ नही हो सकता है। उसका ब्रव्यत्वपना वहीका वही है । क्योकि 
वह उसका स्वभाव है तथा वह वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रौव्य करके रची गई है तथा उत्पाद>व्यय 
ध्रौव्य कर रच रही है । वह प्रति समय इस कार्यमे सलग्न है। कोई कहे काम बन नहीं 
पाया | तब क्‍या आगे रची जावेगी ? बह सदैव रच रही है, ऐसा नही है कि आगे रची 
जावेगी । मकान बंन- चुका, तब भी उसमे रचना होनेका कार्य प्रति समय चल रहा है । जिसे 
कहते हैं. भूत्वा भवन! होकर भी हो रही है। उसका होना बन्द नहीं है । वस्तु इस तरह 
चल रही है । वह इस रूप भी नही, श्रब बनकर इस समय तैयार हो गई, आगे नही बनेगी । 
जैसे चावलोका भांत बनानेके लिए अग्नि तैयार की श्रौर उसपर पानीसे भरी डेकची बटलोई 
या काँसिया चढा दी, उसका पानी खौलने लगनेपर च,्वल डाल दिये जाते है। उनके पकनेमे 
झगर पूरा समय २०, मिनट लगेंगे तथा १० मिनटमे अधएके हो जावेंगे तो वहां पच्यमान 
ह है है। यदि उसमे से पबव हटा देते हैं तो कुछ भी 


पक्‍व कहेंगे अर्थात्‌ वह पंच रहे, ५क रहे 
नही रहेगा । हालाकि यहां चावल पूर्ण पके भी नहीं है तथा वें बचे भी नही है.। यह अधपके 
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दोनोका सम्मिलित शब्द है । 

एक सस्थका राग कैसा है--उस रागको रज्यमान रक्त कहेंगे । झ्नुभवमे जैसा आावे 
वह तो रक्‍त हुआ । एक समयका राग विकार अनुभव करा दे, ऐसा नही होता है । एक एक 
समयकी जो पर्याय है वह केवलज्ञानीके ज्ञानमें आती है। हमारा ज्ञान इतना उज्ज्वल नही 
बन पांतो कि एक समयकी पर्यायको ज्ञेय बना लेवें। यह प्रत्यक्ष ज्ञेय अ्वस्थामे होता है । 
एक समयकी जो पर्याय है वह विकारका अनुभव नही कराती, किन्तु मात्र ज्ञेय हो सकतो है ॥ 
वैसे तो अगुरुलघुकी पूरी षद्गुण हानि वृद्धि १२ समयोभे होती । लो, उन १२ समयोकी भी 
बात नही जानते, एक समयकी हम क्या प्रत्यक्ष करें ? खैर! पर्यायहप्टिसे तो विकास अस- 
दुत्पाद है और द्रव्यदृष्टि मुख्य करें तो वह सदुत्पाद है । पर्यायके बहुत-बहुत भेद हुए तब भी' 
क्या, उनमे द्रव्य ही तो देखेंगे । अ्रनादिकालसे रहने वाले सतृको देखेंगे तो सभी भ्रनन्य बन 
जायेंगे । पर्यायहृष्टिसे कहेगे तब एकको स्वीकार करना होगा । जैसे लोग कहते है कि बढ़े 
चलो । गिरते हो तो गिरकर भी उठो | द्रव्यमे भी यही वात देखी जाती है कि 'भत्वा 
भवनम्‌, हो करके होना” याने एक पर्यायसे गिरना अन्य पर्यायसे उठना। इस तरह प्रत्येक 
द्रव्यों | पर्यायरूपसे विलीन होकर. श्रन्य पर्यायरूपसे उठे चलो । - उन्नति वालेकी ऐसी दशाययें 
होती है। द्रव्यका यह स्वभाव ही है। इस रूप हुआ काम अनादिसे चला झा रहा है तथा 
अच्त तक चला जायगा । छुटकारा नही मिलनेका, किन्तु अ्रमुक पर्याय न हो तो शान्ति है 
एवं अ्मुक परिणमन न परिणमे तो शान्ति है, किन्तु पर्याये न हो यह भी नहीं बन सकता 
है । वह पर्याय हो होकर होवेंगी । क्‍या ऐसा होनेपर द्रव्यपना छोड दिया ? द्रव्यपता सदैव 
साथ रहता है । बहुत पर्याये हुईं जिसमे विकासोने पर्यायोको द्रव्य रूप कर दिया। लेकिन 
द्रव्य वही अ्रनादिकालीन चल रहा है । 

द्रव्य जो है वह द्रव्यत्वभूत जो अन्वय शक्तियाँ है उनमे तन्‍्मय है । द्रव्यमे जो-जो 

पाया जावे वह नित्य है । जैसे अन्यको छोडता हुआ जो सहजभाव है उसे श्रात्मा कहा छोडता 
है ? स्वंत्र वही चैतन्य है । उसकी महिमा ही निराली है। काफी घूमनेके बाद विकास नजर 
आने लगता है। ग्यारहवें गुरास्थानमे आ्रानेके बाद भी निगोदकों जा सकता है । यह जीव कही 
भी चला जांवे अपने स्वभावधनकों नहीं छोडता है । वह अपने विकासको करता-रहता है । 
जितनी भी पर्यायें हैं वह॒ सब द्रव्यका विकास है । 

द्रव्य कभी भी अपनी द्रव्यत्वश्वूत अन्वय शक्तिको नही छोड़ता । इस कारण द्रव्य सत्‌ 
ही होता हैं और जो द्रव्यकी पर्यायभृत व्यतिरेकव्यक्तिका प्रादर्भाव है उसमे भी तो द्रव्यत्व 
अच्चयशक्तिका प्रच्यवन (परिहार) नही होता है । इस कारण द्रव्य नही है, अनन्य है । इस- 
लिये भ्रनन्य होनेके कारण द्रव्यका सदुत्पाद ही दविश्चित व्रिया जाता है। 
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देखी जीव तो द्रव्य है ना । है तो वह नारक, तियञ्च, मनुप्य, देव, सिद्धत्वमें मे 
किसी भी पर्यायरूपसे हो, किसी न किसी पर्यायरूपसे ही होगा । द्रव्य पर्यायके बिना क्या है ? 
पर्यायोसे ही द्रव्यकी द्रब्यता कायम है तो अब फिर देखो, जीव उस पर्यायरूपसे होकर क्या 
द्रव्यत्वभूत श्रन्वय शक्तिको छोड देता है ” नही छोडता है । यदि नही छोडता है, वो वह 
अन्य कैसे हो जायगों ? स्व पर्यायोमे वही तो है । इस प्रकार अनन्य होनेसे सतृका ही उत्पाद 
है, ऐसा निश्चय किया जाता है । 

व्रब्य नया-तया पर्यायरूप होकर भी पुराण है---द्रव्य प्रतिसमय नया-नया विकास 
करता है, किन्तु वह अपने एकत्वपनेको नहीं छोडता है । पर्यायें श्रविच्छित होकर नही रहत्ती 
हैं। वह सदेव चलनी रहती है । उसमे आत्मद्रव्य एक ही तत्त्व है, श्रन्य नही । इसलिए सत्‌ 
का ही उत्पाद है, श्रन्यका नहीं । जो जाननेमे भ्रा रहा है वही बन रहा है, दूसरा नहीं बतः 
रहा है। उस द्रव्यमे जो विकासका प्रादुभाव है, भिन्‍न-भिन्न समयमे भिन्न-भिन्‍न प्रकारकी 
अवस्थायें होती रहती है। उसमे व्यतिरेक उत्पाद वह ॒ पर्याय रूप है, उसका प्रादुर्भाव' चालू 
रहता है | उसके होनेपर -भी द्रव्यत्वभूत जो अन्वय शक्ति है उससे वह नही गिरता है । अन्वय 
शक्ति जो सब शर्यायोमे एकसी रहे, वह दूसरी नहीं है । हम एक ही है और आगे भी रहेगे । 
जैसी करतृत करेंगे वैसा आगे-आगे भोगेंगे तथा करतृतके अ्रनुसार विकास करते जावेंगे । व्या- 
कुलता अधिक रहनेपर दुख भोगेगे और निराकुलता श्रानेपर स्वय सुखी हो जावेंगे । जीव 
पुदूगलको छोडकर चला जाता है। जिस पुदूगलकी पुष्टई-के लिए दिन-रात्त पाप किये जाते हैँ 
उसे स्वय उसकी आत्मा ही देख संकती है, दूंसरा उसे कौन देख सकता है ? यह जीवन समय 
से लेकर चौथे समयमे नियमसे दूसरा शरीर था लेता है और जीव सदैव अपना योग और 
उपयोग ही करता है । इसके सिवाय वह कुछ भी नहीं कर सकता है । बाह्य पदार्थ अपनी 
सत्ता रखते है । हम भी श्रपनी सत्ता रखते हैं। हमारी सत्तामे कौन खलल डाल सकता है 
झ्रौर उन बाह्य पदार्थोकी सत्तामे भी हम क्या कर सकते है ? सुखका रास्ता दूर नही है। 
वह ॒तो पाने वालेकी कमी है । हम उपयोगसे इतनी दूर हंटे हुए हैं कि सुखका रास्ता ही 
भूल चुकें है । छोटी-छोटी चीजोमे सुख मान रहें हैं । दूसरे पदार्थमे भ्रपने कतृ त्वपनकी बुद्धि 
को नही छोडनेंसे दुखी है । दूसरे द्रव्यको कुछ भी करनेकी सामर्थ्य नही है। तब भी जबर- 
दस्ती पिछलगा बनकर चल रहे है यह सूत्रपाद हो जाय, प्रत्येक पदार्थ अपनी-अपनी परि- 
णाति करता है तब काफी दुनियाकी फमटे रफूचबकर हो जावे । जीवमे अनेक तरहके विकार 
लगे हुए है । उनकी वजहसे सब स्वरूपकी याद ही भूल गया । इस विचित्र दशाकों देखकर 
कोई ज्ञानी जीव तरस करता है, उद्धारकी सोचत। है । वह अपने सुखोकों लात मारब र भागे 
सेवाके लिए बढ जाता है। वह अपना आात्मकल्याण पहले लप्यमे रखता है, किन्तु साथ ही 
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दूसरोकी सेवा होती जाती है । उसे भें भान नही है । जिस तरह दर्परा अपनेमे प्रतिबिम्ब 
भलकानेको किसीको वुलाता नही है, किन्तु जो भी उसके सामने आ्राया वह स्वत्त ही झलक 
जाता है । 

ग्रपनी गलती हो तो निमित्तका आरोप भी होता है--यह दूसरेके निमित्त पाकर 
रागभाव करता है और कभी द्वेषभाव करता है, कभी स्नेहसे सिक्त होता है, कभी क््रताका 
नगा नाच दिखाता है । इस अमूर्त आत्माकी क्या-क्या दशाये सामने आती है ? क्या-बया 
विलक्षण दणामें चल रही है ? कभी यह किसीके लिए जान अर्थ करनेको तैयार हो जाता है 
भौर कभी जान लेनेको तैयार हो जात। है । बाह्य पदार्थंका विस्तार हो गया तब तो फिर 
कहना ही क्या ? जैसे कोई नदी सूलमे किसी भरनेसे सकुचाती हुई निकलती हे तथा और 
नालों, नदियोका साथ पाकर मरतीस सिर उठाकर भागती है और ससुद्रके पास पहुचते ही 
सारा मद चूर हो जाता है। बाह्य वस्तुग्रोका श्राश्नय॑ पाया है वह इतना फैल गया है, इसमें 
तत्वज्ञानकी गन्ध भी नही आ पाती | तत्त्वज्ञान परिपूर्ण होनेपर (सारे मद भी नदीसे समुद्र 
भे पहुचनेके समान भूल जाते है । स्वरूपास्तित्व होनेपर सभी पदार्थ समान भिन्‍न जचने लगते 
है । परपदार्थोसि कोई ज्ञानानद नही मिल सकता है । ज्ञानानदका स्रोत गुप्त रूपसे अपने आपमे 
मन्द रीतिसे झर जाता है। घरमसे रहने वाली स्त्रीसे क्या मिलना है और जब घरकी स्त्री 
से कुछ नही मिलना है तब दुनियाकी स्त्रियोसे भी वया मिलेगा ? अपने पुत्रसे भी कुछ नही 
मिलनेका है। तब ससारके पुत्रोसे भी कुछ नही मिलनेका है । तब ओरोके पुत्रोसे भी क्या 
भिलेगा ? घरके या परके पुत्रोकों खूब खिलाओ, श्राखिर अपने ही समयपर खर्च करना होंगे । 
घ्रके धनसे क्या कभी शान्ति मिली ? यदि नहीं तो दूसरोके घनसे, देशके घनसे, विदेश 
के धनसे भी कहाँ शान्ति मिलिगी ? जो भी सुख मिलेग। वहु निजसे मिलेगा । केवल निमित्त- 
नैमित्तिक भाव चल रहा है । मोक्ष भी जो जाता है वह ठाट-बाटसे जाता है । ये तो श्रपवाद 
रूप दृष्टान्त है कि अ्रमुक मुनि घानीमे पेले गये, साकलीसे बाँघे गये, समुद्रप्ते गिराये गये आदि, 
किस्तु वहाँ भी कितनी परिणामोकी निर्मेलता थी कि वहाँ कुछ पता भी नही है । चक्रवर्ती, 
तीर्थंकर जो भी हुए उनका वैभव सुनकर दातो तले अगुुली दवानी पडत्ती है। वर्तंधानमें भी 
इस तरहके घर छोडने वाले मिल जावंगे। जहाँ कि अटूट शान्तिकी प्यास रहती है, वहाँ इस 
विनश्वर घनमें क्या रखा ? कहां शान्ति मिलनेकी है वहाँ ? गात्मा धर्मभावमभे आया तो तब 
से सर्वंदा लाभ ही लाभ है, कदाचित्‌ धर्मभाव्र हो त्व जो कषाय बीचमे रहे, उससे पुण्य ही 
चधा करता है, किम्तु परस्परासे मृक्तिका कारण विज छुद्ध भाव होता है । घर्मभात वालेको 
विपत्तिया महसूस नहीं होती है | वह तो अपने निज आात्मकल्यूणके अल।वा कही नही देखता 
है) सतू स्वरूपको जाने, यह जीवदा राप्र हैं। वाह्म सम,गममे कोई सुख मिला है , इस कौन 
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कह सकता है ? वह तो ससारमे रुलानेका ही कारण था । वहाँ भटकानेके लिए आया था । 
जब चेतन तत्त्व समकमे झा गया, तब यहाँ वहाँ भटकने्क। 'आवश्यकता नही रह जाती है । 
कुछ भी काम हो वहां योग उपयोग ही बनाया जाता है--इस जगतमे कोई किसी 
की बूक करने वाला नही है, फिर भी अ्मसे मान रहा है भेरी बूक है, मेरा आदर सत्कार 
है | वह भी न॑ मिले तो वैसा प्रयत्न किया जाता है। अनेक प्रकारकी चिकनी चुपडी बातें 
बनाई जाती है । बडी-बडी लीडरशिप की जाती है, सेवा करनेकी कसमे खाई जाती हैं। खुले 
आम प्रण किया जाता है, थोडेसे चन्द चाँदीके टुकडोंके लिए । उस समय भी कषायके तीक् 
भाव चलते रहते है । जो जैसे भाव करता है वैसा ही परिणमन करता है। लाख उपाय 
करो तब भी कुछ कर सकनेमे समर्थ नहीं है । स्वय कल्याणमार्गपर चलनेपर सर्वैसिद्धियाँ 
पीछे लग जाती हैं । यह जगत बेबूफ ही है । बाहरमे बाह्य निमित्त हो रहे है तथा श्रन्तरज्भ 
में अपना ही कार्य चल रहा है। सम्यक्त्वके बराबर कल्य।णकारी तथा मिथ्यात्वके समान 
भव प्रमण करानेवाली कोई औषधि नही है । मिथ्यात्व ससारका सर्वश्रेप्ठ जहर है, जो यहाँ 
से उबारने का नाम नही लेता है । मनुष्योकी इच्छायें स्वत. नही बढती हैं। जितनी कि 
दूसरोकी देखादेखी बढ जाती है। दूसरोके चटक मठक वाले कपडे, गहने, वेषविन्यासका 
शद्धारके प्रसाधन देखे और मन ललचा आया तथा उन्हे पानेके लिए कटिबद्ध हो गये । शुरू 
से सस्कार ही इसी तरहके चल रहे हैं। विद्या श्रध्ययनके सस्कारोके साथ ही यह बला साथ 
मे आ जाती है । अध्यापकोकी नेकटाई तथा बढिया पेन्ट, कमीज, जूते देखे तब छात्र जो 
समर्थ होते है. वे अध्यापकोको लजा देने वाला वेष धारण करके जाते है। यह एक कम्पनी 
है जिसमें विद्या भ्रजनके साथ वेषभूषाके अच्छे पुतले बन जाते है । ज्ञानीकी सगति मिलना 
| दुलंभ हो रही है । कदाचित्‌ सज्जन पुरुषकी सगति मिल भी जावे तो उसका लाभ लेनेकी 
क्षमता इसमें नही है। ममताके लोभसे वह सज्जन पुरुषसे भी प्रशसा कराता चाहता है । 
यह सब होनेपर प्रत्येक द्रव्य स्वय सत्‌ है। ससारकी अ्रसारता जान क॒तंव्य-मार्गपर' जुट 
जाना साध सिद्ध होगा | “चार दिनकी चाँदनी फिर श्रधघेरी रात है ।! जो कुछ थोडासा पाया 
उसपर इतरा लो, दूर्सरोको भ्रपता रूप दिखा लो, फिर पीछे तो उन्हीं इसरोकी श्रांखोंमे 
से अर्थीका साज सामान जायगा तब वह भी कह लेंगे, यही थे जो किसीकों अपने सामने कुछ 
भी नहीं समभते ये । 
यहाकी सौजका फल परभवसें क्लेश है--एक साधु था, राजानें उसे बुलाया । कई 
मनुष्य उसे मनानेके लिए गये | तब इस साधुने न जानेकी बहुत सोची, किन्तु वहाँ नही 
बली । तब इसने सोचा वहाँ तो लक्ष्मीका भडार भरा है | कही उस चमक-दमभकपे मैं न फंस 
जाऊँ। यह सोचकर वह अपना खूब गाढे रगसे काला मु ह बनाकर पहुंच गया | रजाने जब 


गाथा ११२ ४०९, 


साधुको देखा तो ताज्जुब हुआ श्रीर कहा--यह भेष किसलिए बनाया है ? इसपर साधुने 
कहा--आपके बिलास मुझे न बहलावेंगे, मैं उनपर ने ललचा जांऊ, इसलिए प्रगले भवमे 
काला मुख होनेकी अपेक्षा श्रभ्नी सवसे अच्छा था, क्योकि सबसे वढिया मुह माना जाता है । 
जबकि मुहके पास ही गन्दगी भरी पड़ी है। नाकसे लुबाव बहुता रहता है । आँखोमेसे कीचड़ 
निकलता है । तब इसकी सुन्दरता कहाँ रह जाती है ? यह मुह रागभावसे ग्रच्छा मालूम 
पड़ता है। चेहरेको देखनेसे पहले नाककी गन्दगीपर विचार तो किया जाय । तभी तो यह 
वैराग्यका कारण है। अ्रगर देवो और भोगभूमसिया जीवोका बराबर सुन्दर शरीर होता तो 
इससे विरक्त होनेके भी भाव नही होते । जो भी विरक्तिमे आयगा वह अपने ज्ञानसे ही 
होगा । समोशरणमे जानेपर भी प्रगर शुद्ध भाव नहीं वन सके तो अपना ही पापकर्मका 
उदय था । खुदकों समझना था, खुदको ही न समझ सके तब कोई हस्तावलम्बन देकर नहीं 
समझा देगा । विवेकामृत इस जीवका सच्चा सहायक है। अन्य अभी तक दिखनेमे नहीं 
ग्राया और न वह दिख सकेगा । 

पर्याय रूप होते रहना ही द्रव्यकी ध्र्‌चता है--जीव द्रव्य होता हुआ किसी पर्याय 
रूप हो गया है । इनमेसे किसी पर्यायमुखेन ग्रवश्य होगा । सतः भूत्वा भवन सद्भाव: । 
होकर होना, होकर होना, होकर होना, यह क्रम चलता ही रहता हे । जो हुआ है वह होकर 
हुआ है । होकर होनेका नाम भाव है । सीधी-सी बात यह है, द्रव्य न हो तो पर्याय क्या 
रहे ? द्रव्यस्य पर्याय दुर्ललितवृत्ति 7 द्रव्य पर्यायोसे सहित दुलेलित वृत्ति वाला है । जिस 
तरह कोई बच्चा मिठाईके लिए मचल जावे और कहे हम तो जाते ही नही है । श्रमुख वस्तु 
लेकर ही रहेगे । कोई भी समय ऐसा नही कि पर्याय हट जावे, क्योंकि द्रव्य दुर्ललित वृत्ति 
वाला है। व्यक्षनपर्यायोमे चार पर्याय है । धवला भ्रन्थसे नारकियोका वर्णान किया है। नैगम 
नयसे जो किसी प्रकारका प्रारम्भिक खोटा प्रयत्न करे, खोटा श्रभिश्राय बनावे, वह मनुष्य या 
तिर्यचगतिमे रहता हुआ भी वैसा वन्च कर रहा है। पाप कार्यको करनेमे प्रवृत्त रहे, उन्हीमें 
जुट जावे, वह सग्रहवयका नारकी हुआ तथा जो आपसभे नारकी जैस। व्यवहार करे वह व्यव- 
हार नयका नारकी है तथा जो नारकियों जैसा तीज खोठे भाव करे, उन भावोकों ग्रहण कर 
लेचे वह ऋत्जुसूत्र चयसे नारकी है तथा जो नरकोंके ही दुःख भोग रहा है वह नरकमे ही रहने 
बाला नारकी एवं भूत नयसे नारकी हू । जो मनुप्योको दुःख देवे वह नारकी है । जो अपनी 
पर्याय विभेषभे रत न रह सके वह नारकी € । 

जीवके भुख्यतया छः शत्रु हैं--यह धायः सभी मजहव व धमंसि भी दताये गये हैं । 
पाम, क्रोध, मोह, मान, साया श्रीर लोभ ये भयकर छ जहु है | जो भी परेशान हे वह इन्ही ह् 
की वजहरे है । अज्ञान अवकारमे इन्हीदी वजहसे पडा है। एनके दशीपूत्त होद रु अपनी अस- 
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मर्थता प्रकट करते है । इसमे समभता है कि हमारा तो जीवन है। यह है | कामके वशीभूत 
होनेसे कोई खबर भी नहीं रहती । कभी-कभी तो इस तरहके पुरुष या स्त्रीको बेसुध या पागल 
मान लिया जाता है । कामकी पीडा शरीरके भ्रनेक प्रकारके हाव-भाव बनाती है और उस 
समय अपनेसे बडोको तिलाझ्लि देकर लोक-लाज भी खो दी जाती है। इतनेपर भी दूधके 
घुले बननेके लिए अ्पनो शेखी एवं सफाईमें इतनी पटुता रहती है कि सच्चा शीलवान या 
शीलवती ऐसे ही विरले मिलते है। कहाँ तो श्रपनी स्त्रीमे श्रति आसक्त होना ही खराब है। 
तब दूसरी स्त्रियोकी तो बात ही भिन्न है। ग्रहस्थ एक स्त्रीको रखकर कितने ही अधमोसे बच 
रहे हैं, किन्तु वहाँ भी बन्धनसे रहित नही हैं। यह काम भोजन पानीकी भी सुध भुला देता 
है। इसके आ्राधीन हो पशुओं तकसे रमण करनेके भाव मनमे लाता है "और पशुश्रोंसे 
रमण करनेके विरले उदाहरण भी सुने जाते हैं। इस कामको योगी जन घिककार देते है । 
यह महापुरुषोकी दृष्टिमे निम्न माना जाता है । इसके होनेपर मनमे भव स्थान बनाये रखता 
है। शरीरका भी पतन हो जाता है । परलोकके भी दुःख भोगना पडते है । इसलिए यह 
छोडने योग्य है । सर्वप्रथम जिह्ठाइन्द्रियपर काबू रखना जरूरी हो जाता है। उसकी बुराइयो 
पर दृष्टि करके वह त्याज्य होना चाहिए । पाँचो इन्द्रियाँ चचल घोडेके समान हैं, इसलिए 
उन्हे काबूमे करमेके लिए मनरूपी लगामको वशमे करना आवश्यक हो जाता है । अगर लगाम 
वशमे न रखी तो यह चचल घोडे कहीके कही ले जाकर पटक देंगे | हिताहितका विचार 
इसमे सर्वोपरि है । 
सोहकी तो लीला ही विचित्र है--मोहके वशीभृत होनेसे निन्‍्ध् निन्‍्ध कार्य कर 
डालता है। मोहका ठीक अर्थ है मिथ्यात्व । प्रेमका ,अन्तर्भाव रागमे है। मोह, भ्रज्ञान, 
मिथ्यात्व ये सब मोहके पर्यायवाची हैं । मोहमे वस्तुस्वरूपसे विपरीत विश्वास रहता है। 
मोहमे जगतको हो श्रपना मान 'रहा है । मोहमे श्रवेतन तस्वीर आदिसे चेतनकी कल्पना कर 
लेता है । मोह रुलता-फिरता है, यह तो स्वेचिदित है ही | मोहमे श्राकर ज्ञानी भी अनेक 
प्रकारकी चेशयें करने लगता है | तब इस तरहके मोहीको ज्ञानी सज्ञा नही दी जाती है । उस 
लौकिक ज्ञानीसे भोला भ्रज्ञानी अ्रच्छा जो कि अपनी अज्ञानकारीमे बन्दर' जैसे नाच नाचता 
है । क्रोध, मात, माया और लोभ सर्व विदित ही है । जो मायावारी भावमे सने रहे, छल- 
फपट करना ही जिन्होंने श्रपता पेशा बना लिया हो, उनके सामने वृहस्पति भी एक बार 
समझानेको भ्रा जाय तो असर नही होता । वह तो मक्कारी ही उत्तम समभते हैं भ्रोर उन्हे 
तो घी गक्‍्कड खानेसे ही मतलब रहता है। जैसे कि श्राजकल भ्न्नकी महगाईका नगा नाच 
मचा हुप्ना है। गरीब भूखो तडफते हें और कोई छंपण घनाढय अपना सा के हि 
रे हैं। उन्हे तो पैसा इकट्ठा करना दिखता है। उनकी दृष्टि ही इस ्रोरसे बन्द ही जाः 
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है । जिस तरह बध्या स्त्री प्रसुतिके दु खको नहीं जान सकती है, उसी तरह घनलोलुपी गरीबी 
की तडफनको क्या जाने ? उनके दरवाजेपर कोई भिखारी भी पहुच जाय तो बडी चतुराईसे 
उसे टिसका देते 'है, क्योकि जो अपने दिमागकी खूबीसे हजारो लाखो रुपया कमा सकता है 
वह दो रोटीके भूखे भिखारीकों भी हटानेमे सफल नहीं हो सकेगा । यह छल-क्रपट कहाँ ले 
जायगा , इसे जानना दुर्लभ है | मनुष्य मननशील माना गया है । समभझदारीसे जो काम लेवे 
तभी ऋषियोकी सनन्‍्तान कहलाती है, क्योकि वह कुलकरोके द्वारा सम्बंधित है। पिता भी दो 
तरहके माने गये है---एक जन्मविता अभ्रर्थात्‌ जन्म देने वाला और दूसरा शिक्षा देने वाला । 
रक्षा करने वालेकी अपेक्षा शिक्षा प्रदान करने वालेका महत्त्व श्रधिक है। तो जिन्हे ऋषि सज्ञा 
दी जाती है वह मनु कहलाते थे । उन्होने तत्त्वज्ञान लौकिक ज्ञानकी शिक्षा प्रदान की है। 
पिताने तो बुद्धिपूर्वक दया नहीं की है । उन्हें अपना ऐश विपय विलास करना था, इसलिए 
पुत्र पैदा हुआ । उसे उन्होंने कहीसे भ्राज्ञा देकर नहीं बुलाया है । पालन-पोषणकी श्राधीनतासे 
स्नेह कर रहा है । परमात्माकों धर्मपिता बोलते है और इसका मूल अरहत भगवानकी दिव्य 
ध्वनि है । धर्मका उपदेश जो जिनेन्द्रदेवकी दिव्यध्वनिसे गिरा था, वही है । 

पर्यायमान्र प्रतिक्षणर्वातनी रहतो है--देव वह है जो दिव्यन्ति क्रीडन्ति । जो मन- 
मानी क्रीडा करे, मौज करें वह देव है । यह तो चार गतिमे का देव है, किन्तु जो निर्मोह, 
वीतराग है, वह देवाधिदेव है प्रथवा जिनेन्द्रदेव है और जो एक ही समयमे ऊपर चल जावें व 
श्रनन्तकालको अनन्‍्तसुखमे लीन रहे वह देव सिद्ध परमेष्ठी है । जहाँ आत्माका पूर्ण विकास 
हो चुकता है वह सिद्धयति है और जिन्होने अ्रष्टकर्मोको दग्ध कर दिया है वह सिद्ध है। इस 
तरह इन पाँच गतियोमे से एक अ्रवश्य कोई होगा । इन पर्यायोको छोडकर कही रह नहीं 
सकता है अथवा वह जीव होकर उस पर्यायके कारण, जीव द्रव्यभ्षुत अ्रन्वयशक्तिको छोड देता 
है क्या ? जीव द्र॒व्यभूत अन्वयशक्ति कभी भी नहीं छोडता है। मरते समय जैसे भाव होगे 
वेसे ही स्थानपर जाकर यह जीव पैदा होता है । मरते समय दुःख तो मोहका रहता है । मरते 
समय भी यह भाव रहे कि यह पर्याय नहीं सही, दूसरी पर्याय मिलेगी श्रर्थात्‌ दूसरा घर सही 
तो क्लेश कम हो ,वेदना तो रहती है कि मैने इतना कमाया, जोडा, सब छोडकर चला। 
सबसे बडी परेशानी इन्ही भाव वालेकी है। यह कुटी इस जीवको मिली है, नये-तये इकट्ठ 
होते जा रहे है और पुराने-पुराने चले जा रहे है। जिन्हें इष्टसे इष्ट पदार्थ भी मिलें तो सुखी 
होकर मत्त नही होते और बिछुड जावें तो दुःख नहीं होता है | मिलिद्रीको निशाना लगाना 
इसलिए सिखाया जाता है कि वह युद्धमे जाकर सफल हो सके । इसी तरह ब्रतनियम, संयम, 
तप आदि इसीलिए पाले जाते है कि हम उस अन्तिम ध्यानाम्निके युद्धमे सफल हो सकें और 
मरते समय भी शुद्ध परिणाम बनते रहे । जिसे नरकमे झाना होगा वह अत्यत क्रोधमे सना 
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रहेगा और धन जोडकर भी खर्च न करना, लोभके परिणाम रहता देवमे जानेका कारण है। 
सामग्री मिलनेपर भो देवोमे लोभकी कमी नही हुआ करती है । वह तो दूसरोका ऐश्वर्य देख- 
कर मन ही मन कुडते है। तिंचगतिमे जानेके पहले मायाचार हुश्ना करता है और मनुष्य- 
गतिमे जानेके पूर्व >न्तमुहुते तक मान रहता है । जीवने अ्रन्वयशक्ति नही छोडी श्र जीव 
तो वही रहा, जिससे तीनो काशोमे सत्ता प्रकट होती है । यह वही न बने ञ्र्थात्‌ वही है। 
इस द्रव्यशक्तिको नहीं छोडता है । इस तरह इस गाथामे मैं हु, होकर होता रहता हू, प्रति 
समय होता रहता हु । मेरा परिणमन मेरे श्राधीन है। किसीके सोचनेसे मेरा परिणाम नहीं 
बनता है। इससे श्रजर-अभ्रमर हु । श्रनादिसे चला श्रा रहा हु और श्रनत तक चला जाऊँगा 
और पर्याय दुर्ललित है। अब मुझे कौनसी पर्याय इष्ट है ? उसी तरहका प्रयत्न करना 
चाहिए । किसी कविने कहा है--याहशी भावना यस्य, सिद्धिर्भवति ताहशी ।” जिसकी जैसी 
भावना होती है, उसको देसी सिद्धि होती है तथा उसी भावनाके अनुसार आचरण करता है । 
पर्यायपदसे श्रात्मबुद्धि न हो वही साधुता है--जो कोई त्यागी मुनि हो जाता है, 

उसकी अन्तरड्भमे भी तो पवित्र निज श्रात्मतत््वकी भावना रहती है । वह किसीको दिखानेके 
लिए नही हो जाते है । सो मैं से कोई एकाध ऐसा निकल सकता है कि जिसकी वजहसे दूसरो 
के ऊपर भी दोष लगा दिये जाते है । यहाँ सभी धान बाईस पसेरीकी कहावत चरितार्थ होती 
है । जीव भ्रंठो कर्मोसे मुक्त हो जाय इससे बढिया और क्‍या हो सकता ? इससे बढ़िया न 
कोई वैभव है और न इससे बढिया कोई मिठाई ही है। वर्तमान स्वभावको देखो तथा आठ 
कर्मोसे मुक्त होनेका प्रयास प्रशसनीय है | जैसा कि त्यागी लोग करते है । निश्चयनयसे देखा 
जाय तो यह जीव द्रव्यकर्म, नोकर्म तथा भावकर्म रहित है । शुद्ध भावका परिणमन ही मोक्ष- 
मार्ग है। निरपेक्ष स्वभावका श्रालम्बन तथा परिणमनमे श्रन्तर है। शुद्ध विकास करना ही 
मोक्ष है। स्वरूपाचरण चारित्र 'चौथे गृरस्थानसे लेकर १४वें गुरास्थान तक होता है। सिद्ध 
परमभेष्ठी भी स्वरूपाचरण चारित्रमे लीन रहते है । वहाँ सामायिक व यथाख्यात चारित्र नही 
रहता है | श्रात्मस्वभावमे रत होनेका,नाम स्वरूपाचरण चारित्र नही है | जितने अशोमे राग 
मिटता है वह स्वरूपाचरण चारित्र है। मैं आत्मस्वसावका चिन्तवन करूँ, यह शुभ राग है 
आर बन्धरूप है । कपायोके जानेसे जो ज्ञान हुआ है उसका नाम स्वरूपाचरण चारित्र है । 

कर्मस्वभावसे होनेके माने यह है कि परसे सम्बंध पाकर द्रव्योसे द्रव्यान्तरका कारण पाना है । 

वह भी ज्ञानस्वभावसे होता है और कर्म उदयके कारण जो बात होवे, उसे द्रव्यान्तर पययिमे 

कहते है। 
के बस पहले गुरास्थानसे लेकर तेरहवें गुरास्थान तक 2 है भर बन्ध पहलेसे 
दसवें गुणस्थान तक होता है । निर्जरा प्रथम गुरास्थानसे 'चौदहव तक होती है | सवर सिद्ध 
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परमेष्ठी तक रहता है और वह झनन्‍्तानंत काल तक रहता है। ऐसो शुद्धोपयोग रहना कि 
कभी कर्म आ ही न सकें । धर्मका मूल सवरसे है श्रौर पूर्ति भी संवरसे है । जीवका सच्चा 
मित्र सवर ही है, जो कि नावमे आते हुए पानीके समान कर्मोका आना बन्द कर देता है । 


आात्माके सर्वथा अ्रसंग रहनेसें सुख है--सच्चा सुख मोक्षमे है । वह अपनेसे काफी 
दूर इस पंचम कालमे हो चुका है| भ्रब यहाँसे मुक्ति नही, किन्तु परम्परासे उसे पाना सरल 
है । भ्रतएव वैसा प्रयत्न स्तुत्य माना जाता है। वैसे कर्मोकी निजरा प्रतिक्षण होती रहती है, 
लेकिन साथ ही बन्ध चल रहा है। यह सोचकर चुप बैठा रहना धर्म वही कहता है । दैवके 
साथ पुरुषार्थका लक्ष्य भी सर्वोपरि है । अगर पुरुषार्थके द्वार क्मंकलक हटानेका निश्चय नहीं 
होता तो कौनसा विवेकी घर छोडता ? जिनकी अच्छी जायदादे थी, इस तरहके श्वेताम्बर 
साधु लाखो तककी सपत्ति छोडकर साधु हुए पाये जाते है | दिगम्बरोमे भी इस तरहके है । 
खोजनेपर मिलना दुर्लभ नहीं है। अगर पहले निधि भी नही थी तो श्रबकी ज्ञान-निधिकी 
तुलना कौन कर सकता है ? जीवका शरण तो तत्त्वज्ञान ही है। नियमसे सत्‌का ही उत्पाद 
होता है द्रव्यहृष्टिमे, किन्तु पर्याय अपेक्षा असतृका उत्पाद कह दिया जाता है। असतका 
भी कहनेके साथ सत्‌ कही जाता नही है । यथार्थमे सत्से अ्रसत॒का उत्पाद न आज तक हुआा 
झ्ौर न होगा । केवल पूर्व और पर (शझ्रागे) को विशेषता दिखानेके लिए श्राचा्य॑ अमृतचन्द्रजी 
सूरिने भगवान्‌ कुन्दकुन्दके वचन प्रकट किये है। जब बालक छोटा होता है तब वह माँ के 
पास सोता है, गोदमें खेलता है, काटता है, प्यारमे थप्पड भी मार देता है । लेकिन वही 
बालक जब २०, २४ व्षका हो जाता है तो वह स्वय अवस्थाकी अपेक्षा बोलने-चालनेमे एवं 
बात करनेमे मर्यादाका ख्याल रखता है। वह इस अवस्थामे माँ के स्तनोको नही छूता है 
तथा माँ भी स्वतन्त्र नही रहती है । बच्चा जब गोदमे खेलता था तब नगे सिर, पैर पसार 
कर बैठता भी श्रच्छा मालूम होता था । श्रब वही माँ यथोचित बात करती है, मुन्ना न 
कहकर ग्रब भैया, साहब श्रादि शब्दोका श्रयोग करने लगती हैं । इस तरह प्सतका उत्पाद 
श्रत्य अन्यपने से निश्चय करते है। जो पहले था बही श्रब है। उसमे परिवर्तन नही हुआ 
जचता है। सो श्रागे असत्‌का उत्पाद अन्यपनेसे निश्चय करते है । 


मणुवोणो होदि देवो देवो वा मणु सो व सिद्धो वा । 

एवं अ्होज्जमाणों श्रणण्ण भाव कधच लहदि ॥११३॥ 
पर्यायोंमें परस्पर अ्रनन्यताका अ्रसाव--जो मनुष्य है वह देव नही है । जो देव है 
वह भनुष्य अथवा सिद्ध नही है । इस प्रकार एक दूसरे रूप न होता हुआ वह अनन्यभावको 
कसे प्राप्त हो सकता है ? जो मनुष्य हैं वह देव नहीं होता है तथा जो देव है वह मनुष्य वा 


४१७ । प्रवचचनसार प्रवचन 
सिद्ध नही होता है । एक ही म्रात्मामे यह व्यवहार चलता है अथवा मनुष्य मिद्ध पर्याय नही 
होती है । देव मचुष्य नही होता है । वह वह नही है, वह वह नहीं है--इस तरहकी व्यवस्था 
पाईं जाती है। मनुष्य देव नही है, देव मनुष्य नही है तथा मनुप्य या देव सिद्ध नही है । 
यह नानापन चलता रहता है, फिर यह शअनन्य कैसे हो जायगा ? श्रगर तिर्यंचगतिसे आकर 
जो मनुष्य बन गया है उसे भूसा, बढिया हरी घास, कुटी, खल, बिनौले खिलाना 
चाहिए । तब वह काफो पुष्ट होगा । यह व्यवहार नही किया जाता है, उसे मनुष्य योग्य 
खुराक दूध, साग श्रन्त ही खानेको दिया जाता है। अधिक विकल्पमे न पडकर बच्चा 
जो छोटी अवस्थामे दूध पीता था, वही अरब वडा होने पर स्तन तक नही छूता है तथा माँ 
भी बडे बच्चेके सामने बचपन सरीखी नहीं रहती है । पहले बच्चेको माँ डाँट देती थी, वही 
अब प्रेमसे बोलती है, उसकी श्राज्ञामे चलती है। यह सब अनन्य कैसे बन जायगा ? वही 
आत्मा है जो पूवमे थी। श्रगर २५ वर्षका लडका बीमार हो जाय तो माँ कहेगी, 'हमारा 
वही तो लडका है तथा सेवा शुक्षपा भी बचपन सरीखे बच्चे जैसी करेगी । जब जैसी-जैसी 
विशेषपर दृष्टि डाली जायगी वैसा-वैसा कारण उपस्थित होता जायगा । जो भ्रभी सुखी है, 
कुछ ही क्षणमे वह दु खी दिख सकता है । 
परवस्तु राग करमनेकी वस्तु नहीं है--परवस्तुके प्रति जितना राग किया जायगा 
उतना ही दुःखका भागी होना पडेगा । हो सकता है कि झाज आप धर्म कर रहे हैं जिसके 
पुण्य प्रतापसे अनेक तरहकी सुख सम्पदायें मिलती होवेंगी, किन्तु थोडासा घर्म किया और 
ग्रधिक फल मागा जावे तो मिलनेका नही और ज्यादा धर्म करके छोटी वस्तुकी याचना कर 
ली तब वह मिल भी जावे, लेकिन उसके बदले जो हजारगुना फल (सपदाये) मिलना था 
वह व्यर्थमे ही चला गया। ज्ञानभाव अपने पास रहनेसे चित्त उद्विग्न नहीं होगा । व्यर्थकी 
वाञछायें नही की जावेंगी । कभी देखनेमे यह भी श्राया कि जिन स्त्री, पुरुष या पुत्र, पिता 
श्रादिमे अत्यत गाढा प्रेम था, उसकी मरणवेला उपस्थित होनेपर कहा जाय, आप हमार 
श्राग्रहसे एक माह, एक वर्ष, एक दिन, एक क्षण भी तो और रुक जाओ्ओो, फिर चले जाना । 
तब क्या यह सभव है ? उस समय कुछ भी रियायत नही की जायगी । यह शुरूसे ही विचाः 
कर राग करनेमे सावधान रहा जाय । उन विषयभोगं एवं शरीरकी चमडीपर विचार करत 
रहे तो ढुख नही होगा और कर्मवन्धसे भी बच सकेगा । यहाँ तक कहनेमे नही चुकते हमार 
तुम्हारा आत्मा ही एक है / वयोकि अश्रव तो यहाँ गाढकषायका। कला रग (कत्था) चढ रह 
है । अतएवं जिस तरह उसे पुष्ट किया जाय वैसा करते है । उस मू्खतामे धर्म एक श्रोर छोड 
दिया जाता है और जो सुयाकु चेष्टायें की जा सकती है, वह करता है । सम्भवनया शरीरके 
खत्म होनेके बाद किसी लस्वे अरसेमे दोतोके शरीरके पिण्डके स्कध जरूर इकट्ठ हो सकते है, 
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लेकिन आत्मा श्राज तक इकट्ठी हुई न होगी । इस तरह (देव मनुष्य नही होता, मनुष्य देव 
नही होता और देव सिद्ध परमेष्ठी नहीं होता तब अनन्य भावकों कैसे पैदा कर सकेगा ? 
द्रव्य जब जिस पअवस्थासें हो वहु उसकी पयाशंय है--पर्यायमे जो है वह्द व्यतिरिक 
दशाके साथ प्रन्वित है । आत्माकी पर्याये श्रात्माके व्यतिरेक विकासके साथ है । विभिन्न 
विकासका नाम ही व्यतिरेक विकास पर्याय है। मयुष्य तिरयञज्च भी हो सकता है जो कि 
पर्यायभूत नही है । वह विकासके कालमे है, अन्यमे नही है | आात्माकी प्रत्येक व्यतिरेक व्य- 
क्तियाँ होती रहती है । जितने भी आदमी बैठे है उन सब व्यतिरेक विकास है | वह सब 
भिन्‍न-भिन्न है, यही व्यतिरेक विकास है । देवपर्याय गई, उस पर्यायका समय पूर्ण हो गया । 
तब असत्‌ हो गया । यहाँ असत्‌ उत्पादका कथन चल रहा है | अ्सत्‌का उत्पाद नहीं हुआ तो 
क्या हुआ ? पर्यायोका अपने कालमे उत्पाद है। पर्यायोद्ता जो अपने कालमे विकास है वह 
क़मवान है । वह एक साथ मौजूद नही है, किन्तु क्रमसे गिरता है तथा क्रमसे उठता है । 
वह पर्यायें अ्रन्वयशक्तिसे प्रसृत है । वह अन्बय शक्तिकों छोडफर कही नही जाती है । जिस 
तरह सोनेके आश्ुपणा अदल-बदलकर बनते रहते है। वहाँ अन्वयशक्तिका विकास है। ज्ञात 
हुआ है कि एक तरहका सफेद सुवर्णा निकला है, जो कि इस पीले सुवर्णासे मुल्यवान होता 
है । आाचायोंने भी जो काते स्वर, काचन, हेम, सुवर्ण श्रादि सोनेके पर्यायवाची शब्द दिये है 
वह उनसे मिलते-जुलते दूसरे तरहके सुवर्णकी विशेषता बताते है। जो पर्यायोका अपने काल 
मे प्रादुर्भाव हुआ है । सूक्ष्म पर्यायोकी बात तो यो नही जचती है । यह लाइट जल रही है, 
इसने ८ बजे भी जलनेका काम किया था और श्रव भी कर रही है। साढे आ्राठ बजे और 
इसी तरह आगे भी करती जायगी, तो यहाँ वह परिणम-परिणमकर भिन्न-भिन्न काम कर 
रही है । उसी तरह ग्रात्माकी या पुद्गल द्रव्यकी पर्यायें परिणम-परिणमकर भिन्न-भिन्न काम 
रही है । भूत, भविष्यत और वरततमानका चक्कर उसके उपयोगी नही है । जैसा-जैसा प्रतिभास 
हुआ है वही-वही अगले-अगले भवमे या श्रगले-अगले समयमे क्रम जायगा । जैसे यथाजात बालक 
धीरे-धीरे विकासको प्राप्त करता जाता है। एक कमरेमे बहुत-सी वस्तुयें रखी है, वह लाइट 
(बिजली) के प्रतिभासमे सब प्रकाशको प्राप्त हो रही है । तब भी वच्चेके ज्ञानमे यह नही हे कि 
किस तरह उन्हे जाना है । उनके ज्ञानमे विकल्प नहीं हैं। वहाँ भूत्त, भविष्यत्‌, वतंमानका भेद 
नही है। द्रव्यका स्वभाव ही परिवर्तत करना है । हम तो निश्चयनयसे परको जानते ही नहीं 
है । दर्पण सामने रखा है, उसे हम या श्रन्य कोई देख रहे है | हमारे झाजु-बाजु और पीछे 
भी बहुतसे लडके गुलगपाडा कर रहे है और हाथ आदि मटका रहे है, उन सब गडबडियों 
को ऐनकमे देख रहे है । उसी तरह वाहरके दृश्योको देखते हुए श्रात्माको जान रहे है। आत्मा 
के बाहर सब बुछ हो रहा है उसे जानते रहते है, फिर भी लक्ष्य आत्मापर हो सकता है । 


मा >वचनसार प्रवचन 


निमित्तन॑मित्तिकको देखदर ही कहा जाता है, इसका ऐसा प्रभाव हैं। एक बडा प्रभावक 
मनुष्य है । वह साधारण अ्रधिकारीके सामने जाता है । लोग कहते है प्रभावकका प्रभाव गिर 
गया है तो यहाँ प्रभाव न गिरकर निमित्तको पाकर वह इस रूप परिणम गया है। साधारण 
व्यक्ति प्रभावशालीके सामने अपनी बात जमाता है। पर्यायें जिस कालमे हैं वह उसरूप होती 


| 
वस्तुतः जीव श्रपने आपपर ही राग कर सकता है--श्रीराम और सीता जिन्दगीमे 

काफो साथ रहे । दोनोमे बडा स्नेह था । सीता रामकी तन-मनसे सेवा करती थी, जिस कारण 
चह वनमे भी साथ गई थी । लेकिन जब सीताकी विषयभोगोंसे श्ररूचि जग गई, तो यकायक 
विरक्त हो गई । रामचन्द्रजी हाथ जोडे फिरें, सीताकों विरक्त होनेसे रोक रहे, किन्तु सीता 
अब आँख उठाकर भी नही देख रही है । राम सोचते है कि सीताकों क्या हो गया है ? राम 
व सीता आदि अपने जैसे ही तो थे । अ्रगर इन दोनोका नाम बदलकर शुरूका चरित्र वर्णन 
किया जाय तो सीताकी भअग्निपरीक्षा श्रादिकों घृणाकी दृश्टिसे देखेंगे । बादका जीवन उनका 
अति उज्ज्वल रहा | इससे वह महान कहलाये । सब मोहके वशीभृत हो अपना पति, अपनी 
पत्मी मानते है, जब मोह नहीं रहता है तब पति-पत्नीको छोडकर चला गाता है या घरमे से 
निकाल देता है| कई पत्नियाँ पतियोके द्वारा बहिप्कृत कर दी जाती है। जिससे उनका जीवन 
भी अ्रति सकटमय हो जाता है । वह भूखों जिन्दगी बितायें या पथश्रष्ट हो जावें, इसकी वह 
चिन्ता नही करता है । इसी तरह कही-कही स्थ्रियोके ढ्वारा पति हेयदृष्टिसे देखा जाने लगता 
है और वह निज पतिसे उपेक्षा कर श्न्यसे सम्बंध कर लेती है या घर तक छोड देती है। 
इससे यह स्पष्ट है कि सभी मोहके वशीभूत होकर अपना काम निकलता देखकर श्रासक्त हो 
रहे है । मोह गया, परिणाम बदले, श्रब कोई रोकनेमे समर्थ नही है । अपने-श्रपने भावोके 
अनुसार प्रवृत्ति हो जाती है। जब सप्तपदी होती है उस समय पति-पत्नी प्रतिज्ञा करते हैं कि 
हम दोनों आपसमे जीवनभर साथ निभायेंगे, किन्तु बादमे विरक्त हो जावे भ्रौर कहे, प्रतिज्ञा 
खण्डन कर दी । यह प्रतिज्ञा खण्डन नही करी । वहाँ तो मोहभावमे प्रतिज्ायें ली थी । जब 
तक मोह रहा, निभाया । श्रव अपना-गअ्रपना रास्ता अगीकार करते हैँ | तत्त्वज्ञान प्रकट हुआ, 

तब बिना एक दूसरेकी आज्ञा लिए जगलकी ओर चल दिये । कोई मूर्ख सोचे कि मैने स्थ्रीके 
साथ जीवनभर निभानेका वचन दिया था । तो वह मत्त पुरुषके रूपमे मोहमे दिया था। मोह 
गला तो दूसरा ही दीक्षा जन्म हो गया । ऐसी देशामे पहले 2 वायदे कोई भी अगले # 

भे निभा सकता है ? नहीं । यदि मोह हूटा तो मोहके ससगगंसे 'वलने वाले रिश्ते भी छूट गये। 

कीई बहाना करे तो वह भी नहीं चलता, निभता भी नही। तत्त्वज्ञानका का 

अविनाभाव है । यहाँ द्रव्यस्वरूपके वर्णनमे श्रात्माका दृष्ठत दिया जा रहा है श्रीर यह 


गाथा ११३ ४श्छ, 


किया जा रहा है कि अरब असतृका उत्पाद होता है। इसमें पर्यायदृष्टि रखकर ही सोचना है। 
पर्यायें पर्यायभूत आत्मव्यतिरेक व्यक्तिके कालमे ही है, उससे अन्य कालमें वे नहीं है, अ्रत- 
असत्‌ हैं । अब देखो--जो पर्यायोका द्रव्यत्वभूत अन्वयशक्तिसे अनुस्युत क्रमानुपाती (क्रमसे 
व आने वाला) अपने कालमे प्रादुर्भात्र है, उसमे पर्यायभूत आरात्मव्यतिरेक व्यक्ति पूर्वमे (उत्पाद 
से पहिले) नही है, श्रत' पर्यायें भ्रन्य-श्रन्य हो तो हुईं । इससे यह कहनेमे तो कोई हिचकिचाहट 
तो नहीं भैया | कि असत्‌ पर्यायका उत्पाद हुआ । जरा गहरा सोचते होगे तो इस बातको 
सोचते होगे कि द्रव्यका असदुत्पाद कैसे ? सो सुनो--द्रव्य पर्यायोसे पृथकृभूत है कि अपुथक्‌- 
भूत ? पृथकभत तो है ही नही, ,क्योकि द्रव्य व पर्यायमे प्रादेशिक भेद नही है और पर्यायस्व- 
रूपका कतृ भूत, करणभुत, अ्रधिकररणश्यूत तो द्रव्य ही है, इससे द्रव्य पर्यायोसे अ्रपृथकृभत है । 
श्रतः द्रव्यका असदुत्याद कहनेमे पर्यायाथिकनयका आदेश सम है । 
जो है वही हो रहा है, उसके ज्ञाता रहो--जो द्रव्य पहले था, उसीका उत्पाद अरब 
हुआ है । वह दूसरा नही झा गया है, किन्तु पर्यायकी अपेक्षा असतृका उत्पाद हुआ है । कोई 
यह नहीं कह सकता है कि वह द्रव्य ही न था। वे पर्यायें भी इस तरह अन्य नही है द्रव्य 
अ्रपेक्षासे । पर्यायको ही माननेसे अ्रन्य मानना पडेगी । निश्चय किया जा रहा है कि द्रव्यमे 
असत्‌का उत्पाद है। इस समय वह पर्याय पृथक्‌ है। जिस समय पर्यायमें देख रहे है उस 
समय द्रव्यके स्वरूपसे पर्यायका स्वरूप पृथक है और अ्रपृथकृभूत भी है । वह अ्रतद्भावकी 
अपेक्षा है । पर्यायका स्वरूप द्रव्यसे भिन्‍न प्रदेशोमे नहीं बना, पर्यायका कर्ता, करण, आधार 
कोई श्रलग नही है, पृथक्‌भूत भी है। द्रव्यका अतझ्भाव यहाँ दिखाना है । पर्यायदष्टिसे जब 
देखते है तब -अतःद्भाव है । पर्यायका जब शअसदुत्पाद है तो द्रव्यका द्रव्यके-साथ श्रसदृत्पाद है, 
ऐसा व्यवहार होता है । पर्यायसे अ्पृथकृभूत है । इसलिए उसमे द्रव्य लगाना पडठा है । कोई 
भोजन कर रहा है, उस समय कोई स्त्री भोजन परोस रही है। उस समय दूसरी महिला 
कहती हैं कि दूसरी त्रहकी वह अच्छी साग परोसो इन्हे, क्योंकि वह अच्छी जायकेदार है । 
इस परोसनेका नाम लेते ही अ्रच्छापन वाक्यमें अन्डर स्टुड है। साग कैसी जो अच्छी छुकी, है 
उसे परोसो तो यह बात आती है | वाक्यमे कुछ ऐसे शब्द होते है जो पचमी विभक्ति (अपा- 
दान) रूपसे नही कहे जाते है, किन्तु उसका भाव वही निकलता है । जिस तरह कहा जावे 
'शिखर सम्मेदजी की चतुर्दशीको वन्दना करेंगे” यहाँ क्योकि शब्द छिपा हुआ है । च्तुदंशी 
१४ गुरणस्थानोकी प्रतीक है । वह अ्रनादिकालीन पे भी है। यह ब्रतविधान नियमो आदिसे 
श्रधिक पविन्नता लानेमे कारण होता है । द्रव्यका उत्पाद है तो अ्रसत्‌का उत्पाद है, यह बात 
घटती नही है । उत्पाद तो पर्यायका होता है फिर सतूका उत्पाद हुप्ना, यह बात भी घटित 
नही होती । किन्तु अपनी-अपनी हृप्टिमें दोनो बातें घटित होती है। विशेषण भी पचरमी 


४१८ प्रवचनसार प्रवचन 


विभक्तिके रूपमे ही जाया करते है। पर्याय परदृष्टि बनानेपर द्रव्यका उत्पाद नही है, इससे 
असत्‌का उत्पाद है । जो मनु है तथा मनुसे उत्पन्न हुआ है वह मनुष्य है। कोई मनुष्य देव 
बन जावे त्तो देवकी जो निष्पत्ति है वह असत्‌की ही तो हुईं, यही असदुत्पाद है, किन्तु जीव 
द्रव्य वही है जो मनुष्य पर्यायमे था, वही देव पर्यायमे' हुआ है । इस तरह देखनेपर सतका ही 
उत्पाद हुआ, क्योकि अत्यन्त श्रसत॒का उत्पाद ही नही हो सकता । 

पदार्थ श्रनादिसे है, परिशामते चले श्र रहे है--कोई शका करे शुरूमे कौन होगा ? 
साराका सारा विश्व इसी तरह चला आ्राया है। सब है और परिणमते चले जा रहे है । जो 
मनुष्य है' वह जिंदश तो नही है। जिसकी तीनो दश्ययें एकसी रहे वह त्रिदश है, ग्र्थात्‌ 
बचपन, युवाव॑स्था और वृद्ध अवस्था--यह तीनोंमे युवा ही बना रहे, इस तरहके वह त्रिदश 
अर्थात्‌ देव है । मनुष्य देव नही बन जायगा और देव सिद्ध नही हो जायगा । इसी प्रकार 
त्रिदश और सिद्ध मनुष्य नही वन जायगा । जब नही बत सकते तो श्रनन्‍्य कैसे हो जायेंगे ? 
इससे असेत्‌ ही ती रहे । वह अन्य नही कहलावेंगे | बात तो एक ही है, इसीमे एक और 
अनेक तथा नित्य और अ्रनित्य घटा सकते हैं । जो अनेक है वह श्रन्य ही अ्रन्य तो होगा। 
जीवद्रव्य भी अन्य-श्रन्य हो गया । पर्यायकी प्रधानतामें पर्यायको देखा | जब वह व्यतिरेक ही 
है तो जीव ही भिन्न-भिन्न हो गया । जिसमे मनुष्यादि पर्याय हो रही है वह पर्याय क्यो भिन्न 
नही हो 'जायेंगी ? किसीको दस्तबन्द पहिनना है और उसके लिए बहुतसे उठाकर छत्न (छन्नी) 
दे दिये तों वह औरत उन सबकी उठाकर फेंक देती है । उसे सख्यामे छुत्न १५ भी दे दो तो 
उनसे मतलब नही हैं। उसे तो डिजाइनदार दस्तबन्द श्रौभूषणसे मतलब है । इसके विपरीत 
जिसे सुवशंका सग्रह करनेकी रुचि है वह सुवरशंके बलय (कडा) को ही ले लेगी श्रौर उसे 
छत, दस्तबन्द, बाजूबद आदि कुछ भी मिलें, वह कहेगी--इस बलयको लाओ, छत लाओ' 
जो भी हो लाझो, लाश उसे मनाई नही करना हैं। जिसे शरीरकी शोभा बढाना ही प्रधान 
लक्ष्य है वह अच्छेसे श्रच्छे श्राभूपणमें नखरे लगाकर समय-समयपर नवीन डिजाइनके निक- 
लने वाले आभूषण मगावेगी । भ्रभी तक देवरानी, जैठानी सभी इक्ट्ठी रह रही थी, किन्तु जब 
वह श्रपना उत्फर्ष चाहती है और दूसरी भी चाहती है। श्रपना उत्कर्ष ओर साथमे रहनेसे 
कोई कमी प्रतीत हुई तो च्यारे होनेका मौका आ जाता है । न्‍्यारे होते समय सुवर्ण आदिके 
आभूषणोका बटवारा किया जा रहा है । तब किसीको रुचिसे विरुद्ध हिस्सेमे आ रहा है। 
उस समय वह लेकर फंक देती है, क्योकि न्‍्यारे होते समय दृष्टिमे फके पड चुका है । 

पर्याय पर्याथके प्रति प्रयोजन भिन्न-भिन्न है--उसी तरह जिसे पेटके गड्ढे मात्रको 
भरनेसे प्रयोजन है वह अनेक तरहके खाद्य स्वाद्य, लेह्य, पेय न मगाकर थोढेसे सीमित 20% 
मे काम चला लेता है. और जिसे अपनी जिह्दाइन्द्रियकी लोलुपता पुरी करनी है, वह श्रनेका 
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तरह॒वी चटनियाँ मिच मसाले, मिठाइयाँ, पववन, दूध, लस्सी, कॉफी, थी श्रादि खावेगा, 
क्योकि उसे तो जायका लेनेंसे मतलब है। इस समय वह सच्ची भ्रूखका रूघाल न रखकर 
खाता ही जायगा । ऐसा व्यक्ति भोजन कर चंकनेके बाद भी पेटमे बाजारकी बिकने वाली 
चीजको जगह निकाल लेगा । हमारा भाव तो यह है कि वर्तमानमे अन्नकी महगाईको देख- 
कर धनिक सेठ लोग भी एक समय भोजन करे. और दूसरे समय फल खा लिया करें । फल 
भी अन्नके भाव है, इससे स्वास्थ्य अश्रच्छा रहेगा, सुस्तो चली जावेगी, काम करनेमे मन लगेगा, 
| वैच, डाक्टरोकी बार-बारकी फीसें भी देनेसे बचेगी और जो ग्रन्त बचेंगा उसे गरीब भाइयों 
को मुफ्तमे दे देना चाहिए । यह सच्चा त्याग होगा । तुम्हारे ब्रत नियम भी ठीक पल जावेंगे 
और जनतामे जैनियोका त्याग भी जाहिर हो जायगां, जो कि गौरवका विषय होगा । ऐसा 
पाया गया है कि जरूरतसे ज्यादा भोजन करनेपर उसका पूर्ण रस नही बन पाता और शनेकों 
को बादी, गठिया, अपेन्द्रिय टसाइटिज आदि रोज घेर लेते है। जिसकी दृष्टि मात्र जीवनपर 
है, इस तरहके साधु एक तरहके भोजनसे सतुष्ट हो जाते है और दैनिक कार्यक्रम भी सुचारु 
रीतिसे चलाते है । श्राजकी स्थितिमे यह आवश्यकसा बन गया है, क्योक्ति यहाँ तो पेट भरने 
भान्नका प्रयोजन है । जिसकी पर्यायपर दृष्टि है वह कैसे छोड सकेगा इस त्रहके भोजनको, 
वह तो अपने ऐशभ्रारास तक ही सभी सीमाय रखता है । दूसरेकी अपेक्षा वह कुछ भी नहीं 
करता है । जब द्रव्य सामान्यपर दृष्टि रहती है तब वह एक तत्त्व समभता है। इस पकत्वको 
समभनेपर पर्यायदष्टि शिथिल हो जाती है । पर्यायदृष्टिके शिथिल होनेसे विषयाभिलाषाये भी 
शिथिल हो जाती है । पर्यायदृष्टिके अनेकत्वके सस्कारका प्रताप ससारमे विलक्षरण है तो द्रव्य- 
हृष्टिके एकत्वके ध्यानका प्रताप मोक्षमार्गमे विलक्षरा है। द्रव्यमे अन्यत्व व अ्रनन्यत्व दोनो 
धर्म हैं । ः 
श्रव॒ एक द्रव्यसे अ्रन्यत्व और श्रनन्यत्वका विरोध धुनकर फेंके देते हैं--पर जो है 
उसकी परवाह नही करना है । धुन॑ना दो तरहसे [किया जाता है । एक मोटे-मोटे प्रह्रोंसे 
जल्दी-जल्दी घुना जाता है और दूसरी बडी चतुराई कलाकारीसे आधी-आधी छटाक रुई लेकर 
धुनी जाती है । यह कोमल हाथोसे धीरे-धीरे कष्ट न देकर रईकों ,फीन-फीन किया जाता है । 
इसलिए एकदम लट्ू न मारकर घीरे-धीरे धुनता अ्रच्छा है, वह काम अच्छा है । इसका सूत 
भी बारीक निकाला जां सकता है, जिसके दाम अच्छे पैदा किये जा सकते है, जबकि लट्ठ॒मार 
धुनाईसे घुनी हुई पाला श्रादिके सूतमे यह बात नही है । पढ़ता भी इसी तरह महत्त्व रखता 
है । जिसे हढ बननेकी हष्टिसे पढ़ना है वह पाँच पृष्ठ पढकर भी अ्रधिक जान सकता है और 
उसके श्राधारसे श्रागेके ग्रन्‍्थका भाव ले सकता है और ज्यादा प«नैकी लिप्सा वाला कुछ भी 
तही प्राप्त कर सकता है। कहा भी है--विद्या कालेन पच्यते” विद्या समयके अनुसार परि- 
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पक्‍व होती है । ऐसा भी पाया जाता है जो शुरूमे श्रधिक विद्या हासिल कर लेते है, वह विद्य 
बडेमे जाकर विकासको प्राप्त होती है। जीवनका विकास कब किसका होना हैं ? यह कोई 
निश्चय नही है । किन्हीके जीवनका विकास ६० वर्षकी अवस्था तकमे हुआ है और कुछ ऐसे 
भी पाये गये जो शुरूसे एकदम द्वुतगतिसे बढ रहे थे वह आ्रागे जाकर मुरभा गये । 

स्वभाव व॑ विकल्पको सुक्ष्मसधिपर भेदविज्ञान कुठारका निपात-शभेदविज्ञान इस 
तरहकी कला है जो भ्रति सृक्ष्मतासे होती है | वह श्रति समीपकी मिली सधि है । क्या दुकान 
की श्रौर आ्रात्माकी सुक््म सन्धि होती है ? यह तो धर्मके गलेमे डेंगुर (लाठीका फदा विशेष) 
डाल देना है । जैसा कि सुहृदमित्रने ऊंटेके गलेमे गघेकी लटका दिया था | तब क्‍या परिवर 
की और तुम्हारी पृक्ष्म सध्षि है ? यह नही तो क्या शरीर और आंत्माकी सूक्ष्म सचि है ? यह 
नही तो कया कर्म श्रौर आत्माकी सुक्ष्म संधि है या राग और श्रात्माकी सुक्ष्म सन्धि है ? इन 
किन्हीमे भी सूक्ष्म सधि न होकर स्वभाव व विभावकी सूधम सधि है । इससे भी बारीक सूक्ष्म 
संधि ज्ञानका जो विकल्प किया उसकी और स्वभावकी सूक्ष्म सन्धि है । इन सबपर कुल्हाडा 
मारकर जहाँ सभी सृक्ष्म सन्धियाँ खत्म कर दी है वह एक श्रात्माका विकासमात्र ही उपा- 
देय है । सुव्शमे बलय (कडा) आादिक विकार हुए है। बच्चोको जैसे श्राभूषणोसे प्रयोजन 
नही है, किन्तु उन्हे दूसरोका दुलार ववाहिए, अच्छा भोजन चाहिए और मनमाना ऊधम करना 
चाहिए । इसी तरह जहाँ विकल्पोको भी तोड देना है, सबसे मुह मोड देना है, तब स्वभाव- 
वृत्ति बनेगी । भेदविज्ञानके द्वारा सम्पूर्ण विकल्पजाल, मोह, ममतायें तोडना चाहिए । जो हम 
भिन्‍न-शभिन्‍न समयोभे जानते हैं, वह भी हमारा स्वभाव नही है । क्यो, जो भी विकल्प शुरूमे 
हुआ वह अगले समयमे नहीं चलता है। जो भी परिणमन चलने वाला है वह हमारा नहीं 


। 
परिणमत किसीकी श्राधीनतासे नहीं किया जाता है--परिणमन तो प्रत्येक-प्रत्येक 
द्रव्यका अ्रमादिकालसे चला श्रा रहा है भर वह परिण॑मन शअ्रतन्‍्तकाल तक भी चला जायगा। 
यह तो द्रव्यका स्वभाव ही है । द्रव्यका तो वह परिणमन है ही, किन्तु वर्तमानकी मनुष्यादि 
पर्यायमे भी देखा जाता है । जिसके सस्कार पूर्व॑जन्मके धर्मके प्रति बने हैं और उसी प्रकारके 
माता-पिताके सस्कारोमें पैदा होकर विकास हुआ है उसे बलात्‌ विमुख करना चाहे तो नही 
कर सकता है । इसी तरह जिसमे अ्रसत्य भापणा, मायाचार श्रादिके सस्‍्कार पडे है, उसे भी 
कोई नहीं पलट सकता है । स्वयके ही भावसे ,स्वय॑ सुधर सकता है, ये तो परिसामन है । 
नवीन परिणमन होता है, पूर्व परिरामन प्रलयको प्राप्त होता है। बदलका स्वभाव तो द्रव्यमे 
है । हा स्वभावसे स्वश्नावान्तर नही होता । यहाँ दृशन्त जो दिया उसे देखो--मनुष्य देव 


नही भ्रथवा नारक, तिर्यड्च या सिद्ध नही है । देव, नारक आदि मनुष्य नहीं। ऐसा जब 
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अ्रसत्‌ है परस्पर तो अ्नन्य कैसे कहा जा सकता, जिससे अन्य न हो । जिससे कि निष्पद्यमाव 
हो रही है मनुष्यादि पर्याय जिसमे, एसा जीव द्रव्य भी प्रतिपर्याय श्रन्‍्य न हो । तात्पर्य यह 
है कि पर्याय अन्य-अ्न्य है, उसके सम्बधसे वह द्रव्य भी उस प्रवाहमें ग्रन्यन्ग्रन्य है । एक 
श्रज्ञानी जीव है वह अब ज्ञानी हो गया तो पहिले श्रज्ञानी था श्रब ज्ञानी हो गया तौ अन्य हो 
गया ना । है आत्मन्‌ | मलीमसता और दुख लगे है, किन्तु पर्याय मिटकर निर्मेलता व प्रानंद्र 
का परिणमन भी तो हो सकता है। सोच न करो, तत्त्वज्ञान करो । सब श्रेय श्राप श्रपते 
आश्रयसे स्वाधीन होकर सम्पादित कर सकते है। यहाँ तक एक द्रव्यके सम्बधमे अनेक प्रकार 
से विवेचनायें हुईं । 


श्री गुरुवय्य सनोहर जी वर्णी 'सहजानन्द” महाराज द्वारा 
संशोधित किया गया “प्रवचनसार प्रवचन चतुर्थ भाग” का यह सस्करण समाप्त हुआ । 


0 प्रवचनसार प्रवचन चतुर्थ भांग समाप्त ॥ 


कक 


(8) 


सचनसार प्रवरनन पंदम भाग 


प्रयतता-- भ्रष्पास्सयोगी सिद्वाम्तस्यापगा हित्य शास्त्री, स्यायतीर्य 
पृष्य श्रा गुरपर्म्प मनोहर थी धर्णो 


ग्व यह एक द्वण बदोनयही है झोर झन्य-्धन्य भी है । एस प्रगार एक द्रच्यमे 
सन्गत्य में धनन्‍्याय होयो भर्मोगत बियोय एन मरने है 
दब्यदियेश सब्य से दम्ब पज्णयटियेगा गर्मों। 
हुवदि ये धामणण्ण सकताग सम्ममत्तादों ॥११४॥ 
नयपियक्षासे द्रत्यवी प्म्यता घ प्नन्‍्यताका भ्रतिपादन--द्रब्याधिवनयमे बहू सब 
ग्रव्य हैं घोर परयधावियनयसे वह अन्य-म्न्य होता है, क्योबि उस कासमें पर्यायगय होनेसे 
टृल्य परययिस गनन्‍्य है | द्र्याथियनयसे सब्र पर्योगं द्च्य है, श्रतत प्रनन्य हैं। बह दुसरी- 
दूमरी नहीं हैं, जुदी-जुदी नटी है, अलगन्‍ललग नहीं है श्र्थात्‌ बही-बही है। द्वव्याधिवनयसे 
जंग एक जीव है, प्रगर वह सारकी हे तो नारकी वहलावेगा । संगर जीव द्रव्य तो वही है 
और मनुष्य है तो मनुप्य ही बहलायेगा, परसतु जीबद्रत्य तो यही है एच देव है तो देव नाम 
से ही पुकारा जायगा कौर तियेज्वगतिमे होनेसे तिर्यन वहलावेगा, परन्तु जीव तो सर्वत्र वही 
है जिस गतिगे है वह बही-बही हुआ, दूसरा-डूसरा नहीं है। इस तरह सव द्रब्यें श्रनन्य हैं । 
वर्यायाथिकनय्से उसी समयमे अग्य-यन्य होती हैं! द्रव्याधथिकनयसे तोनों बालोगे एक ही 
दृस्य चलता है | एसके कटनेका यह प्रयोजन है कि द्रब्याधिकनयसे सब पर्यायोका समूह एक 
ही द्ब्य है । परययाधिकसयंसे एक-एक पर्याय श्ररागन्श्नलग हैँ तो वह भिद्त-भिन्‍न है, अन्‍्य- 
प्रन्य है। सागास्य ततीरसे देखें तो सभी मनुण्य एक रामान है, किन्तु यदि वही गाय बैठी हो 


उत्त नहीं है। शदेस पवारसे द्रग्यदो बहुकर एक तरहसे दखना, यह तियंक 


तो वह वहां सम्गितित्त र 
सामास्य है । तिर्यक सामान्य और न्थिक दिशंप एवं ऊध्वता सामान्य झौर उध्वंता विशेषकी 


ग्रोक्षा चार भेद होते हैं। 


गाथा ११४ घेरे 


सामान्य दृष्टिमे विकल्पंका क्लेश नहीं है--»मेक प्रकारके मनुष्य, वकील, मजिस्ट्रेट, 

सेठ, रायबहादुर, विद्वान, त्यागी, साहुकार आ्रादि बैठे है। उन्हे सबको समान भववसे ग्रहरणा 
करना तियंक सामान्य है और एक ही तरहकी द्रव्योंमे विशेष-विशेष तौर ग्रहण करना, वकील 
को जुदा, सेठकी जुदा और गरीबको जुदा यह तिर्यक विशेष है । ऊध्वत्ता सामान्य एक द्रव्यमें 
होता है और ऊध्वेत्ता विशेष अनेक-अनेक द्रव्योमे होता है । जीव, पुदूगल, धर्मद्रव्य, अ्रधर्म- 
द्रव्य आदिको कहना, यह तियंक सामान्य है । जीव कह दिया, यह तियंक सामान्य हो गया 
श्रौर अवान्तर सत्ताको कहना, यह तियंक विशेष हो गया अथवा जब मनुष्य कह दिया तो 
तिर्यक सामान्य कहलाया या गायें कह दी, यह तिर्यक सामान्य कहलाया और जब कहा कि 
यह काली गाय है, यह पजाबकी दुधारू गाय है, यह भूरी भेस है श्रादि यह तियँक विशेष है । 
जिसका दूध निकाला जाता है वह क्‍या तियकसामान्य गायोमे मिल जावेगा ? नही, क्योकि 
जो दूध होगा वह जुदा-जुदा एक-एक गायसे ही तो निकाला जावेगा वह तिर्यक विशेष हुआ । 
गो जातिका दूध नही मिल सकता । इसमे सभी गायोका दूध होना चाहिए । अर्क्रिया वस्तु 
विशेषमे होती है । द्रव्य दो तरहसे देखा जाता है--(१) भ्रनुगताकार और (२) व्यावृत्ताकार 
जो द्रव्यमे सबमे चला जावे उसे अ्नुगताकार कहते है। व्यावृत्ताकार जो लक्षण इसमे है, 
वह इसमे नहीं है और जो इसमें है वह इसमे नही है। द्रव्याथिकनयसे सभी द्रव्ण अ्रनन्य- 
अनन्य है श्रर्थात्‌ वही-वही है, दूसरे-दूसरे नहीं है। जब कहते है कि सभी द्रव्य एक है तो 
द्रव्याथिक नयसे ऐसा कहा जा रहा है श्ौर जब कहते है कि द्रव्यके अनेक भेद है तो पर्याया- 
थधिकनय सापेक्ष द्रव्याथिकनय हो गया । जितने नयोको ग्रहण किया जाता है उससे भी भ्रधिक 
हो सकते है । जिस अभिप्रायसे जो काम किया जाय श्रौर कही जाना पड़े, वह उसी तरहका 
नय हो जावेगा । पर्यायाथिकनयमे गये तो अलग-अलग पर्यायें हो जावेंगी । द्रव्यके लक्षण 
८०-८५ तरहसे कहे है । उनमे कई लक्षण सब द्रष्योमे घट जावेंगे और कुछ नही कर सकेंगे । 
इससे यही भ्रर्थ ग्रहरा किया जावेगा, तीन कालकी पर्यायोका समृह द्रव्य है। यह कहना सत्य 
भी हो सकता है और सत्यसे रहित भी हों सकता है । द्रव्याथिकनयसे उपयु क्त कथन सत्य 
है भौर पर्यावाथिकनयसे सत्य नही है । वर्तमान पदार्थ मान्न द्रव्य है। यह कहना पर्यायाथिक 
नयसे सही है और द्रव्याथिकनयसे गलत है । वच्चेको माँ अ्रयुली बताकर कहती है कि वह 
चन्द्रमा है । वहाँ माँ अंगुलीसे चन्द्रमाकों स्पर्श करके तो नही बता रही है । यहाँ भी नयमे 
भिन्‍नता पड जावेगी । जितने भी स्याद्वाद है, वह प्रमाशपर पहुचानेके लिए हैं । इससे वस्तुका 

खुलासा हो जाता है । 
उस्तुमें सामान्य झ्ौर विशेष दोनों धर्म ह----जिस समय पर्यायाथिकनयसे हो वर्सन 
करेंगे और उरीको मानकर रह जाबेंगे, तब दूसरे समयमें वह द्रव्य ही नही रहेगा । तव फिर 


पक, प्रवचनसार प्रवचन 


वह उस पर्यायमे रहा या अगले पर्यायमे । ग्रगर वह नही रहे तो श्रन्य-श्रन्य ही द्रव्य मानना 
पडेगा । तन्मय द्रव्य देखा था । उसे देखा क्या था ? पर्यायमय द्रव्य सब वस्तुयें सामान्यविशे- 
पात्मक है । वस्तुमे अनुगत और व्यावृत दोनों धर्म मौजूद है | वस्तुमे सामान्य विशेष दोनो 
है । इसलिए जो जाना जाता है वह सामान्य है और उसमे बारीकीसे भेद करके जानना 
विशेष है या तुम्हारे ज्ञानमे सामान्य विशेष मालूम हुआ । वस्तुमें सामान्य विशेष सिद्ध करता 
है । ज्ञानको शुरूमे सिद्ध करते है । जहाँ सामान्य और विशेषकी ओरसे वर्णन करेंगे वहाँ वस्तु 
सामात्यविशेषात्मक है । वस्तु अनुगताकार और व्यावृत्ताकार दोनो तरफसे ग्रहरा की जाती 
है । अतएव मनमे जो धारणा बना रखी है वस्तु उसी तरहसे नही है ! किसी अपेक्षासे उसका 
अन्य भाव हो सकता है श्रौर किसी अपेक्षासे उसका दूसरा-दूसरा भाव (श्रर्थ) निकल सकता 
है । किसीके दिमागमे आवे कि वस्तु इसी तरहसे है, दूसरी तरहसे नहीं है या जैसा सोच 
लिया वैसा वस्तुको बनना पडेगा, यह बात यहाँ नही घटती है, किन्तु जैसा हमने वस्तुको सोच 
लिया, उसीके धर्मकों लक्ष्यमे रखना पडता है । वस्तुमे कोई खासियत जरूर है । वह ॒स्पष्ट 
समभमे आ रहो है | तत्त्वको छूते हुए चलना चाहिए । कोई जैसे कहे खम्भा वगैरा कुछ नही 
है । इस तरह कहना सब विडम्बनायें हैं | कुछ लोग कहते है कि यहाँ पत्थरमे भी आत्मा है 
श्र तुममे भी आत्मा है । जहाँ देखो वहाँ श्रात्मद्रव्य है । इसपर नयवादसे विचार करनेपर 
सभी बातें सही उतरतो हैं। ज्ञानसे दुखी क्यों है ? सविकार परिणाम ही अज्ञान है। कोई 
कहते हैं कि ज्ञाननिवृत्तिसे सुख है श्ौर कोई भ्रज्ञाननिवृत्तिसं सुख बताते है । स्वभावमे स्थित 
होनेसे सुख होता है यह ठीक है और अज्ञानसे सुख है, यह भी ठीक है | जितनी भी वस्तुएँ हैं 
वह सामान्‍्यविशेषात्मक हैं । सामान्यको देखनेकी दृष्टि भिन्न है और विशेषकी दृष्टि भी भिन्न 
है । भनुष्य है, मनुष्य है---इस तरहसे होने वाला अभिप्राय व्यक्ति विशेषको हृष्टिसे भिन्‍न है 
श्रौर एक-एक करके देखनेसे जुदा-जुदा प्रतीत होता है । यह विशेष आशय है । 

दो प्रकारके ज्ञानचक्षु--सामान्यसे देखने वाली आँखका नाम द्रव्याथिकनय है, इसके 
लिए दाईं भ्रांखक्षी कल्पना कर सकते हैं श्रौर विशेषकी अ्रपेक्षासे देखनेका नाम पर्यायाथिकनय 
नय है । इसमे बाई आ्ॉखकी कल्पना कर सकते हैं और दोनोसे देखना सामान्य विशेष है 
एवं किन्ही श्रांखोंसे वही देखना तथा जो पूर्वमे देख चुके वह भले रहे, तब वह श्राँखोंसे 
ग्रात्मानुभवकी कला जीवनमे उत्तारी जाती है। जितनी भी तरहकी आँख हैं वह काम सभी 
श्राती हैं। मतलब यह सारा नय समझ लो और फिर सारा नयवाद हटा दो । नय वस्तुको 
जानना मात्र है। राजाके दरवाजेपर द्वारपाल रहता है। उस समय कोई मिलने जाता है । 
तब छ्वारपाल द्वारा राजा मिलनेकी श्राज्ञा माँगी जाती है। श्राज्ञा मिलनैपर मिलने वाला 
व्यक्ति द्वास्पालके साथ जाता है। हवारपाल उसे महलके दरवाजेपर छोड देता है. भौर भव 


गाथा ११४ ४२० 


मिलने वाला अपनी हिम्मतसे जाता है राजाके पास | अगर उसकी हिम्मत नही हुई तो वह 
ऐ ऐ करके शर्मिन्दा होकर नीचा मुह करके खडा रह जाता है। धुकधुवी हंटे तब वह 
हिम्मत कर सकता है । उसी पचडेमें पडते रहे तब कुछ लाभ नही होगा । वस्तु सामान्य- 
विशेषात्मक है । यह जानने वालेकी दो आँखे होती है । एक सामान्यकी श्र दूसरी विशेषके 
जानने वालेकी है। यह सारा नयवाद वस्तुस्वरूप रूप राजासे मिलाने वाला द्वारपाल है । 
इस द्वारपालका काम वस्तुस्वरूपके श्रागन तक पहुचा देनेका है । आगे तो यह प्रतीतिका काम 
रवय करता है । 

इन आंखोमे द्रव्याथिकनयसे देखो और पर्यायाथिकनयसे देखो श्रौर दोनो आ्रॉखको 
बन्द करके देखो और दोनो झाँखोको उनन्‍मीलित करके देखो । इसमे जो देखा जाता है वह 
प्रभेद, भेद, भेदाभेद व अनुभय देखा जाता है । द्रव्याथिकनयसे जीव दिखा, पर्यायाथिकनयसे 
नरक, तिर्यंच, मनुष्य, देव व सिद्ध दिखा, उभयसे समग्र दिखा, अनुभयसे अनुभव हुआ । 

द्रव्यसासान्य पर्यायोसें श्नुगत है--तरकगति, मनुष्यगति, तियँचगति, देवगति और 
सिद्धगति-इस तरहसे पाच भेद होते है । इन गतियोमे किसीमे भी व्यवस्थित रहने वाला जीव 
सामान्य एक है । उसे अवलोकन करने वाला विशेष अपेक्षासे नही देखे । ऊध्वंता सामान्य 
एक द्रव्य है और तिर्यंच सामान्यका एक द्रव्यमान लेवे । सब वस्तुग्रोको जो द्रव्य बनाया वह 
तियंक्‌ सामान्य है और सबको एक हृष्टिसे बनाया वह विशेष सामान्य है । जिस हष्टिसे द्रव्य 
को देखा जाता है, वैसा ही भ्रन्तर पड जाता है । 

एक समयकी बात है---भोजन करनेके पश्चात्‌ श्रावकके घर कुछ समय ठहरे । 
बेठनेपर या तो वहा धर्मचर्चाकी बात होती है या परिचय श्रादि पूछा जाता है । तब वहां 
एक स्त्री थी, जो वृद्ध जैसी मालुम पडती थी श्र पुरुष नवयुवक लडका जैसा । तब उस 
नवयुवकसे यकायक प्रश्न कर दिया-यह तुम्हारी मा होगी, जबकि थी पत्नी । उस समय 
जिस पतिको स्त्रीका लडका समझ लिया था वह पासमे ही बैठे लडकेको बताकर कहता है 
कि इसकी माँ है। प्रश्नकर्ता एवं उत्तरदाता दोनोको भिकके खानेका मौका नही आया । यह 
भ्त्तर इसी तरह पाये जाते हैं । किन्‍्ही किन्‍्ही पति-पत्नीमे, पति पिता जैसा वृद्धसा मालुम 
होता है और पत्नी छोटी लडकी जैसी'नवोढा मालूम पडती है या उसके लडकेकी बहू समान । 
इस तरहके श्रन्तरको उन्हीके मुखसे जाना जा सकता है । इसी तरह वस्तु है तो कुछ श्र 
तथा उसे मान कुछ भौर रहे हैं। मनुष्य, देव, नारकी तिर्यचमे रहने वाला वह सब जीवद्रव्य 
है। इस तरह प्रतिभास होता है, किन्तु उसको अमसे मान रहे है, यह नही है और यह इस 
तरह नही है । यह ह्रव्याथिकनय और पर्यायाथिकनयकी दृष्टिमे फर्क पड रहा है । श्रागे बता- 
वेंगे दोनों हृष्टिया ठीक रही । द्रव्यका स्वरूप किस तरह है, वह जाननेमे आवेगा। 


गो कक हे... न कट 0 ता  अवाफिर्क वेज जन्‍म. 


४२६ प्रवचन सर, प्रवचन 


वही वस्तु सामान्यविशेषात्मक है | अ्रत वस्तुके स्वरूपको देखने वाले पुरुषोके यथा- 

क्रम सामान्य व विशेषका परिच्छेदन (ज्ञान) कराने वाली दो चक्षु (हृष्टिया) हो जाती है। 
एक तो द्रव्याधिकनयकी, दूसरी पर्यायाथिकतयकी । उनमे पर्यायाथिकनयकी दृष्टि (चक्षु) को 
बिल्कुल बन्द करके केवल खुले हुए द्रव्याधिक चक्षुसे देखा जाता है। तब नरक, तिर्य॑च, 
मनुष्य, देव व सिद्धपर्यायात्मक विशेषोमे व्यवस्थित एक जीव सामान्यका अवलोकन करने 
वालोको नही देख रहे है। विशेषोकों जो पुरुष उनको वह सब (अतिपर्याय) जीवद्रव्य प्रति- 
भास होता है, परन्तु जब द्रव्याथिककी चश्षु (दृष्टि) बिल्कुल बन्द करके केवल खुले हुए 
पर्यायाथिक चक्षुसे देखा जाता है तब जीवद्रव्यमे ध्यवस्थित नारक, तिर्यच, मनुष्य, देव व 
सिद्धत्व पर्यायात्मक अनेक विशेषोके देखने वालो को, नही देख रहे सामानन्‍्यको जो पुरुष 
उनको, वह अ्ंन्य-गन्य प्रतिभास होता है । प्रश्त--पर्याये अन्य-ग्रन्य है इससे वह द्रव्य क्यों 
अन्य-ग्रन्य प्रतिभास होता है ? उत्तर--उन उन विशेषों (पर्यायो) के कालमे वह द्रव्य (हृष्टान्त 
में जीव) तन्‍्मय है श्रर्थात्‌ उस-उस पर्यायमय होनेंसे भ्रनन्य है । सो द्रव्य ही पर्यायाथिकनय 
की दृष्टिसे अ्न्य-भ्रन्य 'प्रतिभास होता है । । 
पदाये सासान्‍्य प्रौर विशेष दोनो दृष्टियोसे जाना जाता है--द्वव्यको द्रव्याथिक एव 
पर्यायाथिकनय दोनोसे ही जाना जा सकता है | कोई एकान्तनयको लेकर वस्तुकी सिद्धि नहीं 
हो सकती है । जब द्रव्याथिकनयसे देखा गया तो नारक, तिर्यच, मनुष्य, देव आदि हुए, 
वह भिन्‍न-भिन्‍न नही हैं, किन्तु जीवकी विशेष-विशेष परिणतियाँ है । जैसे व्यवस्था शब्दका 
पर्यायवाची प्रबन्ध है । व्यवस्था ८ विशेष अवस्था बनाना है । जो चीज पहलेसे चल रही है, 
उसका नाम व्यवस्था है और प्रबध प्रकर्ष रूपसे बांध देना, इसका नाम प्रबंध है । जब श्रापस 
में स्वर (मिलाप) होवे वहाँ व्यवस्था की जाती है और जहाँ ठेढे-मेढे चलते हो वहा व्यवस्था 
नही होंती है, किन्तु प्रबन्ध करता पडता है । शुरूमे प्रबन्धकी झ्रावश्यकता होती है और बाद 
मे व्यवस्थाकी जरूरत होती है | इन दोनो शब्दोमे अतर है । जीवद्रव्य पहलेसे व्यवस्थित है । 
ऐसा तो जीव सामान्य देखने वाले भव्य जीव पर्यायाथिकनयकी आँखको बन्द कर लेते है और 
द्रव्य वाली श्रांखको खोल लेते हैं । '्रव्य इति प्रतिभाति” जीवद्रव्य इस तरह अतिभासित 
होता है और जब द्वव्याथिकनयको एकान्तसे बन्द कर लिया और 2 हल उन्‍्मीलित 
करके आखसे देखा तो पर्यायें नजर आावेगी । मनुष्यका 'पर' शब्दका डरपोक अर्थमे प्रयोग 
करते हैं, किन्तु कायर ८ कस्य श्रोय राति आत्मा कायर ' भ्र्थात्‌ श्रात्माको जो लाभ हा 

देवे वह ऐसे जीवका नाम कायर है। सोचा फिर दुनिया इत सबको कायर क्यों कहने लगी 
तब तत्वज्ञानी भी तो कायर हैं, क्योकि जो मन, वचन, कायकी क्रियाकों कृछ नहीं कर ह 
इस तरहका ज्ञानी मोही सुभटोकी दृष्टिम कायर ही तो ।कहलाया । जैसे कोई कज्नूस दान 5 
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आदि उदारताकी बात॑ बखानने लगे तो वह बात करनेकी भ्पेक्षा विश्वास करने योग्य है, 
किन्तु अन्तरंगकी परिणतिसे विश्वसनीय नही कहलाता है | क्योकि उससे जद दान देने या 
महान कार्य करनेके लिए कहा जावेगा तब वह गुपचुप सिर नीचा करके रह जायगा या बातों 
में टाल देगा। केवल पर्यायाथिकनय देखो या द्रव्याथिकनय देखो तो दोनोमे दृष्टि सजग रहती 
है। पर्यायाथिकनयसे जब देखा तब जीव द्रव्यसे व्यवस्थित नारक, तिर्यच, मनुष्य, देव और 
सिद्ध है । इनमे देखने वालोको किया है अवलोकित जिसको वह अन्य है, श्रन्य है, इस तरह 
कहते है कि इस ग्रन्थमे जिसका मन है वह अन्यपना श्रर्थात्‌ भ्रनमना है । 

अ्रससने सत छनो--कोई कहे कि तुम अनमने क्यो हो ” आज तुम्हे क्या हो गया 
है ? ग्नमना अर्थात्‌ जिसका मन दूसरेमे है, दूसरे पदार्थोकों दिलसे चाहता है । ऐसा व्यक्ति 
और मिट गया है अनमनापन जिसका, ऐसे व्यक्तिको बोलेंगे निजमना । जो भी उदास मिलेंगे 
वह इसीलिए कि उनका मन औरमे बसा है । जब-जब भी दुःख है, क्लेश होता है तब अन- 
मनापन रहता है । जो बडे खुश हो रहे है, वैभवमे मस्त हो रहे है, रगरेलियोके सामने और 
कुछ नही सुहाता है । सदैव आहारकथा, राष्ट्रकथा श्रादिकी चर्चायें चल रही है। उन्हीकी , 
विशेपताभ्रोपर बुद्धि खर्च की जा रही है। ऐसे व्यक्ति अ्रनमने ही होते है । वह धनी हो, 
वकील हो, पडित हो, नेता हो या बाबू आदि कोई भी हो, वे यदि यह सब जो अ्रन्य-श्रन्य 
प्रतिभास होते है उनमे उपयुक्त है तो अनमने ही है । जीवको (मेरे लिए) तो एक पर्याय भी 
अन्य मन बनानेमे पठु है । जीव चाहता है कि मै ध्रूव रहू । मैं करोडपति हू तो इस धनका 
मालिक तुम्हे (पुत्रादि)] बनाता हू । इसका तात्पर्य यह है कि घन अश्व व है। श्र वको हर 
कोई स्वीकार करता है, अ्रश्न वको कोई भी नहीं चाहता है । जीव भी श्रश्न व नही रहता है। 
अगर ध्रूव बनना है तो दृष्टि भी ध्रूवपर देनी पडेगी । जिसकी दृष्टि श्रश्न्‌ वपर रहेगी वह ध्रूव 
नहीं बन पावेगा । सहशकी वजहसे वही तो पर्याय है ऐसा लगे, किन्तु पर्याय क्षणवर्ती है। 
प्र्वपर दृष्टि दें तो ध्र्‌व बन ज़ावेंगे । अ्विनाशीपर दृष्टि देवे तो अविनाशी बन जावेंगे। 
निस्तरग होना जो पसद करेगा वह निस्तरग हो जावेगा । मोहमे लीन रहने वाला मोही हो 
जावेगा और निर्मोहकी अवस्थाकों अच्छा समभते वाला वैसा आचरण करेगा। इस तरह, 
सभीपर बहुत-बहुत बीतती है । अपना हित एवं श्रहित करना हाथमे है । इसी प्रवचनसारमे 
एक जगह लिखा है । यह केवलज्ञान कया है ? अ्रनादि, श्रनन्त, श्रसाधारण, अहेतुक ज्ञानस्व- 
भावको कारण रूपसे ग्रहण करके स्वय,ही परिणमता हुआ शान है । सभी गुणोके सभी परि- 
णशुमन स्वय विपरिणममान होते है। रवभावका आशभम्रय करके विपरिणममान परिणाम स्द« 
भावपरिणमन है । स्वभावके आलम्बनसे आ्रात्मापर विजय पाना है, क्योकि वह प्रूव अहेतुक 
आदि ज्ञानरूप भाव वाला आत्मा है| स्वभावपर विजय पानेसे आत्मा स््य ही वैसा परिणम 
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जाता है। यह परमात्माकी हालत है । अनादि अनन्तको कारण बनाकर केवलज्ञानी स्वय ही 
परिणम रहे है| तत्त्वशञानीकी हालत क्‍या है ? ज्ञानी सब उपद्रवोपर विजय पाकर निश्चिन्त 
निर्वाध रहता है। हर एक कोई निज स्वभावसे परिणमता है, परन्तु कोई पदार्थमि ममत्व 
बुद्धि रखता हुआ विभावरूप परिणमता है, कोई निंज मर्मको समझ कर निजत्वपर लक्ष्य 
रखता है और स्वभाव परिणमनरूप परिणमतता है। 

पर्यायरूपमें प्रनिससय परिणत पदवार्थकों सामान्यभावसे देखना श्रध्यात्म कला है-- 
ज्ञानस्वभावका कही बाहरसे प्रवेश नहीं है। वह तो ग्रात्माका विकास ही है, किन्तु वह 
नाटकीय भाषामे पहले नही था, बादमे श्रा गया, इस तरहसे प्रदर्शित करते हैं । इसीको प्रवेश 
करना कहते है | चीज पहले नही थी और अब वन गई है ऐसा भी नही है, किन्तु उस ज्ञान 
विकासपर पर्दा पडा था। प्रति समयमे एक ज्ञान शक्तिसे जाने गये, श्रन्य-अ्रन्यसे नही, इस 
तरह द्रव्याथिकनयसे मालूम पडता है। पर्यायाथिकनयसे देखनेपर अन्य-अन्य प्रतिभासित 
होते है । जैसे कि एक आग है | वह कडा, घास, पत्ता, काठमे लगी हुई है । उस समय वह 
केवल आगरूप ही देखी जा रहो है । हालांकि वहाँ लकडीकी श्राग, कडेकी आग, तृरकी झाग 
तथा कडेकी आग, तृणकी श्राग तथा कडेकी (उपले) आग-इस तरह भी पर्यायरूपोमे कह सकते 
है । किन्तु पर्याय जुदी-जुदी ग्रहण न करके एक आग द्रव्यके रूपमे वह ग्रहण की जा रही है । 
उस वक्त कडा; घास, पत्ते, भूसे, काठ, कपडे, मिट्टीका तेल, पावर आदिकी झाग सब गौण 
हो गई हैं । यह कडेकी, पत्तीकी, लेंडी आदिकी है, इस तरह भेद नजर नही शभ्ावेगा । यहाँ 
हइृष्टान्तमें श्रागकों द्रव्य बनाया । द्रव्य जो है वह अपने-अपने पर्यायमे है । द्रव्य उन विशेषों 
से तन्‍्मय है ॥ यह एक सीधी अंगुली है, तब यह सीघेपनसे युक्त है तथा इसीको टेढी करनेपर 
अंगुलीका द्रव्य वही है, किन्तु पर्यायाथिकनयसे श्रनेक अ्रवस्थाश्रोह़ूप हो रही है। जब-जब 
जिस-जिस पर्याॉयका जो-जो समय है, वह उस-उस समय उस-उस रूप होता है । पर्यायकालमे 
द्रव्य अन्य-अन्य होता है । जैसे कि कडे श्रादिकी श्रागमे दिखाया है। अग्निको हव्यवाह भी 
बोलते है । जिस समय जो होता धार्मिक अनुष्ठानके लिए हवन करता है, तब हव्ववाह बोला 
जाता है। ऐसा नही है कि कोई चिलम पीनेके लिए हृव्ववाह माँगता हुआ शभ्रा जावे । उसी 
तरह श्रग्निको वैश्वानर भी कहते हैं। जिसका विंगडा हुआ रूप बुन्देलखण्डकी तरफ वैसाच्दुर 
भी है! यह शब्द भी अपने स्थानपर बडा महत्त्व रखता है । वैश्वानर शब्द पुजन करते समय 
घृप खेने को ही किया जाता है। शब्दोंके जो-जो अर्थ हैं वह अपने-अपने स्थानपर अलग 


भ्रलग महत्त्व रखते हैं। भ्रग्तिकी तरह उन सबको जुदी-जुदी श्रपेक्षाकी लेकर श्रयोग किया 


जाता है । 


दोनों हृष्टियोकी उन्‍्मीलना व तुल्यता--कोई सामने एक फोटो टगी है । उसे एक 
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दाईं प्रांससे बन्द करके देखनेपर उसका कुछ रूप नजर आवेगा और बाई आ्राँख बन्द करके 
देखनेसे फोटो कुछ सरकीसी मालूम पडेगी । वःई चित्र इस तरहके होते है जो कि उन्हे देखने 
से अपनी त्रफको नजर मिलातेसे मालूम पडते है। वह किसी भी ओरसे देखे जावे उनका 
मुह आपसमे मिलता हुआसा मालूम पडता है। मोटरमे दो लाइटें जलती है, उनमे एककों 
बन्द कर देनेपर उसका जुदा तिरछासा प्रकाश फिकेगा और जब दोनो रोशनियोको जला दिया 
जावेगा तब प्रकाश ग्रविक होगा व तेज रहेगा और अपनी सीधमे काफी जगहमे फैल सकेगा । 
यही वृत्ति आँखोकी है । द्रव्याथ्िकनयसे वस्तुको देखो तो वस्तुका असली निरपेक्ष स्वभाव ही 
कहनेमे आवेगा और उसको सब तरफसे देखनेपर पर्यायाथिकनय नजरमे आवेगा | तुलना करने 
को तुल्यकाल कहते हैं। एक ही समयमे उसे स्पष्ट कर दिया जावे । तुल्य समानताका भी 
पर्यायवादी है । सम या समान कहनेकी अपेक्षा तुल्य शब्द बढिया है । जिस क्षणमे तुलना हो 
गई, उस समय भावसे द्रव्याथिकनय खोला गया । उसीमे यह पर्यायाथिकनय खोला गया तो 
केवल द्रव्य ही द्रव्य नही है । उसे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी अपेक्षासे उन्‍्मीलित कर दिया 
गया । फिर देखो तो नारक, तिर्य॑च, मनुष्य, देव ओर सिद्धत्व पर्याय भी व्यवस्थित स्थिर 
ज्ञात हो जावेंगे । 

द्रब्याथिक---वेखो---जिस समय द्रव्याथिक हृष्टि व पर्यायाथिक दृष्टि दोनो एक ही 
कालमे खोल करके, उनन्‍्मीलित करके यहाँ-वहाँ सब ओरसे देखा जाता है, तब नारक, तिर्य॑च, 
मनुष्य, देव व सिद्धत्व पर्यायोमे व्यवस्थित जीवसामान्य व जीवसामान्यमे व्यवस्थित नारक, 
तिर्यंच, मनुष्य, देव व सिद्धत्व पर्यायात्मक विशेष एक कालमे ही देखे जाते है । इसका भाव 
यह हुआ कि प्रमाणसे यही प्रमाणित हुआ कि जीवसामान्य व जीवविशेष सब कुछ ठोक है । 
प्रमाण सब नयोका समूह है, नय प्रमाणका एक देश है। मूलमे नयके दो भेद है---( १) द्रव्या- 
थिकनय,. (२) पर्यायाथिकनय । अभेद प्ररूपक नयोका द्रव्याथिकनयमे श्रन्तर्भाव हो जाता है व 
भेदप्ररूपक तयोका पर्यायाथिकनयमें अन्तर्भाव हो जाता है । यहाँ नयको चल्षुकी उपमा दी है | 
इन दोनो चक्षुओमे से एक चक्षु ढ्वारा देखना, सो एक देशका अ्रवलोकन है भौर दोनो चक्षुओसे 
देखना, सो सर्वदेशका अवलोकन है । सर्वावलोकनमे द्रव्यकी अन्यता व अनन्यता दोनो प्रति- 
भास होते है, उत्तका विरोध या विप्रतिषेध नही होता । अहो ! कैसे वेभवशील, स्वतृन्न, परि- 
पूर्ण, अखण्ड द्रव्य हैँ ? यह सब द्रव्यसामान्यका वर्णन चल रहा है। देखो भैया ! द्रव्यके 
स्वरूपके परिचयसे ही मोह भागा जा रहा है। श्रहों देव, अरहो वीतराग महषि, अरहो जिन- 
शासन | तुम्हे मेरी अभिवन्दना है। तुम्हारे परिचयके प्रसादसे मै इतार्थ हु, अनुग्ृहीत हू, 
आाभारी हु। 

इस प्रकार ज्ञेयाधिकारकी इन २२ गाथदवोने द्वव्यस्वरूपका वर्णन हुआ । अब आगे 
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की गाथासे इसी सिलसिलेको लेकर कि द्रव्यमे सदुत्पाद व असदुत्पाद श्र अन्यता व श्रनन्यता' 
आदि स्वंविरोधका निवारण करनेके लिये सप्तभगी, स्याह्गाद, अपेक्षावाद, अनेकान्त प्रदर्शन, 
समन्यवाद, दृष्टिवाद श्रादि सब पर्यायवाची शब्द हैं । यह विषय बहुत महत्त्वपूर्ण है। इस 
विषयका वर्णन अब ज्ञेयाधिकारकी २३वीं ग्राथामे भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य करेगे। 
अज्ञानतिमिरान्धाना ज्ञानाज्जनशलाकया । 
चक्षुरुत्मीलित येन तस्मे श्री गुरवे नमः ॥। 
पदारधोंकी गणना व एक पदार्थथी सीमा--जगतके पदार्थोकों जाननेके लिए इतना 
तो जानना आवश्यक है कि ससारभमे समस्त पदार्थ कितने है ? तब तो कोई बात उनके 
सम्बधमे कही जा सकतो है । समस्त पदार्थ कितने है ? यह जाननेके लिए यह समफ्राना पडेगा 
कि एक पदार्थ कितना होता है ? एक पदार्थ इतना होता है जितना कि वह विकास श्रखण्ड 
रहे भ्र्थात्‌ जिसका कभी ठुकडा न हो सके, उत्तना एक पदार्थ होता है । जगतमे हमे जो कुछ 
दिखता है वह एक पदार्थ नहीं, वह अनेक पंदार्थोका कुक्ष था सो वह बिखर गया, इसीकों 
लोग टुकडा होना कहते है । जैसे हम एक जीव है, क्यो एक है ? इस लिए की हमारे दो 
टुकडे नही हो सकते । इसी प्रकार प्रत्येक जीवोकी बात है। दिखने वाले पुद्गलोंमे जो एक 
एक अविभागी परमाणु हैं वे एक एक पदार्थ है। जो कुछ दिखाई देता उसे एक व्यवहारमे 
कह देते हैं--वह एक नही है, किन्तु अनेकोका समृह है । तभी उसके कई हिस्से हो जाते हैं । 
एकके विभागका श्रभाव--जैसे कोई दस चीजोका समृह है। वह बिखरकर ६ श्रौर 
४ की सख्यामे बट जाय तो यह चीजका टुकडा होना नहीं कहलाता, किस्तु अनेक चीजें थी 
वे बिखर गईं। प्रवेकोको एक मानना भ्रम है, स्कन्घोकों एक पदार्थ मानना मिथ्यात्व है । 
स्कन्ध परमाणु सारी दुनियामे भरे पडे हैं। ससारमे भ्रगर ये दृश्य एदार्थ एक चीज होती तो 
उसके टुकडे नही हो सकते थे । यह हृश्यमान सब अनन्त परमाणुझ्ोका कु है । जिसे हम 
देखते है वह भ्रनन्‍्त परमारुझ्रोंसे बता हुआ है । जैसे मन भर गेहुकी बोरी 'है, वह एक चीज 
नही भनेको गेहुओका पुञ्ञ है । गेहू एक एक है वह तो पूरी है । वस्तुत उसका गेहुका दाना 
एक चीज नही है, क्योकि वह भी अ्रनन्त परमाणुओका एक पिण्ड है। अगर किसीके हुकडे 
हुए तो वह एक नहीं था, ऐसे देखो तो एक एक परमारुका नाम द्रव्य है । ॥॒ 
अम और अधिनय--अनेकोंके समृहमे एकका अ्रम करके इसीमें जीव ममता करता 
है । बिखरने वाला बिखर गया, आत्माकी और शरीरकी दुकान अलग-अलग है, इन 8 
के कार्य भी अलग-अलग हैं, दोनोमे पाटिशन भी नही है। आत्माका व्यापार आत्मामे और 
शरीरका व्यापार शरीरमें चलता है | शरीर तो वेवकूफ बनता नही, क्योकि वह 2024 
पर आत्मा बनती है, क्योंकि वह जानती हुई भी मोहजालमे फसती है । शरीरका कार्य श्र 
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परगाशुओके रूप, रस, गव, स्पर्श युणके परिणमनसे चलता है, परत्तु श्रात्माका कार्य जीवमे 
चलता है तो जो ऐसा जानता हे वह ग्रच्छा नही है । ऐसे बेवकूफ जीवोसे तो अजीच अच्छा । 
अजीव पदार्थ कभी आकुलता नहीं करता, इसलिए यह अच्छा (है, न कि झआकुलता करने 
वाला । अपने-अपने स्वभावक्रे श्रनुसार पदार्थका एक-एक परमाणु द्रव्य है। हम जिन भगवान 
का पूजन करते है उनके गुणोको तो देखते नही है, हमे उनके युणोको देखना चाहिए । हम 
रागतानमे मस्त रहते है | दूसरोकी कला देखते है, नाचना देखते और हाव-भावोको देखते है 
उसकी श्रावाजकी श्रोर ध्यान लगाते है, यह तो अज्ञानता है। मन्दिरसे हम झपना ध्यान 
भगवानके गुणोकी श्रोर न लगाकर यहाँ-वहाँके ऊपरी आडस्बरोकी ओर लगाते है, यही सबसे 
बड़ी अविनय है । घरमे रहते तो यही सोचा करते कि यह अच्छा है, यह बुरा है, यह हमारा 
है, यह परका है, उससे ममत्व लगाये रहते है, यह भूल है । इस प्रकार विचारते, ममत्व 
भावताये करते रहते, जिन्दगी भर यही गाडी चलती रहती है, पर एक बार भी ख्याल नही 
श्राता है कि यह सब जाल क्मट मिथ्या है । इस ससारमे अपना शरीर तक अपना नही तो 
फिर दूसरा कौन अ्रपना हैं ? तेरह॒वें गुरास्थानमे अनन्तवीय, अनन्त सुखोकी प्राप्ति होतो है 
वैसी प्राप्ति हम भी कर सकते है, पर उस चीजको पालनेकी कोशिश नही करते है, करें कहाँ 
से ? क्योकि बुद्धि तो ममत्व परिणाममे रगी हुई हे । 


रागधिधिमे आत्मलाभका अ्रभाव--भैया ! बाह्य पदार्थोकी प्राप्तिकी बात तो बहुत 
मुरिकिल है करना, पर यह तो करना कोई कठिन नही, जो हमारे भगवान महावीर स्वामी या 
श्री ऋषभदेव कर गये । जो वाणी उनके शब्द परम्परासे चले झ्राये हुए है, उसपर विश्वास 
करना और उस रास्तेपर चलना भी साक्षात्‌ भगवानका स्वरूप पानेके लाभसे कम नही है । 
फिर भी देखनेसे आता है कि प्रायः किसीकी भी उसके ऊपर उनके वचनोंपर रुचि नही है। 
किसीको विश्वास कम है, जो कुछ है तो उसमे भी आदर नही है । सिवाय मन कपाय भाव 
के और कुछ नही है । अगर कोई भजन अच्छे रागसे गा रहा हैं तो कहेंगे एक और भजन 
हो जाने दो | एक आदमी भगवानके रागमे मस्त होकर रागसे श्रगर भजन गाता है तो उसे 
चार ग्रादमी कैसी शान्ततासे सुनते है ? इसपर दृष्टि हो जाती तो दया इन लोगोकी भगवान 
के प्रति दृष्टि होगी ? पर इतना होनेपर भी उनसे कहेंगे तो कुछ बुरा भी होगा दयोकि जो 
घरपर बैठे गुलछरे उडा रहे है, राग रगरेलियोंमे मस्त हैं, उनसे अच्छे तो ये हैं । उनके अदर 
भी ऐसे विचार आवेंगे कि उनसे हम कुछ अच्छे तो है जो थोड़े समयके लिए भगवानवी स्तुति 
में झपना भाग दे रहे है। पर फिर भी सोर्चेग कि हुमारे स्व॒स्से ऐसी आवाज है कि जिस 
प्रकार २०-२५ झादमियोके स्व॒रोमे तो सब एक साथ एक ध्वनिसे बोलें क्षोर जितनी हमारे 
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वोलनेकी गति हं उसी स्वरसे बोला जा रहा है वो वह सुन्दर प्रतीत होगा । इस प्रकारकी 
पार्टमि हमारा ध्यान दूसरोके प्रति बहुत ज्यादा रहता है । उस समय हम भगवानके प्रतिसे 
दृष्टि हटाकर वहांपर ध्यानको ले जाते है--यह भूल है भ्ौर इसी कारण धर्मव्यवहारमे भी 
आत्माको शान्ति नही मिलती है। 

सम्यकन्नानके बिना प्रसिद्धि--अन्त स्वरूप देखो, धम्यग्हष्टि कौन है ? जो एक पदार्थ 
को एक देखे वह सम्यग्दृष्टि है, क्योकि अ्रनेकोको एक देखनेसे ममता बढती है । शरीरके एक 
परमाणुके स्थानपर अनन्त परमाणु भी हैं, फिर भी प्रत्येकके स्वरूप भिन्न-भिन्न है। जिस 
जीवके अन्दर स्वतत्रताकी प्रीति बैठ जाय, उसे ही शान्ति मिलेगी । सम्यकृज्ञान होना ही एक 
शान्तिका मुख्य श्रग है | देखनेमे ज्ञानकी पूजा छोटी है पर उसका महत्त्व बहुत बडा है । तुम 
तप करो, अनशन करो, गर्मीमे पहाडके ऊपर महीनाभर तपस्या करो, पर जब तक ज्ञान नहीं 
हो एकाग्र ध्यान न हो, चित्तको शान्ति नहीं मिल सकती, तब तक जप तप सब व्यथें हैं । 
ग्रगर ज्ञानीकों ऐसा तप हो जाय तो उसे मोक्ष तक बढानेका कारण है। 

व्यर्थ सायामद--शरीरको देखकर यह मंद करना कि मैं रूपवान हू, मेरा शरीर 
मोटा है, पतला है, मैं बलवान हू, किसीसे भी नहीं डरू गा, मैं बूढा हू, इस प्रकारके विचार 
करना मिथ्या है । यह शरीर तो परमाणुझ्ोंसे मिलकर बना है और बिखर जाने वाला है, 
माया वाला है, फिर ऐसे शरीरसे ममत्व बुद्धि क्यो करता है ? अहा ! ससारमे मोहजालका 
हो दुःख है । मान लीजिए तुम्हारे यहाँ जो पैदा है, भ्गर यह जीव नहीं आता, उसकी जगह 
दूसरा जीव आता तो तुम्हारी उससे ममता तो नहीं थी, फिर क्यो उस लडकेसे इतनी ममत्व 
बुद्धि रखते हो ? उसी प्रकार यह शरीरका भी हिसाब है । उस पुत्र शरोरसे ममता होना एक 
को एक जानना नही है । जो उस शरीरके परमाणु हैं वे अतत मिलकर एक रूप बने है । उसे 
भ्रपना शरीर है, हम यह मानते हैं, पर वह तो भिन्न है । इस प्रकारके अ्रममे जीव पडा है। 

एकत्वट्श्टिसि लाभ--एक कितना है ? यह देखों जब दीपककी ज्योति होती है उससे 
वहाँका सारा अन्घेरा नष्ट हो जाता है, क्योकि उसकी किरणों सारे प्रदेशमे फैल जाती है और 
श्रन्धकारपर अपना कब्जा जमा लेती हैं। उनमे इतनी शक्ति है, पर अपने तले श्रन्घेरा ही 
रहता है । यही परोपकारका बडा अच्छा नमुना पेश है । देखो यहाँपर पुत्रसे बापका, स्त्रीसे 
पुरुषका, मातासे बच्चेका, घर वालोका, कुद्ठम्ब प्रिवारसे मिन्रोका, दोस्तोसे रिश्तेदारोंसे अपना 
कोई सम्बंध नहीं, परिचय नही है। इतना होनेपर फिर उससे हमे क्‍यों ममत्व होता हैं, 
उसमे कौनसा तत्व है ? इस ओर भले ही दूसरेकी दृष्टि न जाय, पर हमे विचार जरूर करना 
है, सोचना है। कभी दृष्टि भी ठीक हो जायगी व श्राचरण भी ठीक हो जायगा । यदि श्रज्ञान 
भाव रहकर धर्मके नामपर कुछ भी करोगे तो न कुछके समान है । तम बडे-बड़े घर्म कर 
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डालो, पर ये क्रोध, मान, माया, लोभ जो सताने वाले है, उनको नहीं छोडा तो सब व्यर्थ 
है। अगर तुम्हारे पांस धन नही है, दरिद्रता है, गरीबी है, तुम दु.खी हो, किसी भी सकटमे 
फसे हो, अगर तुम्हारे-पास क्रोध, मान, माया, लोभ नही तो अपरिमित सुख शान्तिको पा 
लोगे । जहाँपर ये सब है और पँसा भी हो, सब बेकार है, क्योकि ये चारो ही सताने वाले है, 
ग्रत. इनको छोडना जरूरी है। यहाँपर बैठे है तो श्रकेले ही हैं, घरपर है तो अकेले ही है, 
मित्र-मण्डलीमे बैठे है तो भी अकेले है । कोई किसीका नहीं है, कोई भी किसीके साथ नहीं 
जाता है । यह सब मानना मिथ्या है कि यह मेरा है, मै इसका हू । इस तरहसे शोक करना 
भ्रम है कि यह लडका मेरा है, उसके दुःखी होनेपर दुःखी सुखी होनेसे सुखी दु'खी होना । जब 
कि शरीर और आत्मा (जीव) का कार्य एकसा नहीं है । शरीरका अग्रलग और जीवका अलग है, 
फिर इस ससार (जगत) को क्या पूछना ? वह भी एक चीज नही हो सकती है । 

श्रात्माकी विविक्तता--कवि श्री भूधरदासजी ने कहा भी द्ै--जहाँ देह अपनी नही, 
तहाँ न अपना कोय ।” जब कि देह ही अपनी नही है तो फिर दूसरोका क्‍या विश्वास करना 
कि ये मेरे है। इसका ग्र्थ यह नही समझ लेना कि जहाँ याने मरनेपर घर भरमे शरीर 
अपना नही रहता है वहाँ अ्रपना कोई नही है और घरमें तो सब कोई है (हसी), यह तो 
व्यावहारिकता है । कहनेका 'मतलब यह है कि देह और शरीरका व्यापार श्रलग-ग्रलग है, श्रतः 
श्रात्मा और शरीरका कोई सम्बंध नही है । इसलिए परपदार्थ तो प्रगट पर है, कुछ भी 
भ्रपना नही है। हमे 'पर मेरा कुछ है” ऐसा मानना भी नही चाहिए, क्योकि हमे तो आत्मासे 
सम्बंध जोडना है जिससे कल्याण हो । पुन्न पुल्नादिक तो क्षरिषक दिखनेके ही है, यह पानी 
जैसे बुदबुदे है । अतः परपदार्थसे मोह मिथ्या है। वर्शनमार्गणा, लेश्यामार्गगा, कषायमागगणा, 
ज्ञानमार्गणा आदि तो आत्माके कार्य है और शरीरका दुबलापन जीणँ, जवान रूप रगमे गोरा, 
'काला, चमकदार, कांति वाला, दिखनेमे मोटापन-ये सब शरीरके कार्य है । इन सबका शरीर 
भ्रलग-अलग है । दोनोका किसीसे भी सम्बंध नहीं है। अगर हमे भूख लगी, ठडी लगी, 
प्यास लगी, यह पृत्र श्रपना, घर हमारा, कपडे हमारे, इस तरहकी समस्त ममता शरीरसे 
ही है और हमे इज्जत मिली, मान मिला आदि भी शरीरकी ममतासे ही है । 

एकत्वहृष्टिसे संसरणका पश्रभाव--शरीरमे चैतन्यपनेक[ स्वरूप लिये जो आत्मा विरा- 
जमान है उसको कौन जानता ? अपनी परख न होनेसे ही तो ये भाव होते हैं कि मेरा अ्प- 
मान हो गया है । किसने किया है, क्यो किया है ? शरीरके बरगर ससारमे रुलानेका कार्य॑ नही 
चलता है । सयम भी शरीरके रहनेपर ही होते है, 'बर्गर शरीरके नही हो सकता है, प्रन्तु 
झात्मामें दृष्टि लगानेसे ही तो सयम होगा । जब शरीरसे दुःखकारी ऐसी प्रवृत्ति होती है तो 
फिर क्यों शरीरसे ममता रखता है ? परपदार्थ भिन्न है, उनसे हमारा कोई सम्पर्क नही है । 


का 
हे प्रवचनसार प्रवचन 


मनमे यह ः विचार श्राये और फिर परपदार्थसे विविक्त निज आत्मतत्वमे रम जाये कि इस 
शरीरसे छुटकारा मिल जावे, फिर कभी भी इस शरीरमे न झाना पड़े, ऐसा ज्ञान उत्पन्न 
करना चाहिए । शरीरमे शरीर परिणमता है, यह शरीर अनत परमाणुओ वाला है। झगर 
तुम इस तरहके विचार अपने मनमे धारण करके श्रन्तरचर्यामे ही चलाते रहोगे तो तुम भी 
सिद्ध भगवान हो जावोगे । शरीर जुदा है, यह तब समभमे आवेगा जब प्रत्येक पदार्थका स्व- 
रूप जुदा-जुदा समभोगे । जब इस प्रकारकी दृष्टि हो जावेगी एक-एक चीज एक-एक परमाणु 
है उस दिन शरीर जुदा और जीव जुदा है, यह श्रच्छी तरहसे समक जाओंगे । जब शरीरके 
एक-एक परमाणुको भिन्न माने रहोगे तब यह भी रहेगा उसकी निगाहमें कि शरीर बिखर 
गया । जिस उपयोगमे स्वतत्र परमाणु दिखें उस उपयोगसे शरीर बिखर गया । जिसके उप- 
योग, नियाहमे सही एक-एक है उसको किससे ममता हो, किससे प्रेम करे वह ? इस बार-बार 
के भ्रभ्यासके भीत्तरकी ज्योति मिलेगी । 
अखण्ड पदार्थे श्लौर उसका परिशमन--जो एक-एक भ्रखण्ड है वह एक-एक पदार्थ 
एक-एक चीज है । अ्रनन्तानत पुदूगल, एक आ्राकाशद्रव्य, एक घधर्मद्रव्य, एक श्रधर्मद्रव्य, ग्रस- 
ख्यात कालद्रव्य पदा्थ हैं। ये पदार्थ स्वत सिद्ध हैं, किसीनें भी बनाये नही है, अ्रनादिसे चले 
आगे है । इनकी खास विशेषता हरदम परिणमनशील है । इस कारणसे प्रत्येक पदार्थकी कोई 
न कोई दशा है | जीवकी कोई न कोई ग्रवस्था रहती है, वह प्रति समय जुदी-जुदी है, उसमे 
रहने वाला जीवत्व एक है । धर्म, श्रधर्म, आकाश, काल सबकी अवस्था भी जरूर बदलती 
है । जो पहली अवस्था है वह नही रहती, दूसरे परिणतिमे उसका परिणमन् हो गया है, होता 
रहता है । जो भ्रवस्था पहले समय थी वह दूसरे समय नही हो सकती है । हाँ, शुद्ध द्रव्यमे 
श्रवस्था सहश समान होती है, विस॒ह॒श नही हो सकती है । जैसे स्कन्धोकी दशा विचित्र- 
विचित्र परिशणमनरूप विसहृश श्रवस्था हो जाय, ससारी जीवकी अ्रवस्था क्रोध, मान, माया, 
लोभ हो जाय, किन्तु भगवानकी सहश भ्रवस्था सदैव है, वह तीनों लोक काल जो पहले समय 
में है वह दूसरे और तीसरे समय भी चौथे. समय भी रहेगी | लेकिन ,कालकी जो अ्रवस्था है 
उसमे परिवतंव होता जाता है । जैसे श्राज जो श्रवस्था है. वह एक मिनट पीछे नहीं रह 
सकती, उसमे परिवर्तेंत भरा जावेगा । देखिये प्रश्रमे उत्पाद झौर व्यय इन दोनोका एक साथ 
रहना और भगवानका' भी परिणुमन होता, किन्तु इसमे यह कहा नहीं जा सकता कि कैसा 
प्रिणमन होता हैं ? जो पहले समयका परिणमन वही दूसरे समयमे दूसरा हो जावेगा तो 
यहाँ तक इतनी बात जानना कि प्रत्येक द्रव्य स्वतत्र है और परिणमन करने वाला उसका 


स्वरूप है । हक के 
शुद्ध और श्रान्तरिक परिखसतमें  परिवर्ततकी अ्रगरम्थता--एक सेकेण्डमे अ्रसख्यात _ 
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समय होते है, ऐसे सब समयोमे थुद्ध द्रव्यका भी परिणमन होता रहतो है। जैसे एक बिजलीका 
बल्ब लगातार एक घटेसे जल रहा है । मान लो जब वह १० बजे जला तो उस वही प्रकाश 
किया, ७ बजकर एक मिनटपर वही प्रकाश, इसी तरह चाहे दंस मिनट बाद भी उसे देखो तो 
प्रकाश ज्यों का त्यो रहेगा, पर उसकी अवस्थामे परिणमन अवश्य होता जाता है | अगर इन 
दोनों अवस्थाश्रोमे तटस्थता भरा जाय तो काम भी बन्द पड जाय । इसी प्रकार एक गोला है 
लोहेका, तुम उसे हाथमे ले लो, पर दूसरा देखने वाला यही सोचेगा कि तुमने क्या किया ? पर 
परोक्षमे देखो सोचो तो प्रत्येक समय अलग-अ्रलग अवस्था होती रहती है । जैसे उसने आठ 
बजे गोला लिया पर आठ बजे जो ताकत उसने लगाई है उसके बाद आठ बजकर १ मिनट 
पर उससे ज्यादा ताकत लगेगी । अत यह स्वय सिद्ध है कि प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील है । 
उसी तरहसे तुम अपने मकानको ले लीजिए जिसे तुमने श्राज बनाया है। उसको ५ साल बाद 
देखोगे तो वह तुम्हे दिखाई नहीं देगा कि उसमें क्‍या परिवतेन हुआ है, पर उसकी श्रवस्था 
अवश्य ही बदलती रहती है । यहाँ तक यह बात जानली कि प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील है । 
जो पदार्थ आज दिखाई देता है वही कल भी दिखेगा, पर उसको अ्रवस्थामे अन्तर अवश्य झा 
जावेगा । इसी तरह इस शरीरकी हालत है। जो पहले हमारे परिणाम थे वे इस समयमे 
नही है । परिणामोमे भी परिवतेन हो जाता है । यह परिणुमन अनादिसे झ्नचन्‍्त समय तक 
चलता रहेगा और चला झा रहा है। जिन चीजोकी सिर्फ श्रवस्थामे परिणमन चलता रहेगा 
वह चीज ज्योकी त्यो रहेगी । इससे यह सिद्ध है कि प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील है । 
सामान्य और विशेष हृष्टि का परिण्यास--जिसके क्रोध, मान, माया, लोभ 
परिणाम ऐसे ही रहे वह हमेशा दुःखी रहेगा, कभी भी उसकी उत्नति नहीं हो सकती है । 
उदाहरण कि श्राम एक है उसकी भिन्‍न-भिन्‍न श्रवस्थाएँ बदल जाती है। पहले वह छोटा था 
फिर बड़ा हुआ, श्राखिर फिर पक गया नीचे गिरा पर कौन गिरा ? श्राम वही जो पहले था । 
उसकी श्रवस्थाओमे परिवर्तेत हो गया है। इसी तरह पदार्थभे दशा एक हर समय बदलती 
रहती है। मगर, पदार्थका स्वरूप सत्य ही नजर आयेगा । क्योकि हृष्टिसे अलग-अलग नजर 
श्रायंगे । पदार्थंको देखनेंके दो तरीके है। जैसे यहापर २० श्रादमी बैठे है ऐसे समयमे एक 
आदमी आता है उसे किसी खास व्यक्तिसे कार्य है तो उसकी निगाह उसी श्रादमी पर है तथा 
उन उन्‍तीस आदमियोपर नही,है ।. अतः यह भी है _कि, कोई उनमे से एक सज्जन है तो 
उसकी हृष्टि शुद्ध है उसीकी दृष्टि भगवानके स्वरूपको समभनेको श्रोर' जावेगी । उन्ही श्रादमी 
में एक आदमी ऐसा है जिसको सबसे मतलब है वह सबको एकसा देखेगा । पर वह पहले 
वाला सिर्फ जिस आदमीसे कार्य है 'उसे ही, देखेगा, अन्य आदमियोसे उसे कोई मतलब नही 
है । पहला पर्यायकी हृष्टिसे देखेगा क्योकि उसे एकसें कार्य है तथा दूसरा द्रव्यहप्टिसे देखेगा 
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क्योंकि उसे सबसे काये है तथा समान दृष्टि भी उसकी हे, श्रतः किसी भी प्रकारसे उसमे बाधा 
नहीं है । ये दोनो अवस्थाए ही पर्याय हैं । द्रव्यहष्टिसे सामान्य विशेषसे पर्याय ही है । जीवमे 
जो विशेष पर्याय हुई वही विशेषमे, जिसमे जो चीजें उत्पन्न हुई वे सामान्यमे नही हुईं । 
सामान्य हृष्टिका समहत्व--जगत्‌मे हमने विशेषकों जाना पर सामान्यको नहीं जाना । 
जब तक सामान्यको नहीं जानेंगे तव तक मिथ्यात्व ही रहेगा । विशेष है पर सामान्यकी 
खबर ही नही है । अ्रनादि श्रनन्तद्रव्य क्या होता है ? जगत्‌के पदार्थ दुनियाको जाननेमे श्राये 
पर विशेषमे उस सामान्यकी जरूरत थी जिसकी कुछ खबर ही नही रही । वस्तुका श्रसली 
रूप देखनेके लिए सामान्यकी जरूरत पहले है वादमे विशेषकी । जैसे श्राप है एक, पर आपकी 
अवस्थाये हमेशा ही बदलती रहेगी। हम अ्रनादि कालसे एकसे रहे हैं, रहेगे और रहते 
जावेगे, पर अवस्यायें ही बदलती रहती हैं । प्रतिसमय हमारेमे क्रोध, मान, माया, लोभकी 
परिणति तो रही है । यह विशेषका ही कारण है जो हम बाहरी श्राडम्बरको ही मानकर 
चल रहे हैं । पदार्थ स्वरूपके विशेष मानकर अशान्ति मानता है व सामान्य मानकर शान्ति 
मानता है । जितने बाहरी पदार्थ है सब दुःखके देने वाले हैं, इनको मोही अपना मानता है । 
सामान्य, विशेष---ये दो दृष्टि पदार्थ देखनेकी है । जैसे किसी भी चीजको बाईं श्रांख बन्द कर 
दाहिनी आंखसे देखिये तो वही फिर दोनो खोलकर देखिये, फिर दाहिती मीचकर देखिये तो 
वहीं बाहरी रूप दिखेगा | लेकिन जब दोतो श्राँखें बन्द करके देखोगे तो असली रूप दिखाई 
देगा । यही स्वभाव है। पदार्थोके जाननेके चार उपाय हँ---सामान्य, विशेष, सामान्यविशेष, 
अविशेषसामान्य । सामान्यसे पदार्थ नित्यस्वरूप नजर आवेगा और विशेषसे बाहरी रूप नजर 
श्रावेगा । विशेषसे अभेद ध्रूव न दिखेगा । विशेष परिणाम, परिणमन भेदकी अपेक्षा है। 
सामान्यमे विशेष लगाझो तो परिणाममे विकलता श्रा जावेगी । अगर दोनो नयोको बद करके 
देखोंगे तो निविकल्प क्षोभरहित श्रवस्था रहेगी । ये पदार्थोको जाननेकी तरकीव है । 
' शझ्रात्मसावधानीसे जीवनकी सफलता--मनमभे ऐसा उत्साह लाना चाहिए जो होगा, 
देखा जावेगा किसीकी कुछ भी चिल्ता नहीं है। किसीके लिए क्यो रज करना, किसीपर क्यो 
मोह करना ? यह सब स्वार्थपरताके कारण ही दिखाई देते हैं । मैं एक चिदानन्द प्रात्मस्वरूप 
का ही ध्यात करू गा ऐसा विचार करें । यह सब ज्ञानका ही वल है जो हम भ्रत्येक पदार्थको 
जान सकते हैं। अज्ञानीको बोध कहासे हो सकता है ? जैसे सुति जगलमे जाकर कठिनसे 
कठिन तप करते, यह सब कर्मोंका नाश करनेके लिए । यदि अन्दर उनको ज्ञान नही तो कसे 
करें ? फिर सब व्यर्थ जावे । जैसा तुम परिणाम करोगे वैसा ही तुम अ्रपने आप पाश्रोगे । 
आप भी जो चतुर आदमी हैं, जिसपर आपका बस नही के उसे आप पानेकी हक 
क्यो करते है ? उसीमे अ्रपनी चिन्ताको क्यों लगा देते है, जैसे कि धत कमानैमे हुम्हारा न 
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नही है | यह तो भ्रम है | तुम समभते हो कि मैं कमाता हूं, ज्यादा कमा लू, धनवाच्‌ बन 
जाऊ और दूसरेसे ज्यादा कमा लूँ, इस प्रकारकी प्रवृत्ति है, यह अ्रममूलक है | पूर्व भवमे जो 
वात उद्देश्यकी थी वही इसी समय प्रगटमे काम आई, श्रतः उस उदयके अनुसार यह क्वत है 
ज्ञानावरणने जानने नहीं दिया । जानकारी बढानेमे हितकी बातमें जानकारी लगा दे ना, जिस 
पर बस चले वह काम करो तो पूरा पड जावेगा । नही तो समय और व्यर्थ जावेगा । कोई 
समय ऐसा आवेगा कि बड़े-बड़े भी मृत्युमुखमे पडे गे किसी समय । इसको भी किसी समय 
मृत्युका ग्रास बनना पडेगा । उस यात्रागमनमे सुखका अनुभव करना, आकिज्चन्यभावसे गुजर 
करना, आराम करनेकी कोई भ्रावश्यकता नही है । जैसे रामचन्द्र जी नें जगलमे बेर खाकर 
दिन बिताये इसीलिए अयोध्या वाले उन्हें पूजते है । एक राजकुमार होकर शआाज्ञाका यो पालन 
किया तथा कठिन दु खोकों भी सुख मानकर प्रजिज्ञा पूरी की, पिताकी आ्राज्ञाका पालन किया । 
श्र/र खुदमे प्रात्माका स्वरूप रहा तो मनुष्य जीवन सफल हो सकता है। सारी वस्तुएं 
सामान्यविशेषात्मक है । सामान्य द्रव्याथिक दृष्टिसे विशेष पर्यायाथिक दृष्टिसे ज्ञात होता । दोनों 
का काम बन्द कर दिया तो अपने-अपनेसे नामरहित चैतन्यस्वरूप दिखेगा । उसीको देखनेमे 
ग्रनन्द है। 

श्रत्मस्वरूपकी हृष्टिसें परेशानीकी सम्माप्ति--शडकीकी एक घटना है कि मन्दिरमे एक 
अ्रजेन स्‍त्री हमारे पास आई श्र अपनी दु.खोकी गाथा सुनाने लगी कि मैं कुछ नही कर 
सकती हू, क्योकि मै स्त्री हु, मैं उन्‍तति नहीं कर सकती | धर्म करनेमे शर्म श्राती है, चार 
ग्रादमी नाम रखते हैं । तब मैने कहा कि तुम स्त्री हो, इस प्रकारका तुम्हे श्रम है। कौन 
कहता है कि तुम स्त्री हो, तुम स्त्री नहीं हो । उसने कहा कि यह कैसे समझा जाय कि मै 
स्त्री नही हूं । मैंने कहाँ शरीर, जीव दो न्यारे-त्यारे है, फिर तुम शरीरमे श्रहवुद्धि लगाकर यह 
कहती हो कि मैं स्त्री हूं । तुम तो जीवमे अहभाव रक्‍खो तो फिर कभी भी यह नही कहोगी 
कि मै स्त्री हूं। जीव कभी न पुरुष होता, न स्त्री होता है, क्योकि श्राजकलके जमानेमे भी 
स्न्ीवेदी पुरुप हो सकता है भ्रौर पुरुषवेदी स्त्री हो सकता है | तो फिर क्यो ऐसी तम धारणा 
करती हो कि ये पुरुष है, मैं स्त्री हूं । यहांपर इतने श्रादमी बैठे हैं, उनमे न जाने कौन पुरुष 
है, कीन स्त्री है और इतनी स्त्रियों न॑ जाने कौन स्त्री है झौर कौन पुरुष है ? यह सुनकर 
चह स्त्री खुश हुई और बोली कि आपने ठोक कहा, मुझे वहुतत अच्छा लगा है। अगर इसी 
तरहसे प्रत्येक प्राणी प्पनी-ग्रपती वात्तोका स्पष्टीकरण करके समझने लगे तो इस संसारसक्ट 
से हमेशाके लिए छुटकारा पा जावे । 

वक्तव्यफी संगलाचररणसे फ्रांकी---इस ग्रथमे जो मंगलाचरण है उसमे किसे नमस्कार 
विया गया है ? जो कि सर्वेसे व्यापक है एक चुँतन्यस्वरूपमय जो परमात्मा है, उम्तको नम- 
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स्कार किया । सिद्ध परमात्मा है वह तो कार्यपरमात्मा है उसको नमस्कार नहीं कर सकते । 
क्योकि वह उसकी जगह है, हम दूसरी जगह है जो कुछ हम कर सकते है अपना कर सकते 
ह परमात्माका नहीं कर सकते । हम दूसरेकी पूजा कर लेते, यह सोचना, विचारना अममृूलक 
है । दूसरा पदार्थ जो श्री कार्यपरमात्मा है वह श्रनतवीर्यवान अग्रनतसुखसम्पन्न है । सो उससे 
तो भगवान अपने लिए सुख भोग रहे, न हमे कुछ देते है, न लेते हैं । हम ही अपने कर्ती हैं, 
भोक्ता है, कोई किसीका नही है, कोई किसीके लिए नहीं करता है । जो कुछ करता है वह 
श्रपनी लिए ही करता है, भगव/नका पूजन मिस्‍्कार हम खुदके लिए करते है, न कि भगवानके 
लिए करते है। भगवानका हम कुछ करते, यह मानना भूल है । जैसे कि लोग समझते है 
कि परमे हमने यह किया, यह उनकी भूल है । उसने तो सिर्फ वहाँ भगवानके बारेमे अपना 
विचार बनाया और कुछ नही किया, इससे आगे रच भी उसने कुछ नहीं किया । जहाँ भावों 
में इतनी कोमलता विनयशीलता है वहाँ कोमल परिणाम बनाया, हमने श्रपता विचार भाव 
व्यक्त किया । भगवानका उपयोगमे झाश्रय करके हम गुणविकास करें, यह तो हमारी कला 
है। हमने भगवानकों नही पूजा, मात्र अपने श्रापको पूजा । उसे थुभ अर्थात्‌ अच्छे भाव 
कहते है । 

ध्रूव तत्वकी आस्थामें विकास--अपने श्रापमें विराजमान जो शुद्ध चैतन्य है उसे 
जाननेकी कोशिश करो, जिससे आत्मकल्याण हो । जीवका स्वरूप भी चैतन्यस्वरूप है जो इस 
समयकी श्रवस्थासे विलक्षणस्वरूपी है, सामान्यरूप है ) जो अप्नूव रहता है वह विशेष है । 
यहाँ विविध विशेष रहते हुए भी विशेष परिणति द्वारा सामान्यस्वरूप निज कारणपरमात्माको 
नमस्कार किया गया । यह चैतन्यस्वरूप है, उसको देखा जा रहा है, परमात्माको कोई बनाया 
तो जाता नही है । भ्रज्ञानमे रागादि भाव आत्माके भ्रन्दर उत्पन्न होते ही हैं और ज्ञान होने 
पर स्वभाव घिकास घढता हो है । स्वभाव शक्तिछूप भावसे बाहरी रूप बाह्योपयोग रूप जो 
है वह स्वभावसे निकलनेका रूप है, वहाँ परमात्मा है ही नही | भ्रगर अपने ग्रापके बारेमे यह 
निर्णय हो जाय कि मैं परमात्मस्वरूप वाला, हू तो परमात्म शक्तिकी प्रत्तीति वाला वह श्पने 
शुद्ध स्वभावका आश्रय करके शुद्धविकास कर लेगा । ४२३ 

बेवकूफीमे फजीहत --ये तो सब पुण्यपापके वैभव ठाठ है, उनपर रीना विडस्बना 
है । जो रीके वह मूर्ख है व विपत्तिको बुलाता है । एक समयकी बात है कि एक महाशय थे, 
उतका नाम बेवकूफ था और उनकी श्रीमती जी का नाम फजीहत था। उन दोनौमे आपसमे 
कभी-कभी बनती नहीं थी । किसी तरहसे एक दिन दोनोमे ज्यादा कंगडा हो गया, तो श्रीमती 
जी वहांसे चल दी । थोडी देर वाद उसके पतिने उनकी तलाश की, तो वे बेवकूफ थी जहां 
भी जिससे पूछे कि हमारी फजीहत देखी तो उस चीजको जो आदमी जानते-ये उन्होने कह, 
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दिया कि नही देखी १ बंपर एक अनजान झ्रादमीसे मौका पड़ा । उसने कह! कि भैया ! हम 
वात समभे नहीं, आपका दया नाम है ? वह बोला-मेरा नाम बेवकूफ है तो वह पथिक 
वोला कि बेवकूफ होकर कहाँ फजीहत- ढूढने जाते हो ? वेवकूफक्ों तो जगह-जगह फजीहत 
मिलती अथवा बेवकूफी स्वय फजीहत ही दिखाई देती है वह तो सब कर्मोका खेल है । बह 
अपरिचित पुरुष अनभिज्ञ था, उसे यह मालूम नही था कि फजीहत उसकी स्त्रीका नाम है। 
इसी प्रकार अपना दुकानका कार्य होता है, उसमे यदि हमे ज्यादा नफा होता है तो हम मात 
बैठते है कि श्राज हमे कुछ लाभ हुआ है । वह यह नही जानता कि शअज्ञानभावमे तो यह सब 
विपदाका काम करती । अगर हमे दुकानमे टोटा पड गया तो हम उसमे श्रज्ञानताके कारण 
दुख मान लेते है, यह हमारी भूल है। उसी प्रकार पुत्र भ्राज्ञाकारी हैं तो सुख मान लेते है 
श्रौर झ्राज्ञाकारी नही है तो दु खका अनुभव करते है । श्रज्ञानता जो है वह बेवकूफी है, मिथ्या 
व भ्रसत्य है ॥ | 
प्रशुका अ्रमुकरण प्रभुपुजा--यहाँ तो दुःख काल्पनिक चीज है । हम ऐसी कल्पनाये 
करते है कि हाय वह कैसा धनी हो गया है, हम उससे गरीब है । हम कया घनी है, हमसे 
भी ज्यादा धनी इस दुनियामें दूसरे आदमी पड़े हुए हैं, इस लडकेको ज्ञान कब आयगा, कैसे 
जिन्दगी बितायेगा आदि अनेक प्रकारकी कल्पनाएं सानस आगारमे उठती रहती है । अ्रगर 
हमे ज्ञान हो जाय तो हम अपनी आत्मा जो चैतन्यस्वरूप वाली है, उसोके गुणोकी श्रोर 
श्रपनी शक्तिको लगावें । में तो एक सामान्य स्वरूप हु । श्रगर धनमें सुख होता तो भरत 
चक्रवर्ती, ऋषभवेव भगवान गौर शान्तिनाथ भगवानने फिर क्यो इस धनसे मोह छोड दिया 
है? मैं मतको अहितरूप नहीं मान सका श्रौर अपनी श्रात्माको हितरूप न मानकर परपदार्थों 
को मानता रहा हू, यही सस्कार बेचनी कर रहा है । जिसके ज्योति नही वह आदमी यही 
सोचेगा कि भगवान भी बेवकूफ है वह उनके गुणोकी परख नही कर सकता है | वह भगवान 
के स्वरूपको नहीं समझ सकता है, फिर महत्त्व कँसे जाने ? जिनको पूज रहे है उनको वैभव 
से श्रतीत जो न माने, वह भगवानके बारेमे यह नहीं सोच सकता कि भगवानने विवेकका 
अनुकरण किया है | इस दुनियामे कई लोगोने मगवानको अन्यथा ही समझा है । कुछ विरले 
बुद्धिमान ही भगवानको मानते हैं, क्योकि ज्योतिके अनुभव वालोकी दृष्टिमे यही वात है कि 
उन्होंने कैवल्य अवस्था प्राप्त करके निविकल्प ज्ञानको प्राप्त किया है। भगवानकी पूजा भी कर 
लें और भगवानको नहीं समझ पायें, ऐसे भाई भी इस समय है । 
स्वदृष्टिमें स्वगुशधिकास--भैया | जब तक हममे गुणकी वात नहीं आती तव तक 
जरा भी दूसरेके तथ्य ज्ञात नही हो सकते, जरा भी दूसरेके गुणा ज्ञात नही हो सकते हैं । जो 
गुणको नही जानते वे किसीको वया पहचानेंगे ? वही पहचान सकते है | श्राप जब भगवान्‌की 
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पूजा करते है उस समय मूर्ति चेहरा देखकर यह कहते हो कि भगवान्‌ हस रहा है तो तुम 
पहले यह सोचो कि तुम्हारे मनमें पहले कुछ प्रफुल्लता है, इसीसे तुम्हारे लिए ऐसा दिखाई 
देता है । कभी-कभी तुम्हे चेहरा र॑ंजमे दिखता है उस समय तुम्हारा मन किसी रजमे होगा 
श्रतः वह रजमे दिखता है। कोई मनुष्य बहुत उदार है उसकी उदारताकी पहिचान सिर्फ वही 
कर सकता है जो खुद उदार हो, नही तो और कोई उसकी कदर नही कर सकता है | इसी 
तरहसे जो कुछ थोडा भी ज्ञानी होगा वही, भगवान्‌के महत्वको समझ सकता है । यहाँपर 
जीवने सिर्फ विशेषका ही परिचय किया है, सामान्यसे कुछ भी सम्पर्क नही रबखा है। 
सामान्यके भ्रवलोफ़नके बिना विनाश है। उदाहरणके लिए एक अगुलीकी अनेक अवस्थायें 
होती है, वही अंगुली सीधी .भी, वही टेढी भी हो जाती है तो भ्रव यह बताझ्रो जो सीधी है, 
ठेढी है वह या है सब एक ही चीज है, न कि अलग-अलग, सिर्फ उसकी अ्रवस्थाए अनेक व 
अलग अलग हैं । यह अंगुली तो एक ही है, इसे हम श्राँखोसे नही देख सकते, उसे तो सिर्फ 
मनसे ही जान सकते है । इसी प्रकार सामान्य आत्मा इन्द्रिय व मनसे भी नहीं जाना जा 
सकता है । अगर एक सेकेण्डके दसवें हिस्सेमे भी आत्माका अनुभव हो जाय तो भी काफी 
है। मन श्र इन्द्रिय श्रपना कार्य बन्द कर दें ऐसी स्थिति अ्रधिक देर तक नही रह सकती 
है । मनसे ज्ञानकी उत्पत्तिका प्रारम्भ है, किन्तु आत्मानुभवके समय मनका काम नही है। 
खिन्‍तीकी लकडी पोली होती.-है, उस लकडीसे दो टुकड़े कीजिये फिर उन दोनो की इस तरहसे 
तिरछे जोड दोजिएगा कि वे एकसे दिखने लगें। फिर एक लोटा भर पानीमे डुबोकर उस 
लकडीके सिरेकों मु हके भ्रन्दर रखकर ऊपरको सास खीचिये तो उस लोटेका जो पानी होगा 
वह उस लकडीके द्वारा ऊपर श्राकर टपकता रहेगा । उस कार्यमे जो पहले क्रिया हुई है वह 
मु हकी हुई, फिर बादमे पानी टपकनेंकी क्रिया हुई है । 

सामान्यके श्राश्रयसे ही निराकुलताका श्रभ्युदय--आत्माकी परीक्षा सामान्यपर विशेष 
के प्रयोग द्वारा होती है । मोहीने जो परिचय किया है वह परपदार्थेसिं किया.है; उसने आत्मा 
से बिल्कुल परिचय नही किया है, भ्रत., ढु खोको भोगता रहता है ।-जो चिदानक्द श्रात्मस्वरूप 
श्रा(्माका ध्यान करेगा वह एक दिन अवश्य ही उस परमात्माको अपनी ही श्रात्मामे पा लेगा । 
हम देखते है कि यह भ्रादमी है, पर वास्तवमे वह खाली आदसी नहीं है, मनुष्य; नहीं है। 
यह समभना भूल है कि वह मनुष्य है, क्योकि देखनेमे-झाती है कोई न क़ोई अवस्था । जब 
ये उसी समय हमे मनुष्य कहते तो फिर जवान होनेपर भी हमे, मनुष्य क्यो कहा 
दमी होते तो फिर हम.,मिटते नही, बच्चे ही रहना चाहिए 
गये तो हमे बूढा कहने लगे, फिर- मनुष्य कैसे रहे ” नहीं 
क्योकि वह तो एक है, जो चीज 


हम बच्चे 
जाता है ? श्रगर हम बच्चे ही भरा 
था । इसी तरह जवानसे बूढें हो 

रहे, क्योकि वह मनुष्यपना कभी बदलना नही चाहिए था, 


गाथा ११४ ह ४४ ९ 
सामान्यहृष्टि रहनेपर ही ग्रहएामे श्रा सकी है। इसी तरहसे स्थल रूपमे मनुष्यका दृशन्त है । 
जीव असलमे क्‍या है ? मनुष्य है । तो फिर वह आगे जीव नही हो सकता है । देव, नारकी, 
पशु, तिर्यच, भवोमे रहने वाले जीव सामान्य अनादिसे श्रवन्‍्तकाल तक एकसे रहते चले आये 
है और रहेगे, फिर उन अवध्यथाग्रोको ही जीव कहना अम है । पर इतना होनेपर भी अवस्था 
प्रत्येक समयमे हो बदलती रहती है | व्यवहारमे पशु, नारकी, मनुष्य आदिको जीव कहना, 
क्य्रोकि ये जीवकी दशामे रहते है । दस तरहकी विशेषोमे दृष्टि हो तो प्रत्येकके मनमे झाकुलता 
रहती है । अत: यह कहना युक्त है कि उस चिदानन्दकों पाये बिना विशेष विपयोका भार 
ढोना पडेगा | भैया | इस विडम्बनासे बचनेके लिए हमे उसके गुरोको देखकर चलना चाहिए 
कि उसमें क्या ऐसा कार्य किया जाता है जिससे वह यहाँसे मुक्त हो सकता है ? हम करते 
क्या है कि बाहरी मायामे फसकर जन्म मरणके दु खोका ही अनुसरण करते हुए कर्मोको दोप 
देते रहते है । वास्तवमे श्रपनी भूलकी ओर ध्यान नहीं देते कि आखिर यह भूल मेरी है जो 
ग्पनी आत्मामे ध्यान नहीं लगाता हू । 
शान्तिका प्रयोजक श्रोर विधान--इस ससारमे हम शान्ति चाहते है तो ऐसा सोचें 
कि शान्ति किसे दिलाई जाय, वीसे दिलाई जाप्र ? इस बातोव्गों जाननेके बाद ही उसे शान्ति 
मिलेगी । शान्ति पानेके लिए हमे सबसे पहले यह जान लेना पडेगा कि मै और गैर ये क्‍या 
चीज है ? इसीको जाननेके लिए मैं कोशिश नही करता हू । जब मैं कौन हू, ऐसा सत्य जान 
जाऊगा तो श्रवश्ण ही शान्ति पा लूंगा तथा आत्मा और अनात्मा क्‍या है ? साथ-साथ यह 
भी जानना पड़ेगा । मैं श्रौर गैर इन दोनोमे मैं कौन हु ? यही सकल्प-विकल्प मनमसे उठते 
रहते हैं। मै तो केवल एक है, पर गर मै श्रनेक है | स्वके देखनेसे यह मालूम पडेगा कि जीव 
का स्वरूप क्या है ? यह जीव अपने आ्पमें विराजमान जुद्ध चैतन्य ही मैं है | जीवका स्वरूप 
चैतन्य है, जो हर ग्रवस्थामे रहता है, हर अ्रवस्थामे सामान्य हैं । जो दिखने वाले ये पुद्गल, 
धर्म, श्रवर्म, आकाश और काल है, ये मैं नही हू, ये तो सिर्फ गरमे ही है । ये प्रत्येक परमारा 
है, एक-एक द्रव्य है, ये सब द्रव्य परमाणु अ्रपने नही है तो फिर ये द्रव्य मेरे कहाँसे हो सकते 
है, ये तो केवल परिवतंन ही हैं। आत्मा व अनात्मा हे, अनात्मा कित्तनी हैं, यह जाननेके 
लिए समस्त जीवोको कैसे है ? यह जानना ही पड़ेगा । जो मैं अपने वारेमे जानता हृ वैसे ही 
सब जीवोके वारेमें जानना पडेगा । तब ही सब जीवोका निर्णय हो सकेगा । माया मूर्तिपर 
हृष्टि रखकर वैसे अपना निर्णय हो सकता है ? वह एक चीज नहीं है, इच स्व स्वन्धोका 
समूह है। 
आत्मद्रव्यकी पर व परभावसे श्रत्यन्त विदिक्तता--एक धर्मद्रव्य सारे लोकमे फैला 
है और एक ब्राकाशद्रव्य लोकाकाशके बाहर भी फँंला हैं और एक अ्धर्मद्रव्य सारे संसास्मे 
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पाला ऐ। एब-एक कालब्रव्य एक-एक प्रदेशमे ठहरा हुग्रा है । पुद्गल भी यहां सववत्र हैं। जब 
ये एक््षेत्ररथ पुदुगल द्रव्य भी हमारे नही है तो फिर श्रन्य कंसे हो सकते है ? थे रागादि भाव 
तो हमारे विपरिणमन है वह भी मेरी चीज नही है । श्रसख्यात प्रदेशोंगे एक-एक जीवद्रव्य 
स्थित है उसमे रागादिक है, पर श्रीपाधिक है। में श्र गैर मै को जाननेपर ही यह मालूम 
पडेगा कि मै एक चैतन्य श्रात्मा हु। इस तरहसे मैं जो हू गैर पदार्थेसि अलग हू, निविकल्प 
स्वरूप, प्रूव निरपेक्ष हु तो फिर पारिणामिक ध्रुव मैं क्या हु ? इसपर विचार करें तो भेद- 
इृष्टिसि तो दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी सत्ताका महत्त्व, उनकी क्रिया ही श्रलग नजर आवेगी | इनकी 
शीलता परिणमत करनेकी है, ये परिणमन अपने नही हैं | इसी प्रकारसे जो आठ प्रकारकी 
ज्ञान व्यक्ति हे वह भी हमारी नही है । मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान, केवल- 
ज्ञान, कुमतिज्ञान, कुश्रुतज्ञान भौर कुवधिज्ञान--ये आठ ज्ञान ही जब अपने स्वरूप नही हैं तो 
दूसरे क्या हो सकते ? ये तो सिर्फ ज्ञानके परिणमन रूप है । हाँ केवलज्ञान केवल ही है, इससे 
सिर्फ श्रानद ही आनद हो सकता है। एक समयके केवलज्ञानसे दूसरे समयका केवलज्ञावका 
विपय पहलेका नहीं हो सकता है । इसकी इतनी शुद्धि है कि वह सहश हैं । लोकमे कोई भी 
जीव ऐसा नही है जो किसी भी दशामे परिणमनशील न हो अर्थात्‌ सब जीव परिणमनशील 
है | चक्षुद्शन, अचक्षुदर्शन, श्रवधिदर्शन, केवलदर्शेन, इनका जीवसे शाश्वत सम्बध नहीं है । 
जीवमे अमेक परिणमन परिभ्रमण करते हैं, इन परिणामोसे कोई परिशणमन चारित्र दर्शंनका 
है । जब ये भी हमारे नही हैं तो फिर दूसरी चीज मेरी कैसे हो सकती है ? जो २६ प्रकारकी 
कपायें मार्गणा हैं जैसे श्रनतानुबधी, क्रोध, मान, माया, लोभ, श्रप्रत्यास्यान, सज्वलन, हास्य, 
रति, श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेद, पुरुषवेद, नपुसकवेद श्र श्रकषाय, ये ही हमारे नहीं 
हैं तो फिर दूसरे आ्रादमी परपदार्थ मेरे-कैसे हो सकते हैं ? ये कषाय तो परिशमन रूप है । 
तुम्हे मालूम हो कि श्रद्धाके परिणाम औौपशमिक क्षायिकभाव, मिश्रभाव ये भी हमारे स्वरूप 
नही, सिर्फ परिणमन रूप है तो फिर परपदार्थ मेरे कैसे हो सकते है ? 

सहज भ्रन्तस्तत्वके श्रवलंबनमे सम्यकक्‍त्वका अनुभव--भेया | कषायरहित मेरा स्व- 
भाव है वह एक निश्चल स्वतत्र चीज है, विन्‍्तु इतना होनेपर भी प्रति समयमे भ्रकषायका 
परिणमन चल ही रहा है । उसको परिणतिमे श्रनवरत ये अ्रकषाय चलता है वह सब परिण- 
मन है, में तो ध्रूव तत्त्व हू । जिससे ये प्राठ ज्ञानके भेद उपजते है वह हमारा स्वरूप है । 
जिसका चक्षुदर्शन भ्रादि परिणमन होता रहता है यह पारिणामिक भाव है ज्ञानशक्ति दर्शन- 
शक्ति, चारित्रशक्ति झ्रादि । उसे ही मैं अथवा मेरा है यह मानना तथा फिर सोचे--क्या मैं 
बिखरा हुमा जीव हू जो मेरेम, भ्रलग श्ला प्रकार है ज्ञान अलग, दशशन अलग, जा ॥54 
होता है और प्रत्येककी शक्ति मेरेमे भरा करके मिल जाती है ? नही, वह समस्त 7 7४ 
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आत्मा है। समस्त गक्तिके अभेदरूय जिसको कह सकने वाले कोई'बचन नही है वह रए. ' 
स्वभाव है वह मैं हु। अपनेको देखो तब मालूम पडेगा तुम्हारा स्वरूप क्‍या है ? जैसे तुम्हारों 
बच्चा हैं वह आपकी कल्पित कुटियामें है, किन्तु है तो भिन्‍न जीव, तुम उसे अपना मान बैठे 
हो पर यह भ्रम है। वह तुम्हारी कुटियामे रहता है, इसलिए तुग्हारा क्‍या है ? उसी प्रकार 
का दूसरा जीव भी समक्ष है जरा तुमसे थोडी दूर रहता है उसे अपना क्यो नहीं मानते हो ? 
श्रगर ये परवदार्थ अपने होते तो अपनेसें तन्‍्मय होते । हमारे ये पुज्यपाद राम, हनुमान, भरत 
चक्रवर्ती सरिखे महाराजाग्रोने अपने सारे राज्यपाटपर लात मार दी तो फिर हम क्यो 
इससे लिपटे फिरते है, अगर ये हमारे होते और हमारी भलाईके लिए होते तो फिर इतने बड़े 
महाराजा इतने बडे पुरुष राजपाटको क्यो छोड देते ? उन्होने तो अपनी तीन खण्डकी विभरूति 
तकको छोडकर इस चिदानन्द आत्माका ध्यान किया है । उन्होने इसे त्यागनेमे बिल्कुल हिच- 
किचाहट नही की है । जड पदार्थ मेरा कुछ नही है, हमे श्रपनी जडको मजबूत बनानेके लिए 
सम्यवत्वका श्राचरण करना चाहिए, नही तो यह जिन्दगी वैसे हो बीत जावेगी, कुछ भी अपना 
भला नहीं हो सकेगा । भ्रगर हम ऐसा न करें तो भगवानके सपृत कैसे कहे जा सकते है ? जब 
तक हम सहज शअ्रन्तस्तत्वका उपयोगमे धारण न करेंगे तो हमारा सम्यकत्व व ज्ञान नही 
जगेगा जिससे हमारा आत्मकल्याण होने वाला है। उस सम्यकक्‍्त्वको धारण करने पर ही हम 
भगवान्‌के सपुत कहे जा सकते हैं । ेु 
यथार्थ परिचयसे श्राकुलताकी सम्ाप्ति--यहा पर एक मर्मकी कहानीके रूपमे उदा- 
हरणार्थ सुनें। एक आदमी अपने गाँवसे चला। घचलते-चलते उसे रास्तेमे अधेरा हो गया । 
वह दूसरे गाँव पहुचनेकी तलाशमे था, पर श्रच्घेरा इतना तेज था कि वह दूसरे गाँवका जहाँ 
उसे जाना था रास्ता भूल गया, वह पगडडीका रास्ता था । वह एक घटे तक चला, फिर उसने 
सोचा कि प्रगर मैं ऐसे ही चलते रहुगा तो पहुच नही सकता । न मालूम कब तक चलना पड़े, 
कब वहाँ पहुचू ? रास्ता मालूम नहीं पडता, वह एक टीलेपर जाकर एक स्थानपर जाकर बैठ 
गया । उस समय वह बैठा तो था, पर उसके दिलंमे वही घबडाहट थी कि वह कब अपने 
ठीक स्थानपर पहुचेगा तथा वह अपना रास्ता कहाँ हू ढ पावेगा ? इसी चिन्तामे मग्न था कि 
एकाएक बिजली वमकी, और उसे वह सड़क व एक पगडडी दिख गई जिसपर होकर उसे 
जाना था । वहू बडा ही खुश हुआ श्र वह फिर आनन्दपूर्वक वहाँ पर सोया । श्रब उसे उस 
प्रकोरकी कल्पना नहीं थी कि वह कब पहुचेगा, कैसे पहुचेगा ? उसकी आत्मामे शान्ति थी । 
वह सो गया रात भर चैनसे सोया, फिर सुबह उठकर वह चल दिया और ठीक स्थानपरु 
जाकर वह पहुच गया । इसी तरहसे यह जीव भी अज्ञानरूपी अधेरेमे एक पगडडीपर 
भटकता हुआ फिर रहा था। सोच रहा है कि क्या करू , कहाँपर जाऊ, किस प्रकारसे जाऊ ? 


४४२ 
है | प्रतचनसार प्रदचन 
फला “वएक वी है 
फेज कपास जक्फाक ता की उसमे उसे श्रपना रास्ता दिखाई दे गया है । 
। -एछ८ 7 » वला नही, वह क्‍या सोचता है कि यह रास्ता तो अपगे पास 


फ्रा 
दे -, ५४॥ इस कोई छीनने वाला नही है । यह ज्ञान होते ही सयमासय॑मकी 


छत 


क्लर्क 


पगडडीसे चलकर सयमकी सडकसे चलकर मोक्षके समीप पहुचत। । अहो ऐसी शक्ति पाकर 
भी कोई मोहजालमें फसा हुआ सोचता है-अभ्भी सासारिक सुखोको भोगना पड रहा है, दु खो 
को भोगना पड रहा है, किन्तु निकटमे कभी पासकी चीजका उपयोग करेगा, चीज पास है तो 
जब मनमे आयेगा तब उपयोग कर लेगा । 
यह ससारी जीव मोह, रागह्वेष अ्ज्ञान ममत्वप्ने पडकर ही जीवनको व्यर्थ गवा रहा 
है । सबसे बडा दुःख है मानसिक दु.ख | जब तक यह दुः्ख नही मिटेगा तव तक किसी भी 
मनुष्यको शान्ति वही मिल सकती है | भैया ! शान्ति पानेके लिए ममत्वबुद्धिको दूर करना 
पडेगा तभी हमारा कल्याण होगा । जिस रास्तेसे हमारे साधुग्णा चले श्राये है उस ही रास्ते 
पर हमे भी चलना चाहिए, जिससे आत्मकल्याण हो । जिससे ये जो सकट आते है वे नही 
आवें .। विवेकी पुरुष विषयोसे विराम लेता है। जब भी किसी उपदेशके द्वारा एक बिजली 
चमकी और उसने बताया कि तुम्हारा रास्ता वह है, पर तुमने उसे उपयोगमे नही लिया है । 
यह सब बाहरी पदार्थ क्षरिौक है, जब समय ही क्षरणिक होता है तो फिर परपदार्थोकी तो 
बात ही क्‍या कहना है ? इस मर्मके समझते ही सतोप हो जाता है । मिथ्याहृश्कि अगर 
सम्यक्त्व व सयम्म हो जावे एक साथ तो उसके अप्रमत्तविरत ग्रुणस्थान हो जाता है । 
स्वभावाश्रयसे उत्तरोत्तर विकास--जहाँपर श्रद्धा व चारित्र गुणका कुछ भी शुद्ध 
विकास नही है उल्टा ही परिणमन है ऐसे परिणामको मिथ्यात्व कहते है | मिथ्यात्वमे जीव 
शरीरकों स्वय मानता है। रागह्ेषादिक विभावोंसे भिन्‍्न: शुद्ध ज्ञायकस्वभावका परिचय नही 
कर पाता [जिस जीवके श्रद्धा निमल हो गई वही जीव अनन्तानुबन्बी क्रोध, मान,' माया, 
लोभ आदि न होनेसे और रागके क्लेशकों नहीं सहन कर सकतनेसे तो श्रविरत ग्रुणस्थानवर्ती 
होता है, उसके कोई भी ब्रत नही हो सकता है । हाँ अ्रसयमका क्लेश है । वह सोचता है कि 
मैं-भूला हू, पर मार्ग वह है उस सडकपर पहुचानेके लिए ग्रुणाशत्रय ही हमारी मदद करेगा 
दूसरा कोई भी नहीं कर सकता है। हम उस मार्गपर चलते हैं, पर उसपर एकदम नही 
लल सकते, धीरे-धीरे ही चल सकेंगे । धीरे-धीरे भीं सही चलनेसे महात्रत पर पहुच जावेंगे। 
हम-इस समय विषयकषायोंके क्रूर घोर जगलमे पडे ,हुए हैं और उसी घोर जगलमे भटक रहे 
जानेको रास्ता है, पर उसे पकडते नही है, वहीके वही चक्कर खा रहे हैं । जब 
इस जगलसे निकलकर मगलमे पहुचेंगे । वह है रास्ता सयमा- 
फिर ध्यानमे आयें ! इससे अपूर्वंकरणकी प्रा8 होती है | 


हैं । आगे जाने 
उस रास्तेको पकड लेंगे, तभी 
सयम, इससे चलकर सयममे आवे, 
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४४३ 
इस मार्गसे श्रपवंकरण मार्गपर आकर जिसमें समानझे: ४ “८ ,;# के हर 
वह कषायोकी प्रतिध्वनि करके एकदम क्षीण अवस्थामे आ;>ल४8 2, ५ त्तीफित * 


जो एक बार उजालेमे देख लिया था, क्षीण मोह बननेकी देर ५। 40% कि किं5 पह० 335 
दर्शनकी प्राप्ति होती है। यह विकास विशेष अवस्थाकी दृष्टिसे नही होता । वहाँ तो सामान्य 
के परिचयकी जरूरत है। सयोगकेवली हुए फिर आखिर यह शरोर कब तक चिपका रहेगा ? 
इन कारणोके खतम होनेपर एक कारणयोग, जो कुछ थोडी देर तक रहता ही है, इसका 
ग्रभाव होते ही सदाको शरीर दूर हो जावेगा । 

सामान्यपे स्वभावहदृष्टिसे व विशेषमे पर्यायहृष्टिसे दिखने वाला द्रव्य है । सामानन्‍्यकी 
दृष्टि द्रव्याथिकसे व विशेषकी दृष्टि पर्यायाथिक्से होती है । जब जीव द्रव्यहृष्टिसि देखा जाता है 
तो द्रव्यसामान्य ही नजरमे आता है । पर्यायोमे रहने वाला एक द्रव्य वही है जिसमे थे पर्यायें 
है। जब द्रव्यदष्टिसि देखते है तो स्वभाव दिखता है। पर्यायदृष्टिसे देखनेपर पर्यायजाल 
दिखता है। 


॥ प्रंवचनसार प्रवचन पंचम भाग समाप्त ॥। 


पुज्य श्री गुरुवय्ये सनोहर जी वर्शी 'सहजानन्द” सहाराज द्वारा 
शोधित किया गया “प्रवचनसार प्रवथषन” का यह नव सस्करण सम्पन्न हुआ । 
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श्रध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पुज्य श्री १०५ क्षुल्लक मनोहर जी वर्सी 


3 ' महाराज विरचितस्‌ 
त्मतत्ताष्य्व म्‌ 





सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥ 


यस्मिच्‌ सुधाम्नि निरता गतभेदभावा प्राप्स्यन्ति चापुरचल सहज सुशर्म । 
एकस्वरूपममल परिणाममूल, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥१॥ 


हुद्ध चिदस्मि जपतो निजमूलमत्र, $» मूर्ति मृतिरहित स्पुशतः स्वतत्रम्‌ । 
यत्र प्रयान्ति विलय विपदो विकल्पा , शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वर ॥२॥ 


भिन्‍न समस्तपरतः परभावतश्च, पूर्ण सनातनमनन्तमखण्डमेकम । 
निक्षेपमाननयसवंविकल्पदूर, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥३॥ 


ज्योति पर स्वरमकतु न भोवतृ गुप्त, ज्ञानिस्ववेद्मकल स्व॒रसाप्तसत्तवम्‌ । 
चिन्मानत्रधाम नियत सततप्रकाश, शुद्ध चिदरिम सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥४॥ 


प्रद्वैतब्नह्यसमयेश्व रविष्णुवाच्य, चित्पारिणामिकपरात्परजल्पमेयम्‌ । 
यद्दृष्टिसश्रयणजामलवृत्तितान, शुद्ध चिदंस्मि सहज परमात्मतत्त्वन ॥५॥ 


ग्राभात्यखण्डमपि खण्डमनेकमश भूतार्थेवोधविमुखव्यवहारद्ष्ट्याम । 
भ्रानदशक्तिहशिबोधचरित्रपिण्ड, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥६॥ 


शुद्धान्तरज्भसुविशासविकासशभूमि, नित्य. निरावरणमज्जनमुक्तमीरम । 
निष्पीतविश्वनिजपर्ययशक्ति तेजः, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥७॥। 


! 
ध्यायन्ति योगकुशला निगदन्ति यद्धि, यद्ध्यानमुत्तमतया गदित- समाधि । 


यहुर्शनात्प्भवति प्रभुमोक्षमार्ग , शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वन्‌ ॥5 
छाछ है8 ६ 


सहजपरमात्मतत्त्व स्वस्मिन्ननुभवति निविकल्प य । 
सहजानन्द॑सुवन्ध स्वभावमनुपर्यय याति ॥। 


